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लखनऊ 


प्रारम्भिक शब्द 


भारत के प्राचीन इतिहास पर हिन्दी-भाषा में ग्रनक पुस्तकें प्रकाशित 
हो च॒की हैं । इनमें से कुछ ऐसी हैं, जिनमें प्राचीन इतिहास-सम्बन्धी नई 
सामग्री व नये दृष्टिकोण को उपस्थित करने का प्रयत्न किया गया है । कुछ 
पुस्तकें विद्यार्थियों के उपयोग की दृष्टि से लिखी गई हैं । ये दूसरे प्रकार 
की पुस्तकें बहुत संक्षिप्त हे। इनसे विद्यार्थियों को प्राचीन भारत के इतिहास, 
संस्कृति और जीवन के सम्बन्ध में पर्याप्त ज्ञान उपलब्ध नहीं होता। गश्राजकल 
उत्तरी भारत के अनेक कालेजों और विश्वविद्यालयों में हिन्दी को शिक्षा और 
परीक्षा का माध्यम स्वीकृत कर लिया गया है। मातृ-भाषा के शिक्षा का माध्यम 
हो जाने के कारण हमारे शिक्षणालयों में शिक्षा के स्तर का ऊंचा होना सर्वेथा 
स्वाभाविक हूँ । ग्रतः एक ऐसी पुस्तक की आवश्यकता थी, जो कालेजों और 
विश्वविद्यालयों के विद्याथियों को प्राचीन भारतीय इतिहास के सम्बन्ध 
में प्रच॒र ज्ञान दे सके | मेने यह पुस्तक इसी ग्रावश्यकता को पूर्ण करने के 
लिये लिखी हूँ । अंग्रेजी व अन्य यूरोपियन भाषाझ्रों में भारत के प्राचीन 
इतिहास के सम्बन्ध में बहुत-सी पुस्तकें विद्यमान हे । इस क्षेत्र में प्रति वर्ष 
नई-नई खोज होती जाती है, और बहुत-सी नई सामग्री हमारे सामने आती 
जाती है । श्रब वह समय बीत चुका, जब कि भारत के इतिहास को भगवान्‌ 
बुद्ध के प्रादुर्भाव के समय से शुरू किया जाता था, और बुद्ध से पहले के काल 
को अन्धकारमय युग” माना जाता था । सिन्धु-घाटी की सम्यता के अवशेषों 
के मिल जाने के कारण अ्रब भारत का प्राचीन इतिहास प्राचीन ईजिप्ट और 
सुमेरिया के इतिहासों जितना ही पुराना हो गया है। प्रस्तर-युग के भी बहुत- 
से अवशेष भ्रब भारत में उपलब्ध हो चुके हैं, और भारत के इतिहास को 
अब हम उस काल से शुरू कर सकते हे, जब कि इस देश में पुरातन प्रस्तर-युग के 
लोगों की सत्ता थी । 

इस पुस्तक में मेने भारत के प्राचीन इतिहास को अच्छे विशद रूप में पाठकों 
के सम्मुख उपस्थित करने का प्रयत्न किया हैँ । मुझे झ्राशा है, कि 
इससे न केवल विद्यार्थी दी लाभ उठावेंगे, अपितु सर्वसाघारण पाठक भी 
इसे पढ़कर भारत के प्राचीन इतिहास के सम्बन्ध में बहुतसी- उपयोगी बातें 
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जान सकेंगे । राजनीतिक घटनाझ्रों के विवरण की अपेंक्षो' मेने सम्यता और 
संस्कृति के विकास को अ्रधिक महत्त्वपूर्ण स्थात्त द्थिव, है, और इस पुस्तक को 
पढ़कर पाठकगण भारतीय इतिहास के पभ्रस्तरे-क्षुग, सिन्धु-घाटी की सभ्यता, 
प्राचीन सभ्यता और संस्कृति आदि के विषय में जिक्क#कछटादब्रूंप से जानकारी 
प्राप्त कर सकेंगे, वह सम्भवतः हिन्दी की अन्य किसी एक पुस्तक द्वारा सम्भव 
नहीं हैं । 

भारत के प्राचीन इतिहास की बहुत-सी बातें विवादग्रस्त हे । विविध 
राजवंशों व राजाओं के काल के विषय में ऐतिहासिकों में अहुत मतभेद हैं । 
सिकन्दर का भारतीय आक्रमण, बेक्ट्रियन पाथियन शक आदि विदेशी जातियों 
के शासन आदि विषयों पर जिस ढंग का वर्णन इतिहास की एक पुस्तक 
में मिलता हैँ, दूसरी मे उससे भिन्न मिलता है । इन विवादग्रस्त व अस्पष्ट 
विषयों पर जिस प्रकार का विवरण मेने दिया है, अनेक पुस्तकों में उनसे भिन्न 
विवरण भी उपलब्ध हो सकता है । अनेक स्थानों पर मेने दूसरे मतों का 
भी उल्लेख कर दिया है । पर भारत के प्राचीन इतिहास में विवादग्रस्त व 
संदिग्ध विषय इतन अधिक हें, कि सब मतों का प्रदर्शन व विवेचन कर 
सकना सम्भव नही है । पर इसमें सन्देह नहीं, कि मेरी इस पुस्तक से जहां 
प्राचीन भारतीय इतिहास का एक क्रमबद्ध चित्र पाठकों के सम्मृख उपस्थित 
हो जायगा, वहां साथ ही मुख्य विवादग्रस्त विषयों पर ऐतिहासिकों में जो 
विभिन्न मत हे, उनका आभास भी पाठकों को मिल जायगा । 

इस पुस्तक में मेने सहायक ग्रन्थों का तो यथास्थान उल्लेख कर दिया 
है, पर अ्रनेक बातें जिन प्राचीन पुस्तकों के आधार पर लिखी गई हे, उनकी 
प्रतीकों का उल्लेख नहीं किया । ऐसा करने से पुस्तक का कलेवर बहुत बढ़ 
जाता । पुस्तक अरब भी बहुत बडी हो गई है, और प्रतीकें देने से इसमें और 
अधिक वृद्धि हो जाती । विद्यार्थियों और सर्वसाधारण पाठकों के लिये इनका 
बहुत उपयोग भी नही है । 

प्राचीन भारतीय इतिहास पर मेरी कतिपय भन्य पुस्तकें पहले प्रकाशित 
हो चुकी हें । इस पुस्तक में मेने उनकी सामग्री का यथेष्ट उपयोग किया 
हैं। ऐसा करना स्वाभाविक भी था। मुझे आशा हैं, कि इस एक पुस्तक से 
पाठकों को भारत के प्राचीन इतिहास के सम्बन्ध .में विशद ज्ञान प्राप्त करने में 


अवश्य सहायता मिलेगी । 
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अपने प्रातःस्मरणीय स्वर्गीय पिता 
श्री आशाराम 
और 
अपनी पूजनीया स्वरगीया माता 
श्रीमती रामरकखी देवी 
की 


पुण्य स्मृति में 


भारत का प्राचीन ड्रतिहास 


पहला अध्याय 


भारत और उसके निवासी 
(१) भारत भूमि 


ब्रिटिश शासन से मुक्त होने पर स्वतंत्रता-प्राप्ति के साथ भारत-भूमि 
दो भागों में विभक्‍त हो गई हेँ। ये भाग हें, भारत और पाकिस्तान । राजनीतिक 
दृष्टि से ये राज्य अब एक-दूसरे से पृथक्‌ हे, पर ऐतिहासिक और भौगोलिक 
दृष्टियों से इनकी एकता से इन्कार नहीं किया जा सकता । इन दोनों राज्यों का 
अब तक का इतिहास एक है, और इनके बीच की जो सीम। निश्चित की गई 
है, वह भूगोल की दृष्टि से सर्वथा अस्वाभाविक और अप्राकृतिक है। भविष्य 
में इन दो राज्यों का विकास चाहें पृथक रूप से हो, पर विगत 
काल में इनका विकास एक देश के समान और एक ढंग से हुआ है । अतः इस 
इतिहास में हम भारत के वत॑मान राजनीतिक विभाग की उपेक्षा कर भारत 
की उन्हीं सीमाओं को अबती द॒ष्टि में रखेंगे, जो कि पाकिस्तान के निर्माण 
से पूर्व इस देश की थीं। यही नहीं, ब्रिटिश युग के भारत के अतिरिक्त अन्य भी 
अनेक ऐसे प्रदेश हे, जिनका प्राचीन काल में भारत के साथ घनिष्ठ संबंध था। 
संभवत: यह कहना अधिक उपयुक्त होगा, कि प्राचीन काल में ये प्रदेश भारत- 
भमि के ही अंग थे । उदाहरणार्थ, वर्तमान अफगानिस्तान के अनेक प्रदेश प्राचीन 
इतिहास में भारत के उसी प्रकार अंग थे, जेसे कि काइमीर और बलोचिस्तान । 
भारत के प्राचीन इतिहास का अध्ययन करते हुए हमे इस बात को ध्यान में 
रखना चाहिये । 

भारत का नाम--इस देश का नाम भारत किस कारण पडा, इस संबंध 
में अनेक मत है । जैन-अनुश्रुति के अनुसार भगवान्‌ ऋषभदेव के ज्येष्ठ पुत्र का 
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नाम भरत था, जो अत्यन्त प्रतापी और श्रेष्ठ राजा था। उसी के नाम पर 
इस देश का नाम भारत पड़ा । पौराणिक अनुश्रुति के अनुसार पौरव-वंश 
के प्रसिद्ध राजा दुष्यन्त का पुत्र भरत था, जो चक्रवर्ती राजा हुआ और जिसने 
अन्य विविध आयं-राज्यों को जीतकर अपन अधीन किया । भरत के इस 
चक्रवर्तों साम्राज्य का उल्लेख ब्राह्मण-ग्रंथों मे भी मिलता है । भरत के कारण 
उसके वंशज भारत कहाये, और उनके शासन में यह देश चिरकाल तक रहा। 
यही कारण हू, कि इस देश का नाम भी भारत हो गया। पुराणों में ही इस संबंध 
में एक अन्य महत्त्वपूर्ण अनुश्नुति भी उपलब्ध होती हैँ । विष्णु-पुराण में लिखा 
है, कि “समुद्र के उत्तर और हिमालय के दक्षिण में जो देश है, उसका नाम 
भारतवषं हू, क्‍योंकि यहां भारती-संतति (प्रजा) निवास करती हैँ । इससे 
सूचित होता है, कि भारत के निवासियों की एक प्राचीन संज्ञा भारती थी। 
कुछ विद्वानों ने अनुमान किया है, कि यह भारती जनता (प्रजा) उन लोगों 
को सूचित करती हं, जो आर्यों के इस देश में आने से पूर्व यहां निवास करते थे, 
और जिनकी सभ्यता के अवशेष सिन्धु-घाटी में (मोहनजोदड़ों और हड़प्पा 
में) उपलब्ध हुए हें। पर अन्य विद्वान्‌ इस मत को स्वीकार नहीं करते । 
उनका विचार हं, कि भारती-संतति का अभिप्राय सम्राट भरत की प्रजा 
से हं, और इससे किसी आये-भिन्न जाति का ग्रहण न कर आर्यों की भारत 
शाखा का ही ग्रहण करना चाहिये। 

इस देश का एक अन्य नाम हिन्दुस्तान हूँ । सिन्धु नदी किसी समय में 
आये लोगों का एक महत्त्वपूर्ण केन्द्र थी । प्राचीन ईरानी लोग स' का 
उच्चारण 'ह करते थे, और वे सिन्धु नदी तथा उसके तटवर्ती प्रदेशों मे निवास 
करनेवाले लोगों को हिन्दू कहते थे । ईरान के सम्पक में जो लोग 
आये, वे भी इस प्रदेश के निवासियों को हिन्दू व इस प्रदेश को हिन्दुस्तान 
कहने लगे। प्राचीन भ्रीक लोग सिन्धु नदी को इण्डस कहते थे। इसीलिये 
वे इसके समीपवर्ती प्रदेशों को इंडिया कहने लगे । भारत के इंडिया नाम 
का यही उद्भव हैं । 

भोगोलिक दशा का इतिहास पर प्रभाव--किसी देश की भौगोलिक 
दशा का उसके इतिहास पर बहुत अधिक प्रभाव पड़ता हें। प्राचीन ग्रीस में 
जो बहुत-से नगर-राज्यों का विकास हुआ, उसका एक कारण यह था कि पर्वत 
की शंखलाओं द्वारा ग्रीस अनेक छोटी-छोटी घाटियों में विभक्‍त था । 
प्राचीन समय में क्रीट और फिनीशिया जो सामुद्रिक व्यापार व सामुद्रिक 
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साम्राज्यों की स्थापना में समर्थ हुए, उसका कारण उनकी भौगोलिक 
स्थिति ही थी । बतंमान समय मे ग्रंटब्रिटेन और जापान ने नाविक क्षेत्र 
में जो असाधारण उन्नति की, उसका श्रेय भी उनकी भौगोलिक स्थिति 
को ही दिया जाता है । अनेक विद्वानों का मत है, कि किसी देश की जलवायु 
व उपज-शक्ति आदि का भी उसके इतिहास पर बहुत प्रभाव पड़ता है। फ्रेंच 
विद्वान्‌ रूसो के अनुसार ग्रीष्म जलवायुवाले देशों में एकतंत्र व स्वेच्छा- 
चारी शासन का विकास होता हैं ।॥ प्रसिद्ध अंग्रेज विद्वान्‌ बकले ने यह प्रति- 
पादित किया था, कि किसी देश के मनुष्यों की क्रियाएं उनके अपने विचार 
व चिंतन पर उतना निरभर नहीं करतीं, जितना कि प्राकृतिक परिस्थितियों 
थर। बकले के अनुसार नाव और स्वीडन के लोगों में और स्पेन तथा पोर्तु- 
गाल के लोगों में जो भारी अन्तर है, उसका कारण इन देशों की 
भौगोलिक व प्राकृतिक परिस्थितियां ही हे । मनृष्य जो भोजन करता हे, 
जिस जलवायु में निवास करता हैँ, और जिन परिस्थितियों में रहता है, उनका 
उसके शरीर, मन और विचारों पर बहुत असर पड़ता है। इन बाह्य 
प्रभावों द्वारा न केवल मनृष्यों के वेयक्तिक चरित्र का निर्माण होता है, अपितु 
साथ ही उनके सामूहिक व राष्ट्रीय चरित्र का भी विकास होता हैं। 

मनुष्यों के विचार, राष्ट्रीय चरित्र व संस्थाओं १र भौगोलिक दशा के 
प्रभाव को किस अंश तक स्वीकार किया जाय, इस विषय में मत्तभेद की 
गंजाइश है । शासन-व्यवस्था जलवायु व भौगोलिक दशा पर ही निर्भर नहीं 
होती । जिस समय रूसो यह प्रतिपादित कर रहा था, कि ग्रीष्म जलवायु- 
वाले देशों में एकतंत्र स्वेच्छाचारी शासक होते हं, तभी फ्रांस, जमंनी, 
आस्ट्रिया, इटली आदि यूरोपियन राज्यों में ऐसे निरंकुश राजाओं का 
शासन थ।, जो अपनी इच्छा को ही कानून' समझते थ। फ्रांस के लई चौदहवें 
व स्पेन के फिलिप द्वितीय का शासन जहांगीर व औरंगजेब के शासन से 
स्वेच्छाचारिता में किसी प्रकार कम नहीं था । पर यह सत्य हे, कि भौगोलिक 
व प्राकृतिक परिस्थितियों का प्रभाव देश के इतिहास पर पड़ता है। जम॑नी 
और ग्रेटश्निटेन जो व्यावसायिक क्षेत्र में इतना अधिक आगे बढ़ गये, उसका 
एक प्रधान कारण वे खनिज पदार्थ हे, जो वहां बहुतायत से उपलब्ध 
होते ह । जिन देशों में अब परमाणुशवित को उत्पन्न करने में सहायक 
यूरेनियम आदि पदाथ उपलब्ध हो रहे है, उनकी भविष्य में बहुत उन्नति 
होगी, यह बात धृर्ण भरोसे के साथ कही जा सकती है। भारत के इतिहास पर 
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भी इस देश की भौगोलिक परिस्थितियों का बहुत असर हुआ । अतः 
यह आवश्यक हे, कि हम इस देश की भूमि व अन्य प्राकृतिक दशा का 
संक्षेप के साथ प्रदर्शन करें। 

भारत को सीमा--प्राकृतिक दुष्टि से भारत की सौमायें अत्यन्त सुन्दर व 
निर्दोष हें। इसके उत्तर में हिमालय की ऊंची और दर्गम पर्वत-श्रृंखलायें हें। 
पूर्व, दक्षिण तथा पश्चिम में यह महासमुद्र द्वारा घिरा हुआ हे । इसके 
उत्तर-पश्चिमी और उत्तर-पूर्वी कोनों पर समुद्र नहीं हूँ, पर उनकी सीमा 
निर्धारित करने के लिय. हिमालय की पश्चिमी और पूर्वी परव्व॑त-श्रृंखलायें 
दक्षिण की ओर मुड़ गई हें, और समुद्रतट तक चली गई हे। हिमालय की 
परिचिमी परवतमाला दक्षिण-पश्चिम की ओर मूड़कर सफेदकोह, सुलेमान 
और किरथर की पहाड़ियों के रूप में अरब-सागर तक चली गई हैं, और 
भारत की सिन्धु-घाटी को अफगानिस्तान व बलोचिस्तान से पृथक्‌ करती 
हें । उत्तर-पश्चिम की ओर भारत की असली वैज्ञानिक सीमा हिन्दूकुश 
पर्वत है, जो हिमालय की पव॑त-श.ुंखला का ही एक अंग है । हिन्दूकुश पर्वत 
के दोनों ओर का प्रदेश जो अब अफगानिस्तान के अन्तर्गत हैं, प्राचीन काल 
में वह भारत का ही अंग था । उत्तर-पू्व में हिमालय की एक शृंखला दक्षिण 
की ओर झुकती है, और लुशेई, नागा व पतकोई पहाड़ियों के रूप में बंगाल 
की खाड़ी तक चली जाती हे। प्रकृति ने भारत को एक विशाल दुग॑ के 
समान बनाया है, जो पव॑त-श्ंखलाओं और समुद्र से घिरा हुआ है। जैसी 
सुन्दर और स्वाभाविक सीमा भारत की हे, वैसी शायद ही किसी अन्य 
देश की हो। 

भौगोलिक विभाग--भारत की इस स्वाभाविक सीमा के बीच में इस 
विशाल देश के चार बड़ प्राकृतिक विभाग स्पष्ट रूप से दृष्टिगोचर होते 
हैँ । ये विभाग निम्नलिखित हें--(१) सीमान्त के पव्व॑त-प्रधान प्रदेश, 
(२) उत्तर-भारत का मंदान, (३) विन्ध्य-मेखला और मध्य-भारत का पथार 
और (४) दक्षिणी भारत | इनमें से प्रत्येक पर संक्षिप्त रूप से विचार 
करना उपयोगी है । 

सीमान्त के प्त प्रधान प्रदेश--पश्चिम से ५ तक भारत के उत्तरी 
सीमान्त पर विद्यमान हिमालय की पव॑ंत-श्वृंखला लम्बाई में १६०० मील के 
लगभग व चौड़ाई में १५० मील से २०० मील तक हैं। हिमालय का 
यह विस्तृत पावंत्य-प्रदेश अनेक स्थानों पर आबाद हैँ । इसकी मनोहर 
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घाटियों में अनेक जातियां प्राचीन काल से बसती आई हें, और इनके अनेक 
छोटे-बड़े राज्य भी प्राचीन समय में स्वतंत्र रूप से विद्यमान रहे थे। हिमालय 
के सबसे अधिक पश्चिमी प्रदेश में प्राचीन काल में उरशा का राज्य था, जो 
आजकल के हजारा जिले में विद्यमान था। उससे पूर्व में जेहलम (वितस्ता) 
नदी की घाटी में काश्मीर है, जो प्राचीन समय में भारतीय सम्यता और 
संस्क्ृति का महत्त्वपूर्ण केन्द्र था। कास्मीर में विद्यमान मार्तंण्ड-मंदिर के भग्ना- 
वशेष व अमरनाथ का मंदिर इस संस्कृति के परिचायक हें। काश्मीर के 
उत्तर में सिन्धु नदी की घाटी में दरद देश था, जो अब ठक दरदिस्तान 
कहाता हे । काश्मीर-घाटी के दक्षिण में जेहलम और चनाब नदियों के बीच 
का पावेत्य-प्रदेश प्राचीन समय में अभिसार देश कहाता था। इस प्रदेश में 
आजकल पुंच्छ, राजौरी और बिम्भर रियासतें हे। काइ्मीर के दक्षिण में ही 
रावी और चनाब के बीच का पार्व॑त्य-प्रदेश प्राचीन समय में दार्वदेश कहा 
जाता था। इसी में आजकल जम्मू का प्रान्त विद्यमान है। 

रावी और व्यास नदियों के बीच का पावंत्य-प्रदेश अब कांगड़ा कहाता 
है। प्राचीन समय में यह त्रिगर्त देश के अन्तर्गत था | कांगड़ा के साथ का जो 
प्रदेश अब कुलल कहाता हें, उसका प्राचीन नाम कुलत था। सतलज नदी की 
घाटी के जिन पार्वत्य प्रदेशों में आजकल बशहर आदि रियासतें (शिमला के 
समीपवर्ती ) हे, उसको प्राचीन समय में किन्नर-देश कहते थ । यह 
किन्नर-देश सतलूज और यमुना के बीच की पार्व॑त्य-घाटी तक चला गया है । 
यमुना के पूर्व का पावंत्य-प्रदेश गढ़देश (गढ़वाल) है, जिसके और अधिक 
पूर्व मे कूर्मांचल (कमायूं) का क्षेत्र हं। कर्मांचल के पूर्व में क्रमश: नेपाल, 
सिकिम और भूटान स्थित हे । भूटान के पूर्व में आसाम का उत्तरी प्रदेश 
आ जाता है, जिसमें आजकल अका, दफला, मीरी, अबोर और मिश्री 
जातियों का निवास है।ये विविध जातियां हिमालय के सबसे अधिक पूर्वी 
प्रदेश मे निवास करती हें। प्राचीन समय में इस क्षत्र में किसी उन्नत आयें-राज्य 
की सत्ता सूचित नहीं होती । 

हिमालय के परिचमी सीमान्त पर विद्यमान उरशा (हजारा) देश का 
उल्लेख हमने ऊपर किया हूँ । सिन्धु नदी के पश्चिम में स्वात (सुवास्तु ), 
पंजकोरा (गौरी ) और कुनार नदियां काबुल (कुभा) नदी में मिलती 
हैं, और फिर यह क्‌भा नदी सिन्ध में आ मिलती है । स्वात, पंजकोरा 
और क्‌भा नदियों से सिचित यह प्रदेश प्राचीन समय का परिचमी गान्धार 
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देश हं, जिसकी राजधानी पुष्करावती थी। इस परृष्करावती के खंदहर 
अब स्वात और काबुल (कुभा) नदियों के संगम पर उपलब्ध हुए हे + 
पश्चिमी गान्धार से और आगे पश्चिम की ओर चलने पर हिन्दूकुश 
फ्वेत के साथ का प्रदेश प्राचीन समय में कपिश देश कहाता था । कपिश 
के पश्चिम-उत्तर में आजकल जो बदष्शां और बल्‍्ख प्रदेश हैं, उन्हीं को 
प्राचीन समय में कम्बोज और वाल्हीक देश कहते थे । ये विविध प्रदेश 
अब भारत के अन्तगंत नहीं हैँ । पर प्राचीन समय में ये भारत के ही अंग थे, और 
इनमें भी भारतीय आरयों के विविध राज्य विकसित हुए थे। भारत के चत्रवर्ती 
सम्राटों का यह प्रयत्न रहता था, कि इन सबको जीतकर अपने साम्राज्य 
में सम्मिलित करें। चन्द्रगुप्त मौयं और गुप्तवंशी चन्द्रगुप्त विक्रमारित्य-जैसे 
प्रतापी सम्राट अपने इस प्रयत्न में सफल भी हुए थे। 

हिमालय की सुविस्तीर्ण पब॑त-श्रृंखलायें भारत के लिये सन्‍्तरी का काम 
करती रही हे । विदेशियों के लिये यह सुगम नहीं है, कि वे इन्हें पार कर 
भारत पर आक्रमण करे । पर इस दुर्गेम पव॑ंतमाला के होते हुए भी भारत 
का बाहरी निया से संबंध टूटा नहीं, कारण यह कि इसमें अनेक ऐसे दरें हें, 
जिनसे जहां अनेक विदेशी जातियां समय-समय पर भारत में प्रवेश करती रहीं, 
वहां साथ ही भारत के लोग भी अपनी सम्यता और धर्म का प्रचार करने 
या उपनिवेश बसाने के लिय बाहर जाते रहे । 

उत्तर-भारत का मेंदान--हिमालय के पर्व॑तप्रधान प्रदेशों के नीचे व विन्ध्य- 
मेखला के उत्तर में जो विस्तृत मंदान हे, वह लम्बाई में १६०० मील के लगभग 
हैं। इस विशाल मैदान को नदियों के दो जाल सीचते हे, जिनका उद्गम लगभग 
एक ही जगह से हँ। नदियों का एक जाल पंजाब में सिन्ध्‌ व उसकी 
सहायक नदियों का हँ, और दूसरा गंगा-यमुना वे उनकी सहायक नदियों 
का। पंजाब की नदियां दक्षिण-पश्चिम की ओर बहती हें, और गंगा-यमुना 
का प्रवाह दक्षिण-पूवं की तरफ हे। इससे स्पष्ट है, कि यमुना और सतलज 
के बीच का प्रदेश ऊंचा व जल का विभाजक है । इसी प्रदेश में राजपृताना 
का रेगिस्तान और अरावली (आड़ावला) की पव॑तमाला फैली हुई है । 
सतलज और यमुना के बीच का जलविभाजक ऐतिहासिक दृष्टि से बहुत महत्त्व- 
पूर्ण है। भारत के उत्तरी मंदान में यही एक ऐसा प्रदेश है, ओ शश्य- 
इयामल व उपजाऊ नहीं हे। इस प्रदेश के उत्तरी भाग में क्रुक्षेत्र का बांगर 
है, और दक्षिणी भाग में अरावली-पर्वंतमाला और राजपूताना का मरुस्थल ॥ 
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सिन्ध और गंगा के क्षेत्रों के बीच में करुक्षेत्र का बांगर ही एक ऐसा तंग रास्ता है 
जिससे होकर पूर्व से पश्चिम की ओर ज्ानेवाली या परिचिम से पूर्व की ओर 
आनेवाली सेनायें गुजर सकती हे। यही कारण है, कि करुक्षेत्र के बांगर-प्रदेश 
में भारतीय इतिहास की अनेक महत्त्वपूर्ण व भाग्य-निर्णायक लड़ाइयां लड़ी 
गई थी । 

मानव-सम्यता का विकास शुरू में नदियों की उपजाऊ घाटियों में ही 
हुआ था। वहां न केवल जल की सुविधा थी, अपि3ु उनमें क्रषि के लिये 
उपयुक्त जमीन व पशुपालन के लिये उपयुक्त चरागाह भी सुगमता से प्राप्त 
हो सकते थे। जिस प्रकार पश्चिमी संसार में दजला और फरात नदियों की 
घाटी (ईराक ) में और नील नदी की घाटी (मित्र) में मानव-सम्यता 
का विकास अति प्राचीन काल में हुआ, वैसे ही भारत में सिन्ध नदी और गंगा 
की घाटियों में अत्यन्त प्राचीन समय में सम्यता का विकास हुआ। आर्य-जाति 
के प्रवेश से पूर्व भी अनेक आर्य-भिन्न जातियों ने इन क्षंत्रों में अपनी विविध 
बस्तियां बसाई थीं। जब आये लोग यहां आकर बसे, तब उन्होंने तो इन प्रदेशों 
में अपनी सभ्यता का बहुत उन्नत रूप से विकास किया। 

भौगोलिक दृष्टि से उत्तर-भारत के इस मंदान को पांच भागों में विभक्‍त 
किया जा सकता है, पंजाब, सिन्‍्ध, राजपूताना, गंगा व उसकी सहायक नदियों 
से सिचित प्रदेश, गंगा का मृहाना और ब्रद्मपुत्र नदी की घाटी। सिन्ध नदी की 
घाटी और गंगा की घाटी के बीच के प्रदेश (राजपूताना का मरुस्‍्थल) 
का इतिहास में वहुत महत्व हैँ । प्राचीन समय में इसको पार कर सकना 
किसी भी सेना के लिय सृगम नहीं था। आठवीं सदी के अरब आतक्रान्ता दक्षिणी 
बलोचिस्तान के मार्ग से भारत में प्रविष्ट हुए थे। सिन्ध का उन्होंने विजय 
भी कर लिया था, पर राजपूताना की मरुभूमि के कारण उनके लिये यह 
संभव नहीं हुआ, कि वे सिन्ध से आगे बढ़कर उत्तर-भारत के मंदान को अपने 
अधीन कर सकें। आगे चलकर जब जुर्क-आकरान्ताओं ने भारत १र आक्रमण 
किया, तो वे उत्तरी मार्ग से भारत में प्रविष्ट हुए। विदेशी आक्रमणों से परे- 
शान होकर पंजाब और गंगाघाटी की अनेक जातियों ने राजपुताना के मरु- 
स्थल म॑ जाकर ही अपनी स्वतंत्रता की रक्षा की थी । 

उत्तर-भारत के इस सूविस्तृत मैदान में प्राचीन समय में बहुत-से 
छोटे-बड़े राज्य विद्यमान थे। आय॑ जाति ने भारत में प्रविष्ट होने के बाद 
इसमें अनेक राज्य कायम किये । आर्यों के मानव ( ऐक्षद्कव ) और 
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ऐल ( चन्द्र ) वंशों ने बहुत-सी शाखाओं और प्रशाखाओं में विभकत 
होकर इस मैदान में अपने बहुत-से राज्य स्थापित किये थे । भारत 
का प्राचीन इतिहास प्रधानतया इसी मैदान का इतिहास हूँ, क्योंकि इसी में 
वे चक्रवर्ती सम्राट उत्पन्न हुए, जिन्होंने सारे भारत को अपने शासन में लाने 
के अनेक प्रयत्न किये । 

विन्ध्यमंखलका--भारत के ठीक बीच में विध्याचल की पर्वतमाला है, जो 
पश्चिम में अरावली की पव॑त-श्रृंखला से शुरू होकर पूर्व में बंगाल की खाड़ी 
के समीप तक चली गई हूँ । विन्ध्याचल से अनेक नदियां निकलकर उत्तर की 
ओर चली गई हैं, और आगे चलकर गंगा नदी में मिल गई हे । चम्बल, सिन्‍्ध 
(पंजाब की सिन्ध नदी नहीं ), बेतवा, केन और सोन नदियां इनमें मुख्य हें। 
दु्गंम पवंतों से युक्त विन्ध्याचल का यह प्रदेश उत्तरी भारत को दक्षिणी 
भारत से पथक्‌ करता हूँ। आर्यों के लिये यह तो सुगम था, कि वे उत्तरी 
भारत के मंदान में शीघक्रता से अपना प्रसार कर सकें। पर विध्यमेखला को 
पार कर दक्षिणी भारत में प्रवेश कर सकना बहुत अधिक सुगम नहीं था । यही 
कारण हूँ, कि दक्षिण में आरयं-भिन्न जातियां बड़ी संख्या में निवास करती हें, 
और नस्ल, भाषा आदि की दृष्टि से दक्षिणी भारत और उत्तर-भारत में बहुत 
भेद हे। विन्ध्याचल का क्षेत्र पर्बतप्रधान होते के कारण उतना अधिक आबाद 
व समृद्ध नहीं है, जितना कि उत्तर-भारत का मंदान हूँ । 

भौगोलिक दुष्टि से विन्ध्यमेखला के इस क्षेत्र को अनेक भागों में विभक्‍त 
किया जा सकता हैं । ये विभाग निम्नलिखित ह--( १) दक्षिणी राजपूताना, जो 
चम्बल-नदी के पश्चिम में व अरावली पवं॑तमाला के समीप का प्रदेश हूँ । 
(२) मालवा, जिसमें चम्बल और सिन्ध नदियों की घाटी का प्रदेश, नर्मदा नदी 
की घाटी का मव्यवर्ती प्रदेश और सातपुड़ा-पबंतमाला का पूर्वी भाग सम्मिलित 
है। (३) बन्देलखंड । (४) बधेलखंड। (५) झाड़खंड या छोटा नागपुर । 
गुजरात के शश्य-दयामल व उपजाऊ प्रदेश को भी विन्ध्यमेखला के ही 
अन्तगगंत किया जा सकता है, यद्यपि बह इस पर्वतमाला के एक तरफ बगल 
में रह जाता हैँ ।गुजरात न दक्षिणी भारत में हे, और न उत्तर भारत के 
मैदान में ।पर विव्यमेखला के साथ लगा होने के कारण उसका उल्लेख भी 
इसी क्षेत्र में किया जाना उचित हें। 

कृषि की दृष्टि से विध्यमेखला का क्षेत्र उत्तर-भारत के मैदान का मुकाबला 
नहीं कर सकता , पर जंगलों और खानों की दृष्टि से वह बहुत समृद्ध है। 
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प्राचीन काल में यह प्रदेश बड़े-बड़े जंगलों से परिपूर्ण था, और इसमें कृषि 
की विशेष सुविधा नहीं थी। यही कारण है, कि इस क्षेत्र में उत्तर-भारत 
के समान समृद्ध राज्यों व नगरों का विकास नहीं हो सका । उत्तर 
और दक्षिण-भारत में संबंध जोड़नेवाले विविध मार्ग विन्ध्याचल के प्रदेशों 
में से होकर ही गये हं, इससे प्राचीन काल में इस क्षेत्र का सामरिक महेत्त्व 
बहुत अधिक था। 

दक्षिणी भारत--भारत का दक्षिणी भाग आकार में एक त्रिभुज के समान 
हँ, जिसके दो ओर समुद्र और एक ओर विध्याचल की परव॑तमाला है । विन्ध्या- 
चल की दो भुजाये दक्षिणी भारत के समुद्रतट के साथ-साथ कुछ अन्तर छोड़कर 
दक्षिण की ओर चली गई है, जो क्रमश: पूर्वी घाट या पश्चिमी घाट कहाती हैं। 
पश्चिमी घाट को सहद्याद्रि पवंत भी कहते हें। सह्याद्रि पर्वतमाला और समुद्र 
के बीच में जो समतल मैदान हे, वह चौड़ाई में बहुत कम हँ। इसके उत्तरी 
भाग को कोंकण और दक्षिणी भाग को केरल या मलाबार कहते हें। 
ये दोनों प्रदेश उपज की दृष्टि से बहुत महत्त्वपूर्ण हें । प्राचीन काल से अब 
तक कोंकण और केरल अपनी उपज-शक्ति और समृद्धि के लिये प्रसिद्ध रहे 
हैं । दक्षिणी भारत की सब प्रमुख नदियां पश्चिम से पूर्व की ओर बहती हें । 
इसका अभिप्राय यह है, कि उसकी जमीन क। ढाल पूर्व की ओर है । पश्चिमी 
घाट की ऊंची परववेतमालायें पृ्वं की ओर ऊंचाई में कम होती जाती 
है, और इनके कारण कोंकण और केरल से पूवं की तरफ का दक्षिणी भारत 
एक पथार के समान हें, जिसके उत्तरी भाग को महाराष्ट्र और दक्षिणी भाग 
को कर्णाटक कहतेड। महाराष्ट्र का प्रदेश पर्वत-प्रधान है, और उसमें खेती 
की विशेष सुव्रिधा नहीं हे । इसीलिये वहां के निवासियों को अपनी आजी- 
विका के लिये विशेष परिश्रम करने की आवश्यकता रही है, और वे स्वभाव 
से ही परिश्रमी व कष्टसहन की प्रवृत्ति रखनेवाले रहे हे। कर्णाटक का पथार 
ऊंचाई में महाराष्ट्र से अधिक हें, परन्तु उसके दक्षिणी सिरे पर पहाड़ों का 
सिलसिला समाप्त होकर मंदान आ जाता हेँ। इस कारण यह प्रदेश बहुत 
उपजाऊ व समृद्ध है, और प्राचीन समय में यहां .भी अनेक उन्नत राज्यों 
का विकास हुआ था । 

पश्चिमी घाट के समान पूर्वी घाट की पवतमाला भी समुद्रतट से कुछ हृट- 
कर उत्तर से दक्षिण की ओर चली गई हैँ । नदियों के कारण पूर्वी 
घाट की यह पर्वतश्ंखला बीच-बीच में टूट जाती है, और पूर्वी समुद्र में 
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गिरनेवाली इन नदियों के मूुहानों द्वारा पूर्वी समुद्र के साथ-साथ 
समतल मेंदान का एक अच्छा चौड़ा क्षेत्र बन गया है । इस क्षेत्र का सबसे 
उपरला भाग कलिंग (उड़ीसा), बीच का भाग आन्ध्र देश, और निचला 
भाग चोलमंडल (कोरोमंडल) कहाता हूँ। ये तीनों प्रदेश बहुत उपजाऊ हें 
और इनमें वर्षा भी प्रचुर मात्रा में होती है। ये प्रदेश न केवल वतमान समय 
में समृद्ध हैं, अपितु प्राचीन काल में भी इनमें अनेक शक्तिशाली और उद्नत 
राज्यों का विकास हुआ था। कलिग के राजा मौयं-युग में अत्यन्त शक्तिशाली 
माने जाते थे, और एक बार तो कलिंग-राज ने पाटलिपुत्र तक का विजय 
किया था। आन्ध और चोल-राज्यों ने भी एक से अधिक वार उत्तरी 
भारत पर आक्रमण कर उसे अपने अधीन किया था। 

दक्षिणी भारत को जानेवाका एक प्रधान मार्ग बंगाल से कन्याकुमारी तक 
समुद्रतट के साथ-साथ जाता हैँ। प्राचीन समय में यह मार्ग बहुत अधिक प्रयुक्त 
होता था, और उत्तरी भारत के अनेक सम्नराटों ने इसी का अनुसरण कर 
दक्षिणी भारत में दिग्विजय की थी । 


लंका या सिंहलद्वीप भी दक्षिण-भारत का ही एक अंग है, जो रामेश्वरम्‌ 
के आगे सेतुबन्ध की चट्टान-शूंखछा द्वारा दक्षिणी भारत से प्रायः जुड़ा 
हुआ-सा हें । प्राचीन भारतीय इतिहास की दृष्टि से सिहलद्वीप को भी 
भारत के ही अन्तर्गत रखना उचित होगा । 

समुद्र--ऐतिहासिक दृष्टि से भारत के समुद्र का भी बहुत महत्त्व हूँ । 
प्राचीन भारतीय लोग समुद्र का जहां व्यापार के लिये उपयोग करते 
थे, वहां अपनी सम्यता का विस्तार करने के लिये भी वे समुद्रमार्ग से दूर-दूर 
तक जाते थे। पूर्वी एशिया में बहत्तर भारत का जो विकास हुआ, उसका 
कारण यह समुद्र ही था, जिसे पार करन के लिये भारतीय लोग अनेक 
प्रकरर की नौकाओं और जहाजों का उपयोग करते थ॑ । 


(२) भारत के निवासी 


भारत एक अत्यन्त विशाल देश है । इसमें सब प्रकार की जलवायु विद्यमान 
है । इसमे जहां एक तरफ हिमालय की ऊंची-ऊची परव्व॑त-श्रृंखलायें व घाटियां 
है, जिनमें सदा बरफ जमी रहती है, वहां दूसरी तरफ ऐसे प्रदेश भी हें, 
जो उष्ण कटिबन्ध के अन्तर्गत होने के कारण सदा गरम रहते हें। जलवाय्‌ 
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और प्राकृतिक दशा की भिन्नता के समान इस देश के निवासियों में भी 
अनेक प्रकार की विभिन्नता पाई जाती हँ। इस विभिन्नता के आधार 
नस्ल और भाषा के भेद हैं । मनृष्य के शरीर की आकृति, रचना और रंग 
के आधार पर न्‌ तत्त्व-शास्त्र के विद्वानों ने मनुष्यों को अनेक नस्‍लों में विभकत 
करने का प्रयत्न किया है। साथ ही, भाषा की भिन्नता के आधार पर भी 
मनष्यों में अनेक जातियों की भिन्नता प्रदशत की गई हैँ। शरीर की रचना 
या भाषा के भेद के आधार पर इस प्रकार से मनुष्यों की विभिन्न जातियों 
की कल्पना करना कहां तक उचित व युक्तिसंगत है, इस विषय पर विचार करने 
की यहां हमें आवश्यकता नहीं । पर यह स्पष्ट है, कि भारत के वर्तमान निवासियों 
को दृष्टि में रखकर उन्हें अनेक विभागों या जातियों में बांटा जा सकता है। 
भाषा के भेद को सम्मुख रखकर भारत-भूमि के निवासियों को जिन मुख्य 
विभागों में बांदा जाता है, वे निम्नलिखित हें-- 
(१) आये--भारत के निवासियों की वहुसंख्या आये जाति की है । भाषा की 
दृष्टि से भारत में आर्य-माषाओं को बोलने वालों की संख्या १०० में से ७६.४ 
है । उत्तर भारत की प्राय: सभी भाषायें आयं-परिवार की हे। उड़िया, हिन्दी, 
पंजाबी, १३तो, काइमी री, गुजराती, असामी, बंगला, मराठी, सिन्धी और लहन्दा 
ये सब आय-भाषायें ही हें । भारत की आये-परिवार की भाषाओं में हिन्दी सबसे 
मुख्य हे। इसे बोलने वालों की संख्या चौदेह करोड़ के लगभग हे। साहित्यिक 
उपयोग के लिये हिन्दी का जो रूप प्रयुक्त होता हे, वह कुरु देश (गंगा-यमुना 
के द्वाब का उत्तरी भाग) में बोली जानेवाली खड़ी बोली का परिष्कृत रूप 
हैं । सवंसाधारण जनता की बोलचाल में हिन्दी-भाषा के जो विविध रूप प्रयुक्त 
होते हं, उनमें प्रमुख ये हे--खड़ी बोली, »जभाषा, बांगरू, राजस्थानी, 
पंजाबी, बन्देली, अवबी, छत्तीसगढ़ी, बधेली, भोजपुरी, मैथिली, मगही, गोर- 
खाली, कुमाउ नी, गढ़वाली और कन्नौजी। पश्चिम में पंजाब (पूर्वी) से शुरू 
कर पृव॑ में बिहार तक और उत्तर में हिमालय से लगाकर दक्षिण में 
विध्याचल तक हिन्दी-भाषा का क्षेत्र हें। आसाम, बंगाल, उड़ीसा, महाराष्ट्र, 
सिन्ध, पश्चिमी पंजाब, सीमाप्रान्त और काइमीर की विविव भाषायें भी 
आयं-परिवार की हूँ, और इनको बोलनेवाले लोग भी आय-जाति के माने 
जाते हे। हिन्दी, मराठी और विविध पहाड़ी बोलियां (जिन्हें हिन्दी के ही 
अन्तर्गत समझना चाहिये ) देवनागरी लिपि में लिखी जाती हैं। आर्य-परिवार की 
अन्य भाषाओं की लिपियां देवनागरी से कुछ भिन्न हैं, पर उनकी वर्णमाला 
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देवनागरी के समान ही है। केवल पश्तो और सिन्धी ने मुसलिम प्रभाव के 
कारण अरबी वर्णमाला और लिपि को अपनाया हैं। 

यह कह सकना कठिन है, कि आयें-भाषाओं को बोलनेवाले सब लोग 
जातीय दृष्टि से भी आये हें। बंगाल, आसाम आदि पूर्वी भारत के प्रदेशों में 
जो लोग बसते हें, उनमें आर्य-भिन्न रक्त भी प्रचुर परिमाण में पाया 
जाता हूेँ। इस प्रकार विन्ध्यमेखला के निवासी आयं-भाषा-भाषी होते हुए भी 
नस्ल की दृष्टि से सर्वाश में आय॑ नहीं माने जाते । वस्तुतः भारत में रक्त 
का सम्मिश्रण बहुत हुआ है, और यहां के बहुसंख्यक निवासी नस्ल की 
दृष्टि से विशुद्ध आय॑ जाति के नहीं समझे जाते। 

भारत के जिन प्रदेशों में आजकल आयं-परिवार की विविध भाषायें बोली- 
जाती हू, उनमें प्राचीन काल में भी आय॑ भाषायें ही प्रचलित थीं। संस्कृत, पाली, 
प्राकृत व उनके अयम्रश विविध समयों में इन प्रदेशों में बोले जाते थे। वस्तृतः 
भारत की आधुनिक आयं-भाषायें इन प्राचीन आर्य-भाषाओं से ही विकसित 
हुई हे। जिन प्रदेशों में आजकल आय॑ भाषाओं का चलन नहीं है, उनकी 
भाषाओं पर भी प्राचीन आयं-भाषा संस्कृत का गहरा प्रभाव है। उनमें 
संस्कृत के शब्द बहुत बड़ी संख्या में विद्यमान हें, और उन प्रदेशों के 
विद्वान्‌ संस्कृत का अध्ययन करना अत्यन्त गौरव की बात समझते हैं। 

(२) द्राविड--भारत के निवासियों में द्वाविड़ लोगों की संख्या १०० 
में २१.६ है। ये प्रधानतया दक्षिणी भारत में निवास करते हे। वर्तमान 
समय की द्वागिड़ भाषाओं में मुख्य निम्नलिखित हे--तेलगू, तामिल, मलयालम 
और कन्‍नड । ये क्रमशः आन्द्ा देश, तामिलनाड, केरल और कर्णाटक में बोली 
जाती हूँ । इनके अतिरिक्त कुछ अन्य भाषायें भी हे, जिन्हें द्राविड़वर्ग के अन्तर्गत 
रखा जाता हू । इनमें से अन्यतम ब्राहुई उत्तरी भारत के पश्चिमी कोने में 
सुदृरवर्ती कलात में बोली जाती है । ब्राहुई भाषा को बोलने वालों की संख्या 
दो लाख के लगभग ३8 । उत्तर भारत में बलोचिस्तान में एक द्वाविड़ भाषा 
की सत्ता से यह अनुमान किया जाता है, कि आया के समान द्वराविड़ लोग 
भी पश्चिम की ओर से भारत में प्रविष्ट हुए थे, और वे भारत के मूलनिवासी 
नहीं हे। अन्य द्वाविड़ भाषाओं में गोंडी, कुई, कुरूत्वरी और मल्तो बोलियां 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हें। ये बोलिया मध्यभारत के विविध क्षत्रों में 
बोली जाती हें, और भाषा-शास्त्र की दृष्टि से इन्हें द्राविड़-१रिवार की भाषायें 
माना जाता हैं। 
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(३) मसुंड या शाबर--इस शाखा की बोलियां विध्यमेखला व उसके 
पड़ोस के प्रदेशों में बोली जाती हे। इनके बोलनेवालों की कूल संख्या चालीस 
लाख के लगभग है । मुंड-भाषाभाषी लोग प्रधानतया छोटा नागपुर और 
संथाल परगनों के जंगलप्रधान प्रदेशों में निवास करते हें। इनकी भाषा 
की न कोई लिपि हूँ, न वर्णमाला | इस दशा में इस भाषा का कोई साहित्य 
तो हो ही नहीं सकता। पड़ोस की अधिक विकसित व सम्पन्न भाषायें धीरे- 
धीरे इन बोलियों को आत्मसात्‌ करती जाती हे। 

(४) किरात--इस शाखा का वास्तविक अभिजन तिब्बत और बरमा 
हैँ । इस जाति के लोग न केवल तिब्बत और बरमा में अपितु चीन और 
हिन्दचीन में भी छाये हुए हँ । जहां तक भारत का संबंध है, इस देश में 
किरात-जाति की तीन शाखायें विद्यमान हं---(१) तिब्बत-हिमालयी, (२) 
आसामोत्तरक और (३) आसाम बर्मी या लौहित्य । तिब्बत की सीमा के समीप 
स्थित भारतीय प्रदेशों में अनेक बोलियां बोली जाती हैँ, जो किरात- 
वर्ग की हें। इनमें बाल्ती ( बाल्तिस्तान की ) और लदाखी (लदाख की) 
बोलियां मुख्य हे। आसाम के उत्तरी प्रदेशों में निवास करनेवाली अनेक 
जातियां भी किरात-भाषायें बोलती हे । इसी प्रकार लौहित्य घाटी में 
(आसाम में ) अनेक ऐसी जातियों का निवास है, जिनकी बोलियों को किरात- 
बर्ग के अन्तगंत किया जाता हैं। 

मंड और किरात-परिवार की जिन भाषाओं का उल्लेख हमने इस 
प्रकरण में किया हे, उनके बोलनेवालों की कल संख्या १०० में ३ के लगभग 
है । भारत की कुल जनसंथख्या को दृष्टि में रखते हुए इनकी सत्ता नगण्य ही 
समझी जा सकती हेँ। ये भाषाय प्रायः अविकसित दशा में हे, और इनमें 
साहित्य का सर्वंथा अभाव है। वह समय दूर नहीं है, जब कि इन भाषाओं को 
बोलनेवाले लोग अपने पड़ोस में रहनेवाले आर्यों के सांस्कृतिक प्रभाव में 
आ जावेंगे । 

(३) भारत की आधारभूत एकता 

इसमे सन्देह नहीं, कि भारत में ऐसे अनेक तत्त्व विद्यमान हैं, जो इस विशाल 
देश में अनेक प्रकार से विभिन्नताओं को उत्पन्न करते हें । इस देश की भौगो- 
लिक दशा सर्वत्र एकसदुश नहीं है। इसके विविध प्रदेशों मे कहीं समतल 
मेदान हें, तो कहीं पर्व॑तप्रधान प्रदेश, घाटियां व पथार भी विद्यमान हैं । 
कहीं अत्यन्त सूख रेगिस्तान हें, तो कहीं ऐसे भी प्रदेश हें, जहां साल में कई 
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सौ इंच वर्षा पड़ती है । प्राकृतिक दृष्टि से देखने पर पूर्वी बंगाल और 
राजपूताना में व कर्माचल और काशी में भारी भेद दृष्टिगोचर होता है । 
इस देश में अनेक नसलों व जातियों के लोगों का निवास हैँ । आयें, द्राविड़, 
मुंड, किरात आदि कितनी ही जातियों के लोग यहां बसते हे । हिन्दी, गुजराती, 
मराठी, तेलगू, तामिल, बंगला आदि कितनी ही भाषायें इस देश में बोली 
जाती हैं । यहां बारह से अधिक समन्नत भाषाएं व सेकड़ों की संख्या में 
बोलियों की सत्ता हे। धर्म की दृष्टि से भी इस देश में एकता का अभाव 
है । हिन्दू, मुसलिम, ईसाई, बौद्ध. जेन, पारसी आदि कितने ही धर्म यहां 
विद्यमान हैं । विविध धर्मों के अनुयायियों में, विशेषतया हिन्दुओं और मुसलमानों 
में विरोध की भावना भी इस देश में पर्याप्त प्रबल रही हैं । देश की 
विशालता के कारण यहां के निवासियों में भौगोलिक एकता की अनुभूति 
भी भलीभांति विद्यमान नहीं हैे। पंजाब के निवासी अपने को पंजाबी समझते 
है, और बंगाल के निवासी बंगाली । ऐतिहासिक दृष्टि से भी भारत अनेक 
छोटे-बड़े राज्यों में विभक्‍त रहा है। मौयं. गुप्त आदि कतिपय प्राचीन राजवंशों 
और मुृगलों के शासन में भारत का बड़ा भाग कुछ समय के लिये चाहे एक 
शासन के अधीन रहा हो, पर ब्रिटिश शासन से पूर्व हम प्राय: यही देखते 
हैं, कि इस देश में अनेक राज्य थे, जो प्रायः आपस में संघर्ष करते रहते थे । 
इस दशा में यदि अनेक विचारक भारत को एक भूखंड मात्र समझें, और उसकी 
राष्ट्रीय एकता से इनकार करें, तो यह आइचय की बात नहीं है । इसी 
कारण यह भी बहुत सगम नही रहता, कि सारे भारत का इतिहास एक साथ 
लिखा जा सके। वस्तुतः, भारत का राजनीतिक इतिहास विविध राजवंशों के 
पारस्परिक संघर्ष का ही व॒त्तान्त है । 

पर अधिक गम्भीर दृष्टि से विचार करने पर अनेक विविधताओं के होते 
हुए भी भारत की आधारभूत एकता को समझने में कठिनाई नहीं होगी । 
जो तत्त्व भारत में एक प्रकार की आधारभूत एकता को स्थापित करते 
है, उनका यहां संक्षेप से उल्लेख करना उपयोगी है-- 

(१) भोगोलिक एकता--प्रकृति ने भारत को एक अत्यन्त सुन्दर व 
स्वाभाविक सीमा प्रदान की है, यह पहले लिखा जा चुका है। भारत की भौगो- 
लिक एकता इस देश के लोगों में एक प्रकार की एकानुभूति उत्पन्न करती 
रही हैं । भारत के निवासी सदा से अपने देश के प्रति एक विशेष प्रकार की 
ममता का अनूभव करते रहे हैं। उन्होंने सदा यह माना है, कि यह उनकी 
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मातभूमि और देवभूमि हैँ। सम्पूर्ण भारत में उन्होंने एक सिरे से दूसरे सिरे तक 
तीथॉं और देवस्थानों की स्थापना की थी। यहां के निवासी हिन्दू लोग 
भारत के पव॑तों, जंगलों, नदियों और पुरियों को पवित्र मानते रहें हें । गंगा, 
यमुता, गोदावरी, सरस्वती, नर्मदा, सिन्ध और कावेरी--ये सात नदियां 
भारत के सब हिन्दुओं के लिये पवित्र हे। प्रत्येक हिन्दू की यह आकांक्षा रहती 
हें, कि वह इन सात नदियों में स्नान करके अपने जीवन को सफल करे । 
दक्षिण-भारत के हिन्दू के लिये गंगा भी उतनी ही पवित्र है, जितनी कि कावेरी । 
यही दशा उत्तर-भारत के हिन्दू की है । महेन्द्र, मलय, सह्य, शुक्तिमान्‌, ऋक्ष, 
विन्ध्य और पारियात्र--ये सात पर्वत सब हिन्दुओं के लिय पवित्र हे। इसी 
प्रकार अयोध्या, मथुरा, मायापुरी, काशी, कांची, अवन्तिका और द्वारवती 
(द्वारिका )--म्रे सात पुरिया हिन्दुओं की दृष्टि में पवित्र हे, और इनमें तीर्थ- 
यात्रा के लिये जाना सव हिन्दुओं के लिये एक पवित्र कर्तव्य हैँ। दक्षिण में 
कांची से उत्तर में मायापुरी तक यात्रा करनेवाला हिन्दू इस सारे देश के 
प्रत एक आदर और पवित्रता की भावना रखता है, इसमें सनन्‍्देह नहीं । 
हिन्दुओं के विविध तीर्थ उत्तर में अमरनाथ और केदारनाथ से शुरू होकर 
दक्षिण में रामेश्वरम्‌ तक फंले हुए है । इसी प्रकार मुसलमानों के भी अनेक 
पीरों और औलियों की स्मृति भारत के विभिन्न स्थानों के साथ जुड़ी हुई है । 

रत के बौद्धिक नेताओं ने भी भारत की इस भौगोलिक एकता को स्पष्टरूप 
से स्वीकार किया था। यही कारण हे, कि केरल-देश में उत्पन्न हुए आचाये 
शकराचार्य ने अपने विविध मठों की स्थापना उत्तर, दक्षिण, पूर्व, पश्चिम- 
सर्वत्र की थी। इस दशा में यदि भारत के विभिन्न निवासी इस देश के प्रति 
ममता और एकता की भावना रखें, तो यह स्वाभाविक ही हे। 

(२) जातीय एकता--यह ठीक है, कि भारत में अनेक नसलों के लोग 
निवास करते हें, पर इन विविध नसलों में सम्मिश्रण भी खूब हुआ है । इस 
समय भारत की वहुसंख्यक जनता आर्यों और द्वाबिड़ों का सम्मिश्रण ही है । 
इस देश में भाषाओं की भिन्नता अवश्य है, पर यहां की प्राय: सभी भाषाएं 
एक ही सांचे में ढली हुई हें । भारत की अनेक द्वाविड़ भाषाओं तक ने आर्यों की 
बर्णमाला को अपना लिया है। आर्यों और द्वाविड़ों का भारत के इतिहास में 
इतना अधिक सामंजस्य हो गया है, कि आज प्राय: सारे भारत की एक वर्णमाला 
है, और एक वाहूमय हैं । न केवल वेदिक और संस्कृत-साहित्य का सारे भारत 
में समानरूप से आदर है, अपितु मध्यकालीन सन्‍्तों और विचारकों के विचार 
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भी सारे भारत को एक समान रूप से प्रभावित किये हुए हें। संस्क्ृत-साहित्य 
के ग्रंथ दक्षिण-भारत के द्राविड़-भाषाभाषी लोगों में भी उसी प्रकार आदर के 
साथ पढ़े जाते हें, जैसे कि उत्तर-भारत में । नसल और भाषा की विविधता के 
होते हुए भी प्राय: सम्पूर्ण भारत के निवासी एक प्रकार की सामाजिक रचना 
रखते हैं। सवंत्र वर्णाश्रम-व्यवस्था समान रूप से है । ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और 
गदर का भेद दक्षिण-भारत में भी वेसा ही है, जैसा कि उत्तर-भारत में । 
आश्रम-मर्यादा का भी सर्वत्र एक समान रूप से पालन किया जाता हैं। इस 
दशा में सारे भारत में एक प्रकार की जातीय एकता उत्पन्न हो गई हैं, जो 
नसल और भाषा के भेद को बहुत महत्त्व का नहीं रहने देती । 

(३) संस्कति को एकता--सांस्कृतिक एकता भारत की एक भारी 
विशेषता है। इस देश के न केवल हिन्दू अपितु मुसलमान, पारसी और ईस।|ई 
एक ही संस्कृति के रंग में रंगे हुए हे। यह संस्कृति वैदिक, बौद्ध, जन, हिन्दू, 
मुसलिम और आधुनिक संस्कृतियों के सम्मिश्रण से वनी हैँ । भारत के मुस- 
लमान अपने विचारों, रीति-रिवाजों व अभ्यासों की दृष्टि से अरब व टर्की के 
मुसलमानों से बहुत भिन्न हे। लखनऊ या दिल्‍ली का मुसलमान करो या 
कोन्स्टन्टिनोपल में जाकर अपने को सर्वथा विदेशी अनुभव करेगा। अरबों 
के तु्कों के साथ धामिक एकता होते हुए भी वह लखनऊ व दिल्‍ली के हिन्दू 
के बहुत समीप हैं। इसका कारण सस्कृति की एकता हैँ । जो रिवाज व 
सामाजिक आचार-विचार हिन्दू के हें, प्राय. वही भारतीय मुसलमान के भी 
है। भारत के बहुमंख्यक मुसलमानों के पूर्वज हिन्दू ही थे। धर्म-परिवर्तन से 
उनके सस्कारों व परम्परागत विचारों में मौलिक परिवतेन नहीं हुआ। इथी 
प्रकार आन्ध्र, तामिलनाड, बंगाल, गुजरात आदि में विभिन्न भाषाभाषी जो 
जन-समुद।य निवास करते हें, वे सब एक संस्कृति के ही अनुयायी हें । राम 
ओर क्ृष्ण के आदर, अर्जुन और भीम की वीर-गाथाएं व नानक और तुलसी 
के उपदेश उन्हें समानरूप से प्रभावित करते हे । संस्क्ृति की यह एकता 
ऐसी है, जो नसल भाषा आदि के भेद की अपेक्षा अधिक महत्त्व की है। इसी 
के कारण सम्पूर्ण भारतीय अपने को चीनी, ईरानी, अरब, अंग्रेज आदि अन्य 
राष्ट्रीयताओं से भिन्न समझते है, और अपने को एक मानते हैं। 

(४) राजनीतिक एकता--इसमें सन्देह नहीं, कि प्राचीन भारत में 
बहुत-से छोटे बड़े राज्य विद्यमान थे । पर साथ ही यह बात भी सत्य है कि 
बहुत प्राचीन समय से इस देश में यह विचार विद्यमान था, कि यह विशाल देश 
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एक चत्रवर्ती साम्राज्य का उपयुक्‍त क्षेत्र है, और इसमें एक ही राजनीतिक 
शक्ति का शासन होना चाहिये । आचाये चाणक्य ने कितने सुन्दररूप में यह 
प्रतिपादित किया था, कि हिमालय से समुद्र-पर्यन्त जो हजार योजन विस्तीर्ण 
प्रदेश है, वह एक चक्रवर्ती शासन का क्षेत्र हें। चाणक्य के इस स्वप्न को उसके 
शिष्य मोर्य चन्द्रग॒ुप्त ने क्रिया में परिणत किया, और हिमालय से समुद्र तक मागध- 
साम्राज्य की स्थापना की । पर चन्द्रगुप्त मौर्य से पूर्व भी अनेक सम्राटों ने 
दिग्विजय द्वारा भारत के विविध आयें-राज्यों में राजनीतिक एकता को प्रादुर्भूतः 
किया था । मान्धाता, भरत आदि कितने ही राजा वेदिक काल में भी ऐसे हुए, 
जिनका प्रयत्न सम्पूर्ण आर्यावर्त में एक शासन स्थापित करने का था, और जो 
राजसय आदि यज्ञों द्वारा चक्रवर्ती, सार्वभौम व सम्राट-पद को प्राप्त करने में 
समर्य हुए थे। प्राचीन समय में भारत चाहे सदा एक शासन में न रहा हो, पर 
इस देश में यह अनुभूति प्रबल रूप से विद्यमान थी, कि यह एक देश है, और 
इसमें जो धामिक, साहित्यिक व सांस्कृतिक एकता है, उसे राजनीतिक क्षेत्र में 
भी अभिव्यक्त होना चाहिये। यही कारण है, कि विविध राज्यों और राजवंशों 
की सत्ता के होते हुए भी इस देश के इतिहास को एक साथ प्रतिपादित 
किया जा सकता हैं । 

भारत बहुत बड़ा देश है । प्राचीन समय में तो ग्रीस, इटली, इंगलेंड जैसे 
छोटे-छोटे देशों में भी बहुत से राज्य विद्यमान थे। ग्रीस में स्पार्टा, एथन्स, कोरिन्थ 
आदि के रूप में कितने ही छोटे-छोटे नगर-राज्यों की सत्ता थी। यही बात 
इटली, इंगलेड, मित्र, ईरान आदि देशों के संबंध में भी कही जा सकती हैं। 
बहुत-से नगर-राज्यों की सत्ता के होते हुए भी ग्रीस को एक देश समझा जाता 
था, क्योंकि उसमें संस्कृति की एकता थी, और ग्रीक लोग अपने में एक 
प्रकार की एकानभूति रखते थे। ठीक यही बात भारत के संबंध में भी है। 
जिस प्रकार मंसिडोन के नेतृत्व में ग्रीक नगर-राज्य एक राजनीतिक सूत्र 
में संगठित हुए, वेसे ही मगध के नेतृत्व में आगे चलकर भारत के विविध राज्य 
एक साम्राज्य के अधीन हुए । यदि केवल विविध राज्यों की सत्ता के 
कारण भारत की आधारभूत एकता से इनकार किया जाय, तो यह 
भी मानना होगा, कि ग्रीस, इटली, इंगलेंड आदि सभी देश प्राचीन समय में . 
एकता से शून्य थे । पर किसी देश की एकता के लिये राजनीतिक एकता 
सबसे महत्त्वपूर्ण तत्त्व नहीं होतो । धर्म, संस्कृति, भूगोल, परम्परा आदि की एकता 
ने ही आगे चलकर ग्रीस, इटली, इंगलेंड, जर्मनी आदि को एक संगठन में संग्रांठत 
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किया। इसी प्रकार भारत भी आगे चलकर राजनीतिक दृष्टि से भी एक 
हो गया । पर जिन तत्त्वों के कारण उसका एक होना संभव हुआ, वे 
प्राचीनकाल में भी यहां विद्यमान थे । 

इसमें सनन्‍्देह नहीं, कि भारत में अनेक प्रकार की विभिन्नतायें विद्यमान 
है। पर इन विभिन्नताओं के होते हुए भी इस देश मे एक आधारभूत एकता 
की सत्ता है, इस बात से इनकार नहीं किया जा सकता। वस्तुतः इस देश 
की स्थिति संघात्मक शासन के लिये बहुत उपयुक्त हेँ। भारत-जैसे विशाल 
देश को विविध खंडों में विभकक्‍त कर यदि उन्हें एक संघ में सगठित किया 
जाय, तो यह बात यहां के लिये बहुत उपयोगी होगी । विविध खंडों में इस देश 
की विभिन्न भाषाओं, साहित्य, पृथक परम्परा आदि को विकास का पूरा 
अवसर मिलेगा, और संघ द्वारा वह आधारभूत एकता भलीभांति अभि- 
व्यक्त हो सकेगी , जो भारत को अन्य सब देशों से पृथक करती है। स्वतंत्र 
भारत के नये संविधान में इसी सिद्धान्त का अनुसरण किया गया हैं। 

प्राचीन भारत का इतिहास लिखते हुए जहां हम उस धर्म, सम्यता, 
संस्कृति, साहित्य और सामाजिक संगठन के विकास का वृत्तान्त लिखते 
हैं, जो सारे भारत में समान रूप से विकसित हुए, वहा साथ ही हम उस 
प्रयत्न का भी प्रदर्शन करते हैं, जो इस देश में राजनीतिक एकता की स्थापना 
के लिये निरन्तर जारी रहा। यही कारण हैँ, कि हम इसका इतिहास एक 
साथ लिखने में समर्थ होते हे। 


(४) भौगोलिक दशा का भारतीय इतिहास पर प्रभाव 


इसमें सन्देह नहीं, कि भारत की भौगोलिक परिस्थितियों ने इस देश 
के इतिहास को अनेक प्रकार से प्रभावित किया हूँ । भारत उन अर्थों में एक 
राष्ट्र व देश नहीं हे, जिन अर्थों में फ्रास, जमंनी व इंगलेड एक राष्ट्र हें । यहा 
के सब निवासियों की भाषा एक नहीं हैँ, और न ही इस देश के सब निवासी 
एक नसल व एक जाति के हैं। भारत एक इस प्रकार का महादेश हे, जिसमें 
विविध भाषाओं को बोलनेवाली विविध जातियों के लोगों का निवास है । 
इस स्थिति का प्रधान कारण इस देश की विशालता और विभिन्न भौगोलिक 
परिस्थितियां ही हैं। भौगोलिक दशा ने इस देश के इतिहास को किस प्रकार 
अभावित किया हैँ, इस बात को हम निम्नलिखित प्रकार से स्पष्ट कर सकते हें-- 

(१) विविध राज्यों को सत्ता--भारत के सीमान्त के पव॑तप्रधान प्रदेशों में 
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बहुत-से छोट-छोटे राज्यों की सत्ता रही है, जो अपनी विकट भौगोलिक परि- 
स्थिति के कारण साम्राज्यवादी विजेताओं की विजयों के प्रभाव से प्राय: 
बचे रहे हैँ । मगध के बाहंद्रथ, नन्‍्द, मौ्य, गुप्त आदि राजवंशों के प्रतापी 
सम्राट उत्तरी भारत के सुविस्तृत मैदान को अपनी अधीनता में लाने में 
समर्थ हुए । पर काश्मीर, अभिसार, त्रिगतं, कुलत, गढ़देश, कूर्माचल, नेपाल 
आदि पार्व॑त्यप्रदेशों को वे स्थिररूप से अपने विशाल साम्राज्यों के अन्तर्गत 
नहीं कर सके । विध्यमेखला के कारण उनके लिये यह भी संभव नहीं हुआ, कि 
वे दक्षिणी भारत पर स्थिर रूप से अपना शासन स्थापित कर सकते। अफगान 
और मुगल-संम्राट्‌ भी जो सारे भारत को अपनी अधीनता में नहीं ला 
सके, उसका मुख्य कारण भी इस देश की भौगोलिक परिस्थितियां ही 
थीं । राजनीतिक दृष्टि से दक्षिणी भारत का इतिहास प्रायः उत्तरी भारत 
के इतिहास से पृथक्‌ रहा, क्योंकि विन्ध्यमेखला भारत के इन दोनों 
भागों के मब्य में एक विशाल दीवार का काम करती रही । दक्षिणी 
भारत मे पश्चिमी घाट और पूर्वी घाट की पर्वतमालाओं के कारण वहां उस 
ढग के विशाल साम्राज्यों का विकास सभव नहीं हुआ, जैसा कि उत्तरी 
भारत के सुविस्तुत मेंदान में हुआ था। दक्षिणी भारत अनेक छोटे-बड़े राज्यों 
मे विभक्‍त रहा, जो निरन्तर परस्पर के युद्धों में व्यापृत रह । शक्तिशाली 
मुगल-सम्राट्‌ भी इस प्रदेश को अविकलरूप से अपनी अबीनता में लाने में 
असमर्थ रहे। उत्तरी भारत के विस्त॒त मंदान में जो शक्तिशाली विशाल साम्राज्थों 
का विकास संभव हुआ, उसका कारण वहां की भौगोलिक दशा ही थी । इस 
प्रदेश में कोई ऐसी प्राकृतिक बाधायें नही थीं, जो मगध, कन्नौज व दिल्ली 
के शक्तिशाली सम्राटों की राजनीतिक महत्त्वाकांक्षाओं की पूति में बाधक 
हो सकतीं । इसीलिये सदियों तक भारत का यह भाग एक शासन की 
अधीनता में रह सका, ओर यहां एक ऐसी सम्यता का विकास हुआ, जो 
इसके सब निवासियों को सांस्कृतिक दृष्टि से एक सत्र में बांध रखने में 
समय॑ हुई । 

(२) पृथक्‌ सभ्यता का विकास--भौगोलिक दृष्टि से अनेक भागों में 
विभकत होते हुए भी भारत संसार के अन्य भूखण्डों से पृथक व स्वतंत्र सत्ता 
रखता है । इस देश को एक ऐसी प्राकृतिक सीमा प्राप्त है, जो अन्य देशों 
को प्राप्त नहीं हैं। महासमुद्र और दुर्गम पर्व॑तश्यृंखलाओं से घिरा हुआ यह 
देश एक विशाल दुर्ग के समान हूँ, जिसमें एकता की अनुभूति अत्यन्त 
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प्राचीन काल से विद्यमान रही है । जहां एक तरफ शक्तिशाली सम्राट 
इस देश को राजनीतिक दृष्टि से एक शासन में लाने का प्रयत्न करते 
रहे, वहां दूसरी तरफ यहां के धर्माचार्य और सनन्‍्त-महात्मा इस सम्पूर्ण देश में 
एक धर्म और एक संस्कृति की स्थापना के लिये तत्पर रहे। यही कारण 
है, कि भारत में एक ऐसी सभ्यता और संस्कृति का विकास हुआ, जो इस देश 
की अपनी चीज हैँ, और जिसका पड़ोस के अन्य देशों के साथ विशेष संबंध 
नहीं है । यह सच हे, कि भारत ने समीपवर्ती अन्य देशों को भी अपनी 
संस्कृति के प्रभाव में लाने का प्रयत्न किया । कुछ समय तक अफगानि- 
स्तान, तुकिस्तान, तिब्बत, बरमा, मलाया, सियाम आदि देश भारतीय 
संस्कृति के प्रभाव में भी रहे । पर भौगोलिक परिस्थितियों के कारण ही ये 
सब देश देर तक भारत के सांस्कृतिक प्रभाव में नहीं रह सके, और उनमें 
अपनी पृथक संस्क्ृतियों का विकास हुआ । भारत जो अपनी एक पथक व 
स्वतंत्र सम्यता और संस्कृति का विकास करने में समर्थ हुआ, उसका एक 
महत्त्वपूर्ण कारण यही था, कि भौगोलिक परिस्थितियों ने इसे पृथिवी के अन्य 
क्षेत्रों से पृथक कर रखा था। 

(३) अन्य देशों से संबंध--यद्यपि भौगोलिक दृष्टि से भारत की 
पृथक्‌ व स्वतंत्र सत्ता हैँ, पर अन्य देशों के साथ उसका सम्पर्क सदा कायम 
रहा है । इस देश की उत्तर-पश्चिमी सीम। पर विद्यमान दुर्गम पर्वत-माला 
में दो ऐसे द्वार हैं, जो विदेशों के साथ इसका सम्बन्ध निरन्तर बनाये रहे 
हैं । ये मार्ग खबर और बोलन के दर्रों के रूप में हे । जहां अनेक विदेशी 
जातियों ने इन मार्गों से प्रवेश कर इस देश को अपनी अधीनता में लाने 
का प्रयत्न किया, वहां चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य-जेसे प्रतापी विजेता इन मार्गों से 
ही बाल्हीक देश तक की विजय करने में समर्थ हुए । इन मार्गों से जाकर 
बहुत-से धर्म-प्रचारकों ने भारतीय धर्म और संस्कृति का पश्चिम व उत्तर में 
दूर-दूर तक प्रसार किया । केवल इन दो दर्रों से ही नहीं, अपितु हिमालय 
प्वेतश्यंखला के अन्य अनेक मार्गों द्वारा भी भारत का पड़ोस के देशों के 
साथ संबंध कायम रहा । भारत के सुविस्तीर्ण सम्‌द्रतट ने भी विदेशों के साथ 
सम्पर्क को स्थापित करने में सहायता पहुंचाई । इस देश के व्यापारी जहां 
जलमार्ग से उत्तर-पूर्व में चीन तक और पश्चिम में ईरान ओर अरब तक व्यापार 
करने में व्यापृत रहे, वहां साथ ही इस देश के बहुत-से धर्म-प्रचारक व विद्वान्‌ 
समुद्र के मार्ग से इन्डोचायना, इन्डोनीसिया आदि सुदुरवर्ती प्रदेशों में भारतीय 
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धर्म व संस्कृति के प्रचार के लिये प्रयत्नशील रहे । इस स्थिति का परिणाम 
यह हुआ, कि अन्य देशों के साथ भारत का सम्पर्क निरन्तर कायम रहा, 
ओर इस देश की विशिष्ट संस्क्रति के विकास में इस सम्पर्क ने बहुत सहायता 
पहुंचाई । यह समझना भूल हे, कि भारत ऐतिहासिक दृष्टि से संसार के घटना- 
प्रवाह से पृथक रहा हैँ । जहां एक तरफ भारत के विचारक और धर्म- 
प्रचारक एशिया के बहुत बड़े भाग को अपनी विचारधारा द्वारा प्रभावित 
करते रहे है, वहां साथ ही पड़ोस के विदेशी राज्यों की राजनीतिक व सांस्कृतिक 
उथल-पुथल भी इस देश के इतिहास पर अपना प्रभाव डालती रही है। यवन, 
दशक, युदशी, हण, अफगान, मुगल आदि कितने ही विदेशी लोग समय-समय पर 
भारत में प्रविष्ट हुए, और इन सबने इस देश के इतिहास को प्रभावित किया । 
यही कारण है, कि भारत की संस्कृति पर अन्य जातियों का प्रभाव भो कम नहीं 
हैं । वस्तुतः भारतीय संस्कृति अनेक संस्क्ृतियों का सम्मिश्रण है । वैदिक 
युग में आर्यों की जो संस्कृति थी, उस पर भी द्वाविड़ लोगों का प्रभाव था। बाद में 
कितने ही नये लोगों ने इस सस्कृति को प्रभावित किया, यद्यपि आर्यों की 
संस्कृति की मूलधारा नष्ट नही होने पाई । 

(४) एकता ओर विभिन्नता--भारत की भौगोलिक परिस्थितियों में 
बहुत विभिन्नता हैं । इस देश के कछ भाग जहां सदा हिम से आच्छादित रहते 
हैं, तो अन्य भाग मरुस्थल के रूप में हे । हरे-भरे मंदान, पहाड़ियों से परिएर्ण 
पथा र, रेगिस्तान आदि सब प्रकार के प्रदेश इस विशाल देश में विद्यमान हैं । 
भोगोलिक दृष्टि से इतनी विभिन्नताओं के होते हुए भी यह देश प्राकृतिक दृष्टि 
से अपनी पृथक व स्वतंत्र सत्ता रखता है । इस विशिष्ट भौगोलिक परिस्थिति 
ने भारत के इतिहास और संस्कृति पर बहुत प्रभाव डाला हूँ। यहां जो लोग 
निवास करते हे, वे अपने चरित्र व्यवहार और परम्परा आदि की दृष्टि 
से एक-दूसरे से बहुत भिन्न हैँ । पहाड़ों पर निवास करनेवाले गढ़वाली, 
गुरखे व मशठ राजपूताना के रेगिस्तान में रहनेबाले लोगों से भिन्न प्रकृति 
रखते हूँ, ओर वे लोग उत्तरी भारत के हरे-भरे उपजाऊ मेंदान के निवासियों 
से बहुत भिन्न हें। इस देश की विशालता और उसमें विद्यमान विविध प्रकार 
की जलवायु के कारण इसके निवासियों में बहुत-सी विभिन्नताओं का विकास हो 
गया हैँ | पर ये विभिन्नताएं इस देश की आधारभूत एकता को नष्ट नहीं कर 
सकी ; जिस प्रकार भौगोलिक परिस्थितियों की विभिन्नता के होते हुए भी यह 
देश एक है, वैसे ही अनेक प्रकार के लोगों के निवास होने १२ भी उन सबमें एक 
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प्रकार की एकानुभूति विद्यमान है, जिसका कारण उनके इतिहास और संस्कृति 
की एकता हैँ । विभिन्नता के रहते हुए भी एकता की सत्ता इस देश. की 
एक अपनी विशेषता है, और इसमें यहां की भौगोलिक दशा बहुत सहायक है । 

अनेक ऐतिहासिकों का यह विचार हे, कि भारत की गरम जलवायु के 
कारण यहां के निवासियों में परिश्रम और अध्यवसाय का अभाव है। वे जो 
सुगमता से आक्रमणका री लोगों की अधीनता में आ गये और उन्नति की दौड़ 
में यूरोप व अमेरिका से पीछे रह गये, उसके लिये यहां की भौगोलिक परि- 
स्थितियां उत्तरदायी हें। पर गम्भीरता से विचार करने पर यह बात सत्य प्रतीत 
नहीं होती । यह सत्य हैँ, कि अनेक विदेशी आक्रान्ता भारत के कतिपय भागों 
को जीतने में समर्थ हुए। अनेक सदियों तक भारत विदेशी णासकों की अधी- 
नता में भी रहा । पर यह बात यूरोप के अनेक देशों के संबब में भी कही जा 
सकती हैँ। मंगोल आतक्रान्ता विएना तक यूरोप को जीतने में समर्थ हुए थे 
और पूर्वी यूरोप के अनेक देश तो सदियों तक तुर्कों के अधीन रहे थे। उन्नति 
की दौड़ में यदि भारत आधुनिक युग में पारचात्य देशों के मुकाबले में पीछे 
रह गया, तो प्राचीन काल और मध्यकाल में भारत यूरोप से किसी भी प्रकार 
कम उन्नत नहीं था। उन्नति की दौड़ में तो रूस भी पश्चिमी यूरोप के मुका- 
बले में बत्त पीछे रह गया था । बीसवीं सदी के प्रारम्भ तक इडज्डलेण्ड, 
फ्रांस, जमंनी आदि की अपेक्षा रूस बहुत पिछड़ा हुआ था । आधुनिक युग म 
जो भारत दुर्दशाग्रस्त रहा, उसकी उत्तरदायिता उसकी जल्वायू व भौगोलिक 
परिस्थिति पर नहीं हूं । उसके कारण अन्य है । पर इसमें सन्देह नहीं, कि 
भारत की भौगोलिक दशा ने अनंक प्रकार से इस देश के इतिहास को 
प्रभावित किया है । 

सहायक ग्रन्थ 
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प्राचीन भारत में इतिहास-ज्ञान--वर्तमान समय में भारत का प्राचीन 
इतिहास क्रमबद्ध रूप से उपलब्ध नहीं होता । भारत का फ्रचीन साहित्य बहुत' 
विस्तृत और समृद्ध है, पर उसमें इतिहास-विषयक ग्रंथ अधिक संख्या में 
उपलब्ध नहीं हुए । इसी कारण मेकक्‍्समुइलर, फ्लीट और एल्फिन्स्टन आदि 
अनेक विद्वानों का यह मत था, कि प्राचीन भारतीय सदा पारछौकिक विषयों 
के चिन्तन में ही लगे रहते थे, उनका इहलोक के सुखों तथा उनसे संबंध रखने- 
वाली विद्याओं की तरफ कोई ध्यान नहीं था, और इसीलिये उन्होंने इति- 
हास को कोई महत्त्व नहीं दिया । पर प्राचीन साहित्य के अनुशीलन से हम 
इस परिणाम पर पहुंचते है, कि भारतीय लोग इतिहास-श्ास्त्र से भली-भांति 
परिचित थे, और वे अपनी घटनाओं को उल्लिखित तथा क्रमबद्ध 
करते थे । इतिहास को वे इतना महत्त्व देते थे, कि उसे पांचवां वेद माना 
जाता था । कौटलीय अय्ंशास्त्र (१/३) और छान्दोग्य-उपनिषद्‌ (सप्तम 
प्रपाठक) में इतिहास को पांचवां वेद कहा गया है । पुराणों के अनुसार 
(वायु पु० १॥२०१ और पद्म पु० ५१२-५२) वेदों के वास्तविक अभिप्राय को 
समझने के लिये इतिहास का अनुशीलन आवश्यक हैँ । राजा लोग अपनी 
देनिक दिनचर्या में इतिहास के श्रवण को भी पर्याप्त समय देते थे। प्राचीन 
विद्याओं में इतिहास की भी गिनती थी । छान्दोग्य-उपनिषद्‌ में महषि सन- 
त्कुमार और नारद का संवाद आता हं, जिसमें सनत्कमार के पूछने पर नारद 
ने यह बताया है, कि उसने किन-किन विद्याओं का अध्ययन किया है । इसमें वेद, 
पुराण, ज्योतिष, ब्रह्मविद्या आदि के साथ इतिहास का भी परिगणन' किया 
गया हैँ । इन सब यूक्तियों के महत्त्व को अनेक यूरोपियन विद्वानों ने भी 
स्वीकृत किया है । इसीलिये विल्सन, टाड और स्टाइन आदि अनेक ऐतिहासिकों ने 
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प्राचीन भारतीयों में एंतिहासिक बुद्धि की और प्राचीन भारतीय साहित्य में 
इतिहास की सत्ता को स्वीकार किया हैं । 

प्राचीन भारतीय लोग इतिहास को लेखबद्ध करने के लिये यत्न करने 
थे या नहीं, इस विवाद में पड़ने की आवश्यकता नहीं। यह निश्चित हे, कि प्राचीन 
भारत में महत्त्वपूर्ण राजनीतिक घटनाओं की स्मृति को स्थिर रखने के साधन 
अवश्य विद्यमान थे। दक्षिणी भारत में दो चालक्य-वंशों ने शासन किया । इन' 
दो वंशों में लगभग दो सदी का अन्तर था । पर पिछले चालक्य-वंश के 
शिलालेखों में दो सौ वर्ष पहले हुए चालक्य-वंश का वृत्तान्त दिया गया है । कल्हण 
ने राजतरंगिणी नामक काश्मीर का इतिहास लिखते हुए यह कहा है, कि इस 
ग्रन्थ के लिखने में ग्यारह प्राचीन इतिहास-ग्रंथों का उपयोग किया गया 
है। प्राचीन भारत के अनेक इतिहास-ग्रंथ अब धीरे-धीरे उपलब्ध होने लगे हें 
जिनमें मञ्जुश्री मूल कल्प का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है । पहले गुप्तवंश 
के सम्राटों का परिचय केवल शिलालेखों और सिक्‍कों से ही मिलता था। पर 
इस ग्रंथ द्वारा इस वंश का लिखित इतिहास भी उपलब्ध हो गया है । पौरा- 
णिक अनुश्लुति में आर्यों का प्राचीनतम इतिहास सुरक्षित हैं । 

प्रानीन भारतीयों द्वारा लिखित क्रमबद्ध इतिहास के ग्रंथ यद्यपि इस समय 
उपलब्ध नहीं होते, पर ऐसी बहुत-सी स॥मग्री प्राप्त होती है, जिसका उपयोग 
कर भारत का प्राचीन इतिहास तैयार किया जा सकता है । पुरातत्त्ववेत्ताओं के 
निरन्तर प्रयत्न से बहुत-से उत्कीर्ण लेख, सिक्के, मू्ियां, ताम्रपत्र व अन्य 
प्राचीन अवशेष इस समय उपलब्ध हो गये हें, और प्राचीन भारत के ये 
ठोस अवशेष इतिहास के लिये बहुत सहायक हूँ । इनके अतिरिक्त, प्राचीन 
साहित्य भी इतिहास के लिये कम उपयोगी नहीं है । यद्यपि बहुत समय तक 
ऐतिहासिकों में इसे उपेक्षा की दृष्टि से देखने की प्रवृत्ति रही हे, तथापि अब 
भारतीय इतिहास के निर्माण के लिये साहित्य की उपयोगिता को स्वीकार 
कर लिया गया है। पार्जीटर के प्रयत्न से पुराण भी अब इतिहास के स्रोत 
बन गये है । 

प्राचीन भारतीय इतिहास की सामग्री को हम मख्यतया छः भागों में बांट 
सकते हें-- (१) प्राचीन वंदिक और संस्कृत-साहित्य, (२) बौद्ध (पाली और 
संस्कृत ) साहित्य, (३) जन (प्राकृत और संस्क्ृत) साहित्य, (४) ऐतिहासिक 
ग्रंथ, (५) विदेशी यात्रियों के यात्रा-विवरण, और (६) पुरातत्त्व-संबंधी अबव- 
शेष । हम इन पर क्रमशः विचार करेंगे । 


४२ भारत का प्राचीन इतिहास 


वेदिक ओर संस्कृत-साहित्य--भारत के प्राचीनतम साहित्य को दो भागों 
में बांटा जा सकता है, धर्मंपरक ग्रंथ और इतिहास-पुराण । धर्मपरक ग्रंथों में वेदिक 
संहिता, ब्राह्मणग्रंथ, आरण्यक या उपनिषद्‌, वेदांत, उपांग और सूत्रग्रंथ उल्लेख- 
नीय हे । इस साहित्य का विशद रूप से विवरण, हम अगले अध्यायों में प्रसंगा- 
नसार देंगे । इस साहित्य का प्रयोजन ऐतिहासिक घटनाओं का उल्लेख 
करना नहीं है । पर प्रसंगवश इसमें कहीं-कहीं ऐतिहासिक घटनाओं का निर्देश 
आ गया है, जो बहुत उपयोगी है। वेदिक संहिताओं में वे मन्त्र व सक्‍त संगु- 
हीत हैं, जिनका निर्माण (दर्शन) प्राचीन आर्य-ऋषियों नो किया था। इन मंत्रों 
का प्रयोजन किसी देवता-विशेष की स्तुति है, पर प्रसंगवश कहीं-कहीं इनमें 
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अयने समय की राजनीतिक घटनाओं का उल्लेख हो गया है । उदाहरणाथ्थ, 
इन्द्र देवता की स्तुति करते हुए दस्यु या दास-जाति के दुर्गों व नगरों का वर्गन 
और उनके परा।स्त होने को बात कह दी गई है। राजा सुदास के विरुद्ध 
हुए विभिन्न राजाओं के संगठन की बात उस समय के लोगों के लिये बहुत महत्त्व 
की घटना थी । एक वंदिक सूक्‍त में इस घटना का भी निर्देश कर दिया गया 
है। भारत के अनेक प्राचीन राजा तत्त्वज्ञान और अध्यात्मचिन्तन के लिये विशेष 
प्रयत्नशील थे । उनकी राजसभा में अनेक ऋषि एकत्र होते थे, और 
गूढ़ आध्यात्मिक विषयों पर विचार करते थे। कतियय उपनियदों में इन राजाओं 
की राजसभाओं में हुए आध्यात्मिक विवादों का उल्लेख हैँ । इस प्रकार के सन्दर्भों 
से हमे प्रासंगिक रूप से भारत के अनेक प्राचीन राजवंशों और राजाओं का भी 
परिचय मिल जाता है । इसके अतिरिक्त धर्मपरक साहित्य के अनृशीलन से 
उस युग के सामाजिक, धामिक व आथिक जीवन पर जो प्रकाश पड़ता है, उसके 
महत्त्व से कदापि इनकार नहीं किया जा सकता । प्राचीन भारतीयों के 
धामिक विश्वास क्‍या थे, वे किन विधि-विधानों का अनुष्ठान करते थे, उनका 
सामाजिक संगठन किस प्रकार का था, उनका भोजन क्‍या था, वे किस 
प्रकार अपना जीवन बिताते थे--इस प्रकार की वातों का सही-सही 
ज्ञान प्राप्त करने के लिये तो इस धर्मपरक साहित्य का बहुत अधिक 
उपयोग हैं । 

जिस प्रकार वेदिक संहिताओं में भारत के प्राचीन ऋषियों की सूक्तियां 
संगृहीत हे, वैसे ही पुराणों में प्राचीन आर्य-राजवंशों व राजाओं के चरित, इति- 
वृत्त व आख्यान संगृहीत हैं। वेदों के समान ये पुराण-ग्रंथ भी अत्यन्त प्राचीन हें। 
पुराण वर्तमान समय में जिस रूप में मिलते हे, वे चाहे बहुत पुराने न हों, पर 
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उनमें संकलित अनश्रुति अवश्य ही बहुत प्राचीन है। पुराणों का लक्षण इस 
प्रकार किया जाता हे-- 
सर्गश्च प्रतिसगंश्वच वंशों मन्वन्तराणि च । 
वंशानचरितं चेव पुराण पञ्च लक्षणम्‌ ॥ 

सृष्टि की उत्पत्ति किस प्रकार हुई, सृष्टि का प्रछय किस प्रकार होता है, 
सृष्टि के विविध मन्वन्तर (विभाग) कौन-से है, इन विविव मन्वन्तरों में किन 
वंशों ने शासन किया और इन वंशों व राजाओं के चरित क्‍या थे--इन पांच 
बातों का वर्णन पुराणों में दिया जाता है । मत्स्य, वायु, विष्ण, ब्रह्माण्ड, 
भागवत आदि पूराण-प्रंथों में प्राचीन आर्यों के वंशों व उनके चरितों का जो वर्णन 
संगृहीत है, इतिहास के लिए उसका बहुत अधिक उपयोग है । इसमें सन्देह 
नहीं, कि पुराणों की यह अनश्वति प्रायः अस्पष्ट है । पर इसका ठीक तरह 
से अनुशीलन और विवेचन करके हम भारत के प्राचीन राज्यों, उन पर शासन 
करनेवाले राजवंशों और राजाओं के संबंध में अच्छी जानकारी प्राप्त कर 
सकते हें । वेदों में जो राजाओं का कहीं-कही प्रासंगिक उल्लेख आ जाता हैं, 
और जो अनेक गाथाएं सूत्ररूप में मिल जाती हैं, उनको भलीभांति समझना तभी 
संभव है, जब कि पुराणों में उपलब्ध अनुश्रुति को दृष्टि में रखा जाय। इसी- 
लिये महाभारत में कहा गया है-- 

इतिहासपुराणाझ्पां वेदार्थमुपब हयेत्‌ । 
विभेत्यल्पश्रुताहेदी मामयं प्रहरिष्यति ॥ 

इतिहास और पुराण द्वारा वेदों के अर्थ को स्पष्ट करना चाहिये, अल्पश्रुत 
(अनुश्नुति से अपरिचित ) व्यक्ति से वेद डरता है, कि यह मुझपर प्रहार करेगा 
(मेरे अभिप्राय को ठीक नहीं समझेगा ) । सुदास और उसके विरोधी राजाओं के 
युद्ध का जो उल्लेख सूत्ररूप से वेद में है, उसका ठीक अभिप्राय पौराणिक अनुश्रुति 
में विद्यमान सुदास व उसके विरोधी राजाओं की कथा से ही समझा जा सकता 
है। इसी प्रकार इन्द्र और मित्र, देव और असुर आदि के संग्राम की बात भी 
पुराणों द्वारा ही स्पष्ट होती है। इसमें सन्देह नहीं, कि पुराण भारतीय इति- 
हास के परिचय के लिये बहुत उपयोगी हैँ। यह ठीक है, कि पुराणों में तिथिक्रम 
का सही परिचय नहीं मिलता । उनमें राजवंशों और राजाओं की जो तालिका 
दी गई हू, उसमें किसी निश्चित संवत्‌ का प्रयोग नहीं किया गया | पर 
प्रावीन भारतीय काल का विभाग चतुर्युग द्वारा करते थे। कृत, त्रेता, द्वापर और 
कलि-इन चार यगों में उन्होंने भारत के इतिहास को विभक्‍त किया था। 
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पौराणिक अनुश्रुति से यह बात स्पष्ट हो जाती है, कि कौन-सा राजा कलियुग 
के शुरू में हुआ, कौन-से राजा द्वापर, त्रेता व कृतयुग के शुरू में हुए और कब 
कलियुग का अन्त हुआ। प्राचीन आये-राजाओं के पौर्वापर्य व समय को निदिचत 
करने के लिये यह बात कम महत्त्व की नहीं है । कठिनाई तब आती हैँ, जब कि 
हमें कलियुग के प्रारम्भ का समय निश्चित करने की आवश्यकता होती हे । 
पुराणों के निर्माताओं व संकलयिताओं के सम्मुख शायद यह कठिनाई नहीं थी । 
पर साहित्यिक आधार पर अब यह भी निश्चित किया जा सका हैं, कि कलियुग 
का प्रारम्भ कब हुआ । पौराणिक अनुश्वुति का अनुशीलन करके अत्र प्राचीन 
भारतीय इतिहास की रूपरेखा निर्धारित की जा सकती है । तिथिक्रम के जटिल 
प्रशन पर हम आगे चलकर एक पृथक प्रकरण में विचार करेंगे । 

पुराणों के अतिरिक्त, वाल्मीकीय रामायण और महाभारत संस्कृत-साहित्य 
के दो एंसे ग्रंथ है, जो प्राचीन भारतीय इतिहास के अनुशीलन के लिये बहुत 
उपयोगी हें । रामायण में ऐक्ष्वाकव (सूये) वंश के राजा दाशरथि राम का 
वृत्तान्त बड़े विस्तार से दिया गया हैं । महाभारत में पौरव-बंश की दो शाखाओं 
(कौरव और पाण्डव ) के पारस्परिक संघर्ष का इतिवृत्त संकलित हैं। 
पर महाभारत में भारत के प्राचीन राजवंशों के साथ संबंध रखनेवाले अन्य भी 
बहुत-से आख्यान संगहीत हे, और इस विद्याल ग्रंथ के अनशीलन से प्राचीन 
भारतीय इतिहास पर बहुत विशदरूप से प्रकाश पड़ता है। नि:संदेह, महाभारत 
की रचना एक विशाल विश्वकोश के रूप में हुई है, जो न केवल प्राचीन आख्यानों, 
गाथाओं और इतिवृत्त पर प्रकाश डालता हे, अपितु साथ ही प्राचीन भारतीय 
राजनीति, अध्यात्मचिन्तन और ज्ञान का भी प्रतिपादन करता हें। रामा- 
यण ओर महाभारत का वतंमान रूप चाहें वदिक संहिता के समान अत्यन्त 
प्राचीन न हो, पर यह निविवाद है, कि इनमें प्राचीन भारतीय अनुश्रुति बड़े 
सुन्दर रूप में सुरक्षित है । इन्हीं ग्रंथों को प्राचीन समय में इतिहास” कहा जाता 
था। वस्तुतः ये भारत के प्राचीन आर्यों के इतिहास हें। वंदिक और पौराणिक 
अनुश्रुति के समान महाभारत का कर्त्ता (या संकलयिता ) भी मुनि वेदव्यास 
को माना जाता हैं। 

पुराण संख्या में अठारह हें । पर अठारह पुराणों के अतिरिक्त अन्य भी 
अनेक १राण पाये जाते हें। प्राचीन समय में भारत में अनेक सूतवंश होते थे, जो 
राजवंशों व राजाओं के इतिवृत्त को अनश्नति के रूप में सुरक्षित रखते थे । 
परम्परा के अनुसार यह कहा जाता है, कि अष्टादश पुराणों का पाठ सूत लोमह- 
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शंण व उसके पत्र सौति उम्रश्नवस ने किया था। धर्म व अध्यात्म के क्षेत्र में जो 
स्थान ऋषियों का था, वही स्थान “वंशानुचरित के क्षेत्र में सूतों का था। भारत 
के प्राचीन सतवंशों ने ऐतिहासिक अनुश्रुति की रक्षा के लिये बहुत महत्त्वपूर्ण 
कार्य किया, यह निविवाद हैं। 

ऐतिहासिक दृष्टि से पुराणों में मत्स्य, वायु, ब्रह्माण्ड, विष्णु, भागवत, 
गरुड़ और भविष्य-पुराण अधिक महत्त्वपूर्ण हें। कलियुग के बाद के वंशों का 
वृत्तांत पुराणों में भविष्य-वाणी के रूप में दिया गया हे। इसका कारण यह है 
कि अत्यन्त प्राचीन काल से चली आ रही अनुश्रुति का संग्रह महाभारत-यूद्ध 
के पश्चात्‌ वेदव्यासः ने किया था। अतः व्यास के समय तक के इतिवृत्त का 
उल्लेख भतकाल में किया गया है। वाद में पीछ के वृत्तान्त भी पुराणों में 
जुड़ते गये | महाभारत-युद्ध के बाद का इतिवृत्त भी पुराणों का अंग बनता 
गया । पर अनुश्रुति के अनुसार पुराणों का संगृहीता (व्यास) तो कृष्ण हंपायन' 
मुनि वेदव्यास ही था, अत: पिछले इतिवृत्त का संकलयिता भी उसे ही होना चाहिये 
था| इसलिये उसी के द्वारा भविष्य की सब घटनाओं का वर्णन भी 'भविष्य- 
वाणी' के रूप में करवाया गया। पर फिर भी कहीं-कहों उनमें भूतकाल का 
प्रयोग हो ही गया है। साधारणतथा, पुराणों के निमॉण का काल चौथी सदी 
ई० प० से आठवीं सदी ई० प० तक समझा जाता है । पर इसका अभिप्राय इतना 
ही है, कि इस काल में पुराण अपने वतंमान रूप में आये। 

बौद्ध-साहित्य--तैदिक व संस्कृत-साहित्य के समान बौद्ध-साहित्य भी बहुत 
विशाल है । बोद-धर्म के धर्मग्रंथ त्रिपिटक कहाते हें, जिनके नाम सुत्तपिटक, 
अभिवम्मविटक और विनयपिटक हैें। ये ग्रंथ धमंपरक हे, पर इनसे भी बुद्ध के 
समय के भारत के संबंध में बहुत-सी उपयोगी बात॑ ज्ञात होती हें। त्रिपिटकों 
पर जो भाष्य व टीकायें विविध आवचार्यों ने कीं, उनमें अनेक प्राचीन आख्यानों 
व इतिवृत्त का भी समावेश हैे। विशेषतया, आचाय॑ बुद्धघोष द्वारा विरचित 
विनयपिटक की टोका इस दृष्टि से बहुत महत्त्तवपृर्ग हे। बौद्ध-साहित्य के 
संबंध में अधिक विस्तार से हम आगे चलकर लिखेंगे, पर यहां उन ग्रंथों का 
उल्लेख आवश्यक है, जो इतिहास के लिये विशेष उपयोगी हें। 

ऐतिहासिक दृष्टि से जातक-कयायें बहुत उपयोगी हें। जातकों में भगवान्‌ 
बुद्ध के पृर्वजन्मों को काल्पनिक कथायें लिखी गई हे, जो अपने समय के समाज 
का सुन्दर चित्र हमारे सम्मुख उपस्थित करती हें। इन कथाओं में उस युग के 
अनेक राजाओं का इतिवृत्त भी कहीं-कहीं प्रसंगवश दे दिया गया है। बौद्ध- 
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साहित्य में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण इतिहास-ग्रंथ दीपवंश और महावंश हैं । ये 
दोनों लंका के प्राचीन क्रमबद्ध इतिहास हे, परन्तु क्योंकि प्राचीन समय में लंका 
का भारत के साथ घनिष्ठ संबंध रहा है, और बुद्ध तथा उनके बे शिष्य व अनु- 
शिष्य जिन्होंने बौद्ध-धर्म का लंका में प्रचार किया था, भारत के ही निवासी 
थे, अतः इन ग्रंथों में भारतीय इतिहास की वहुत-सी महत्त्वपूर्ण बातें उल्लिखित 
हो गई हे । विदशेषतया, मौयये-सम्ग!ट अशोक तथा उसके वंश के संबंध में इन ग्रंथों 
से बहुत-सी महत्त्वपुर्ण बातें ज्ञात होती है । प्राचीन समय में लंका में अनु- 
रुद्धयुर नाम का एक प्रसिद्ध नगर था । इसमें महाविहार और उत्तर-विहार नामक 
दो प्रसिद्ध बौद्धमठ थे। ये दोनों विहार बौद्ध-अध्ययन के बड़े केन्द्र थे। पाली- 
भाषा में लिखों हुई अनेक बोद्ध-धमंयुस्तकें पहले-पहल इन्ही में विकसित 
हुईं। यहां इनका निरन्तर अनुशीलन होता रहा । सिहली-भाषा में इन पर 
टीकायें भी लिखी गईं | इस प्रकार धीरे-धीरे इन विहारों में बहुत-बड़ा बौद्ध- 
साहित्य विकसित हो गया । स्वाभाविक रूप से इस साहित्य में अनेक भाग इस 
प्रकार के भी थे, जिनका लंका के इतिहास से सबंध था । चौथी सदी ई० प० में 
किसी अज्ञातनामा विद्वान ने इन भागों को एकत्र करके लंका का एक क्रमबद्ध 
इतिहास तैयार किया। इसी का नाम दीपवंश (द्रीपवंश) पड़ा। यह लंका 
का सवसे प्राचीन इतिहास है। इसमें लंका के प्रारम्भिक इतिहास का वर्णन 
करते हुए अशोक तथा उसके वंश का वृत्तान्त भी दे दिया गया हैँ। दीपवंश के 
प्रायः १॥। सदी बाद महावंश को रचना हुई। इसके लेखक का नाम “महा- 
नाम' हँ। यह दीपवबंश को अपेक्षा बहुत अधिक बड़ा व परिष्कृत ग्रंथ हें। 
इसे वाल्मीकीय रामायण व महाभारत के समान ऐतिहासिक काव्य (ईपिक) 
कह सकते हँ । साहित्य व काव्य की दृष्टि से जहां यह अत्यन्त उत्कृष्ट 
है, वहां ऐतिहासिक दृष्टि से भी इसका महत्त्व बहुत अधिक हें। इसमें भी 
लंका के प्राचीन इतिहास को छिखते हुए अशोक तथा उसके वंशजों और भार- 
तीय बौद्ध-आचार्यो के विषय में परिचय दिया गया हें । 

महावंश और दीपवंश के अतिरिक्त बौद्ध-साहित्य में कुछ अन्य ग्रंथ हैं, जो 
ऐतिहासिक दृष्टि से बहुत उपयोगो हें। दिव्यावदान इनमें विशेषरूप से उल्लेख- 
नीय है। यह महान्‌ ग्रंथ संस्कृत में लिखा गया हे, और नेपाल से उपलब्ध हुआ 
हैं। इसका पता सबसे पूर्व हाडग्सन ने लगाया था। इसके लेखक का नाम अब 
तक ज्ञात नहीं हो सका । इसे तीसरी सदी ई ० प० में बना माना जाता हैं। 
दिव्यावदान बहुत ही उत्कृष्ट, सादी व सुललित संस्कृत-भाषा में लिखा गया है ॥ 


प्राचीन भारतीय इतिहास की सामग्री ४७ 


साहित्यिक शैली की दृष्टि से यह ग्रंथ अपूर्व हैं। इसमें बहुत-सी प्राचीन बौद्ध- 
कथायें संगृहीत हें। जिनमें से अनेक का संबंध भारत के प्राचीन राजाओं के 
साथ है । विशेषतया, दिव्यावदान के अन्तर्गत अशोकाबदान व कुणालावदान में 
मौर्य-युग की ऐतिहासिक अनुश्रुति बहुत शुद्ध रूप में सुरक्षित हैं। 'ललित विस्तार", 
“मिलिन्दप्रश्ना: और “मंजुश्नी-मूलकल्प' नामक अन्य ग्रंथ भी बौद्ध-साहित्य में 
इस प्रकार के हैं, जो भारतीय इतिहास पर अच्छा प्रकाश डालते हें। 

जेन-साहित्य--बौद्ध-साहित्य के समान जैन-साहित्य भी प्राचीन भारतीय 
इतिहास के अनुशीलन के लिये अत्यन्त उपयोगी सामग्री उपस्थित करता है । 
इसमें सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ परिशिष्ट-पर्व हे, जिसे आचार्य हेमचन्द्र ने लिखा 
था। प्राचीन इतिहास के संबंध में जो भी आख्यान, गाथाएं व अन्य व॒त्तान्त 
जैन-साहित्य में विद्यमान थे, प्रायः उन सबको हेमचन्द्र ने परिशिष्ट-पर्व में 
सगृहीत कर दिया था। जिन महावीर के समय के राजाओ व अन्य जैन-सम्राटों 
के संबंध में इस ग्रंथ से बहुत-सी उपयोगी बातें ज्ञात होती हे। जनों के अनुसार 
मोर्य चन्द्रगुप्त जेन-धर्मं का अनुयायी था। अशोक के पौत्र सम्प्रति (चन्द्रगुप्त 
द्वितीय) के जैन होने के संबंध में तो सन्देह को गुंजाइश ही नहीं हूँ । 
बोद्ध-इतिहास में जो स्थान अशोक का है, वही जेन-इतिहास में सम्राट 
सम्प्रति का है । उसने जन-धर्म का देश-देशान्तर में प्रचार करने के लिए भारी 
प्रयत्न किया था । अतः परिशिष्ट-पर्व व अन्य जेन-प्रंथों में सम्प्रति के विषय में 
बड़े विस्तार के साथ लिखा गया है, और प्रसंगानुसार उसके पूवव॑जों व वंशजों 
का वृत्तान्त भी दे दिया गया हैं । 

जैन-साहित्य का दूसरा महत्त्वपूर्ण ऐतिहासिक ग्रंथ भद्रबाहु-चरित्र' है । 
इसमें सम्राट सम्प्रति के गुरु श्रुतकेवलि आचारय॑ भद्रबाहु का चरित्र बणित है। 
साथ ही, सम्प्रति व अन्य राजाओं के संबंध में भी अनेक ज्ञातव्य बातें इसमें 
उल्लिखित कर दी गई हैं। 

परिशिष्ट-पर्व और भद्रबाहु-चरित्र के अतिरिक्त त्रिलोकप्रज्ञप्ति, कया- 
कोब, लोक-विभाग, पुण्याश्रवकथाकोष, आराधनाकयाकोब, स्वविरावलि, 
आवश्यकसूत्र, भगवतीसूत्र, कालिकापुराण आदि कितने ही जैनग्रंथ इस प्रकार 
के हैं, जिनका अनुशीलन प्राचीन भारतीय इतिहास के लिए बहुत उपयोगी 
है। दुर्भाग्यवश, जैन-साहित्य के बहुत-से ग्रंथ अभी अग्रकाशित हें, और भारतीय 
इतिहास के लिये उनका भलीभांति उपयोग नहीं किया जा सका हैं। 

ऐतिहासिक व समसामयिक ग्रंथ--भाव्त का प्राचीन साहित्य केवल 


४८ भारत का प्राचीन इतिहास 


धमंपरक व अनुश्वुतिपरक ही नहीं हे, उसमें कतिपय ऐसे ग्रंथ भी उपलब्ध 
हुए है, जिन्हें ऐतिहासिक कहा जा सकता हैं । इनमें कल्हणकृत राजतरंगिणी 
का स्थान सर्वोच्च है। इस ग्रंथ में प्राचीन समय से शुरू कर बारहवीं सदी 
तक का काश्मीर का इतिहास विशद रूप से लिखा गया हूँ । काश्मीर के 
राजाओं के साथ भारत के जिन अन्य राजाओं के युद्ध हुए, व जो अन्य प्रकार 
से काइ्मीर के सम्पर्क में आये, उनका वृत्तान्त भी प्रमंगवश राजतरंगिणी 
में दे दिया गया हैं। साहित्यिक शैली और अनेक किवदंतियों के मिश्रण के 
कारण राजतरंगिणी को विशुद्ध रूप से ऐतिहासिक ग्रंथ नहों माना जा सक्ता। 
पर इसमे सन्‍्देह नहीं, कि संसार के प्राचीन ऐतिहासिक साहित्य में इस ग्रंथ का 
स्थान' बहुत ऊंचा है । प्राचीन भारत के अन्य ऐतिहासिक ग्रंथ मंजूश्रीमूलकल्प 
का उल्लेख किया जा चुका है। गुप्तवंश का ऋतबद्ध वर्णन पहले-पहल इसी 
से जाना गया हैं। 

ऐतिहासिक ग्रंथों के प्रप्त॑ंग में ही हमें उन ग्रंथों का भी उल्लेख करना 
चाहिये, जो किसी विशिष्ट राजा के जीवन-चरित्र के रूप में लिखे गये 
थे। ये ग्रंथ प्रायः काव्य (पद्य व गद्य) के रूप में है, और इनमें अपने नायक 
का चरित्र प्रशस्तिके ढंग से लिखा गया हे । पर ऐतिहासिक दृष्टि से ये बहुत 
ही उपयोगी है, और इनके अनुशी लन से प्राचीन भारतीय इतिहास के संबंध में 
बहुत-सी महत्त्यवूग॑ बातें जात होती हैं । महाकवि बाण का हब॑चरित कानन्‍्यरुब्ज के 
सम्राट्‌ हषंवर्धन का जीवनचरित है, जो न केवड इस सम्राट का चरित्र-चित्रण 
करता है, अपितु सातवीं सदी के भारत के राजनीतिक, सामाजिक, आथिक व 
धामिक जीवन पर भी प्रकाश डालता है | वाकपतिराजक्ृत प्रसिद्ध काव्य गउडबहो 
में राजा यशोवर्मन के दिगृविजय का विस्तृत रूप से वर्णन किया गया है। पद्मगुप्त 
परिमल द्वारा विरचित नवसाहसांक-चरित में परमार-वंश का इतिहास 
उल्लिखित हैं। महाकवि विल्हण के विक्रमांकचरित से कल्याणी के चालक्य-वंश 
के इतिवृत्त का परिज्ञान होता है। इसी प्रकार सन्ध्याकर नन्‍दी का रामचरित, 
हेमचन्द्र का कमारपाल-चरित, आनन्द भट्ट का वललाल-चरित, जयरथ का 
पृथ्वीराजविजय, राजराज का अच्युतराजाम्युदय, जयसिह सूरि का हमीरमद- 
मर्दन, मेरुतुंग का प्रबन्ध-चिन्तामणि आदि कितने ही ग्रंथ ऐसे हे, जो किसी 
बंशविशेष या राजा-विशेष के इतिहास पर अच्छा प्रकाश डालते हें। यद्यपि 
ये सब ग्रंथ काव्यात्मक हें, पर इनमें ऐतिहासिक सामग्री की कमी नहीं है, और ये 
सब इतिहास के अनुशीलन के लिये अत्यन्त उपयोगी हैं। 


प्राचीन भारतीय इतिहास की सामग्री ४९, 


इसी प्रसंग में हमें संस्कृत के उन अनेक नाटकों व काव्यों का भी उल्लेख 
करना चाहिये, जिनके साहित्यिक महत्त्व से तो सभी पंडित परिचित हें, पर 
जिनका ऐतिहासिक उपयोग भी है । महाकवि भास के प्रतिज्ञायोगन्धरायण, 
रत्नावली आदि नाटक बौद्ध-काल के ऐतिहासिक कथानकों को लेकर लिखे 
गये हे । कालीदास का मालविकाम्निमित्र शुंगवंशी सम्पराट अग्निमित्र को 
कथा! के आधार पर लिखा गया हैँ । कालीदास के रबुवंश में रघ्‌ की 
दिग्विजय का जो वर्कन है, उस पर सम्राट्‌ समुद्रगुप्त की दिग्विजय की 
छाप स्पष्ट रूप से विद्यमान है । विशाखदत्त का मुद्राराक्षस मौर्य-सम्राद 
चन्द्रग॒ुप्त द्वारा नन्‍दों के पराजय के कथानक को लेकर लिखा गया है। ये सब 
ग्रंथ प्राचीन भारतीय इतिहास की महत्त्वपूर्ण सामग्री उपस्थित करते हें। 

ऐतिहासिक ग्रंथों के अतिरिक्त अनेक समसामयिक ग्रंथ ऐसे हे, जो प्राचीन 
भारतोय इतिहास के लिये अत्यधिक उपयोगी हें। इनमें आचाय चाणक्य द्वारा 
विरचित कौटलीय अथंशास्त्र का स्थान सबसे ऊंचा है । चाणक्य चन्द्रगुप्त मौयं के 
पुरोहित व प्रधान मंत्री थे। चन्द्रगुप्त द्वारा आचाये चाणक्य ने 'हिमालय से लेकर 
समुद्रप्॑न्त सारा प्रदेश एक चक्रवर्ती शासन का उपयुक्त क्षेत्र हे” अपने इस स्वप्न 
को पूरा किय। था | उनके अर्थशास्त्र में मौयंकालीन भारत की शासनपद्धति, 
आ्थिक दशा, कानून व सामाजिक जीवन का बड़े विशद रूप से वर्णन है । इस 
ग्रंथ को चाणक्य ने नरेन्द्र चन्द्रगुप्त के लिये शासन की विधि' के रूप में लिखा 
था । शुक्रनीतिसार, कामन्दकनीतिसार, नीतिवाक्यामृत आदि अन्य राज- 
नीतिपरक ग्रंथ भी अपने-अपने समय के राजनीतिक जीवन को समझने के 
लिये बहुत उपयोगी हें। विष्णशर्मा का पंचतंत्र अपने ढंग का एक निराला 
प्रंथ है। यद्यपि उसकी कहानियों के पात्र सिंह, वृषभ, श्वुगाल आदि पशु हें, 
पर वस्तुतः उसके कयानकों का आधार वास्तविक राजनीतिक घटनायें हें। 
पंचतंत्र के 'काकोलकीयम्‌” प्रकरण में अमात्य वत्सकार द्वारा वज्जिसंघ 
के पराजय की कथा को काक और उलकों के संघर्ष के रूपक द्वारा प्रदर्शित 
किया गया हेँ। यही बात पंचतंत्र के अन्य कथानकों के संबंध में भी कही 
जा सकती है । पंचतंत्र मौय्यें-युग व उससे कुछ पहले समय के राजनीतिक व सामा- 
जिक जीवन को समझने के लिये अत्यन्त उपयोगी है । “यदि कोई राज- 
नीतिज्ञ राजा का पक्ष लेकर उसके हित का सम्पादन करे, तो जनता उससे 
ढेंष करने लगती है । यदि कोई जनता का हित चाहे, तो राजा लोग उसे 
छोड़ देते हे । राजा और प्रजा में जो यह महान शाश्वत विरोध है. 

हे 
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उसके कारण ऐसा नीतिज्ञ बहुत दुल्ंभ होता है, जो दोनों पक्षों को प्रिय 
हो ।” पंचतंत्र का यह इलोक उस युग के राजनीतिक जीवन पर कैसा सुन्दर 
प्रकाश डालता हैं ! 

प्राचीन भारत के अन्य ग्रंथ भी इतिहास के लिये उपयोग रखते हें । पाणिनि' 
की अष्टाध्यायी, पतंजलि का महाभाष्य, यास्काचार्य का निरुक्‍्त, गार्गीसंहिंता 
आदि बहुतनसे ग्रंथों में स्थान-स्थान पर ऐसे निर्देश आ गये हे, जिनका 
प्राचीन भाश्तीय इतिहास के लिये उपयोग किया जा सकता हैें। 


(२) विदेशी यात्रियों के यात्राविवरण 


प्राचीन भारतीय इतिहास की बहुत-सी महत्त्वपूर्ण सामग्री विदेशी यात्रियों 
के लेखों व यात्रा-विवरणों द्वारा भी उपलब्ध होती है । भारत का पहला 
पाइचात्य-विवरण कारिआन्डा के स्काइलेक्स द्वारा लिखा गया हूँ । 
स्काइलैक्स ने सम्राट्‌ डेरिअस की आज्ञा से सिन्‍न्ध नदी तक समुद्र-मार्गं 
द्वारा यात्रा की थी । अपने साम्राज्य-विस्तार के प्रयत्न में डरिअस 
भारत को भी अपनी अवीनता में लाना चाहता था, इमीलिये उत्तने स्काइलंकक्‍्स 
को भारत-यात्रा का अदिश किया था। स्काइलेक्स के अतिरिक्त, मिलेटस 
के हिकेरियस ने अपने “भूगोल' में, और प्रसिद्ध ग्रीक-एऐतिहासिक होरो- 
डोटस ने अपने इतिहास' में भारत का भी जिक्र किया हैँ । ४०० ई० पु० 
के लगभग क्टेसियस ने, जो कि ईरानी सम्राट्‌ का राजवंद्य था, भारत पर एक 
पुस्तक लिखी थी । इस पुस्तक के जो अंश इस समय उपलब्ध हें, वे बड़े 
मनोरंजक और उपयोगी हे। विशेषतया, भारतीय चिकित्सापद्धति पर उनसे 
अच्छा प्रकाश पड़ता है | चौथी सदी ई० पु० में मैसिडोनिया के राजा सिकदर 
ने ग्रीस, ईरान आदि देशों को जीतने के बाद भारत पर भी आक्रमण किया। 
सिकन्दर के साथ अनेक विद्वान और लेखक भी भारत आये थे। इनमे 
से बहुतों ने अपने स्वामी के विजयों का वृत्तान्त लिखा है, और साथ ही उन 
प्रदेशों के रीति-रिवाजों, परम्पराओं और संस्थाओं का भी वर्णन किया हैं, 
जिन्हें सिकन्दर ने जीतकर अपने अबीन किथा था। इन लेखकों में अरि« 
स्टोबुलस, निआरकंस, चारस, युमेतीस, ओनिसिक्रिटस और टाल्मी के नाम विशेष 
रूप से उल्लेबनीय हैं । ये सब सिकन्दर के साथ भारत आये थे, और इन्होंने 
अपनी आंखों से जो कुछ देखा या स्वयं जो कुछ सुना, उसी को लेखबदध 
कर दिया। इनके अतिरिक्त एक अन्य भी ग्रीक लेवक हें, जो यद्यपि सिक- 
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न्दर के साथ भारत नहीं आया था, तथापि इसने भारत के संबंध में बहुत 
कुछ लिखा है। इसका नाम है, क्लिटार्कस। यह सिकन्दर का समकालीन था, 
और इसने सिकन्दर की विजय-यात्रा का वर्णन विशदरूप से लिखा था। 

ग्रोक यात्री--सिकन्दर और सेल्यूकस के आक्रमणों के बाद भारत का 
पाइचात्य जगन्‌ से और विशेषतया यूनानी राज्यों से घनिष्ठ संबंध हो गया। 
इन राज्यों में भारत के राजदृत रहने लगे, और भारत में सीरिया, मिश्र आदि 
पादचात्य' राज्यों के राजदूत निवास करने लंगे। सीरियन सम्राट्‌ सैल्यूकस ने 
मौर्य-सम्राट चन्द्रगप्त के दरबार में मेगस्थनीज को राजदूत बनाकर भेजा । 
यह अनेक वर्षों तक मौयं-साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र में रहा, और 
भारत में रहकर उसने यहां के भूगोल, इतिहास, रीति-रिवाज, शासन- 
प्रबन्ध, सेन्यर्संचालन आदि का भलीभाति अनुशीलन किया । इन सबको वह 
लेखबद्द करता गया। मेगस्थनीज का यहे यात्रा-विवरण भारतीय इतिहास 
के लिए बहुत उपयोगी हैँ । सैल्यूकस के उत्तराधिकारी एण्टियोकस साटंर ने 
मौर्य-व्श के द्वितीय संब्राट्‌ बिनदुसार अमित्रघात के दरबार में डायमेचस को 
राजदुत बनाकर भेजा था। यह भी अनेक वर्षों तक पाटजिपूत्र में रहा था। 
डायमेचस ने भी भारत पर एक पुस्तक लिखी थी। बिन्दुसार के समय में ही मिस्र 
के राजा टाल्मी फिलेडेल्फस ने डायोनीसिवस को अपना राजदूत बनाकर भारत 
भेजा था। इसी काल में पंट्रोक्लीज नाम के एक अन्य यूनानी लेखक ने भारत 
के संत्रंध मे लिखा है। पट्रक्लीज सेल्यूकस और उसके बाद एण्टियोकस की 
तरफ से सिन्‍्ध और केस्पियन सागर के मध्यवर्ती प्रदेशों पर शासन करने के 
लिये नियत किया गया था। इसने अपने अधीन राज्यों का विशद रूप से 
वर्णन किया है । इस विवरण में भारत के एक भाग का वर्णन भी सम्मिलित 
है । पेंट्रोक्लीज के ग्रंथ को प्राचीन यूनानी छोग बड़े आदर की दृष्टि से 
देखते थे । मीयं-प्रग के अन्त में पोलिनिअक्ष नामक एक अन्य ग्रन्थकार 
हुआ, जिसने अपने इतिहास में सेल्यूकस के वंशज राजाओं के समय की 
भारतीय दशा पर अच्छा प्रकाश डाला था । 

यदि इन सब ग्रीक लेखकों के विवरण अविकल रूप से वर्तमान समय में 
उपलब्ध होते, तो नि:संदेह प्राचीन भारतीय इतिहास को तैयार करने में 
बहुत सहायता मिलती । पर खेद की बात है, कि इनके मूल ग्रंथ इस समय उपलब्ध 
नहीं होते । पीछे के समय के ग्रीक लेखकीं ने, जिनके समय में इनके ग्रंथ 
विद्यमान थे, इनका अनेक स्थलों पर उपयोग किया है । इन्हीं की कृपा से हमें 
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नियार्कंस, मेगस्थनीज, डायमेचस आदि के भारतीय विवरणों का थोड़ा- 
बहुत परिचव मिलता है। बाद के जिन ग्रोक लेश्कों ने पुराने विद्वानों द्वारा 
लिखित विवरणों के आधार पर या स्वयं प्रत्यक्ष ज्ञान द्वारा अपने ग्रंथों में भारत 
के संबंध में लिखा है, और जिनकी पुस्तकें व लेख इस समय भी उपलब्ध हें, 
उनमें से निम्नलिखित का उल्लेख आवश्यक है-- 

(१) 'ेरिप्लास आफ अरिथोीयन सी' का अज्ञात लेखक | पेरिप्लास एक 
अद्भुत ग्रंथ है । इसमे हमें भारत के प्राचीन भूगोल, व्यापार आदि के संबंब 
में अच्छा परिचय मिलता है। संभवत', इसके लेखक ने भारत के पश्चिमी 
तट की. स्वयं यात्रा की थी। स्वयं भारत का अवलोकन कर तथा रोम, 
कीन्स्टेन्टिनोपयल और अलेग्जन्ड्रिया आदि में विद्यमान भारतीयों के संसर्ग से इस 
अज्ञात लेखक ने भारत के संबंध में बहुत-सी उपयोगी बातें उल्लिखित की है । 

(२) प्लिनी--यह प्रसिद्ध भूगोलवेत्ता था। इसके भूगोल' से भारत के 
मिस्र तथा अन्य पादचात्य देशों के साथ व्यापारिक संबंधों का अच्छा परिचय 
मिलता है। 

(३) टाल्मी--इसने भारत के भूगोल के संबंध में बहुत-कुछ लिखा हैं। 
इसका बनाया हुआ भारत का नक्शा अब तक भी उपलब्ध होता हैं । 

(४) प्रोफिरी और स्टोवियस-इन दो लेखकों ने ब्राह्मण-संन्यासियों 
और बीद्ध-भिक्षुओं के संबंध में अनेक ज्ञातव्य बातें लिखी हें। 

(५) स्ट्रेबो--यह अत्यन्त प्रसिद्ध ग्रंथकार हुआ है। प्राचीन लेक्षकों में 
इसका भूगोल-संबंधी ज्ञान और ऐतिहासिक आलोचना की शक्ति सचमुच 
आदचय्यंप्रद है । इसके ग्रंथों से प्राचीन भारत के संबंध में बहुत-सी ज्ञातव्य 
बातें उपलब्ध होती हें। 

इनके अतिरिक्त एरियन, कटियस, जस्टिन, प्लूटार्क आदि अनेक 
विद्वानों के ग्रंथ मिलते हें, जिनमें मेगस्थनीज आदि पुराने ग्रीक-लेखकों के 
उद्धरण जहां-तहां दिये गये हे। भारत के संबंध में प्राचीन भ्रीक और रोमन 
साहित्य में जो कुछ भी उपलब्ध होता है, उस सबको श्री मिकरेन्डल ने 
संगृहीत करके उसका अंग्रेजी-अतुवाद छः ग्रंथों में प्रकाशित कर दिया है। 
इस कारण ग्रीक और लेटिन न जाननेवालों के लिये भी इनका अध्ययन 
सुगम हो गया है। 

चीनी यात्रियों के यात्रा-वृत्तानत--भारत और चीन का संबंध बहुत 
प्राचीन काल से चला आता है। महाभारत में चीन देश का वर्णन किया गया 
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हैं। कौटलीय अर्थशास्त्र में चोन से आनेवाली व्यापारिक वस्तुओं का उल्लेख 
है। इससे मालम पड़ता है, कि मौर्य-काल में भारत और चीन के बीच में 
व्यापारिक संबंध विद्यम।न था। स्वाभाविक रूप से, अनेक चीनी व्यापारी इस 
काल में भारत देश में आये होंगे परन्तु इन व्यापारियों के संबंध में हमें कुछ भी 
परिज्ञान नहीं हे । यदि इनके लिखें हुए कोई विवरण वर्तमान समय में उपलब्ध 
होते, तो निस्संदेह प्राचीन भारतीय इतिहास पर बहुत अधिक प्रकाश पड़ता । 

बौद्ध-धर्म के विद्वेशों में विस्तार के बाद भारत और चोन का संबंध 
ओर भी अधिक दृढ़ हो गया । तिब्बती-साहित्य के अनुसार सम्राटू-अशोक के 
पुत्र कस्तन द्वारा सबसे पहले चोनवासियों को बौद्ध-धर्म का परिचय प्राप्त हुआ 
था। चीनी-साहित्य के अनुसार भी २१७ ई० पू० में अनेक भारतीय प्रचारक 
चोन में बोद्ध-धर्म का प्रचार करने के लिए गये थ। परन्तु वस्तुतः चीन में 
बोद्-धर्म का स्थिर रूप से प्रचार ६१ ई० पू० में प्रारंभ हुआ। इस समय चीन 
में सम्राट्‌ मिगतो राज्य कर रहा था। एक दिन स्वप्न में उसने भगवान्‌ बुद्ध की 
मूति का अवलोकन किया। इस नवीन देवता तथा उसके धर्म के संबंध में 
ज्ञान प्राप्त करने के लिए उसने अनेक राजदूत भारतवर्ष की ओर भेजे । इन्होंने 
भारत में आकर बाँद्ध-धर्म को पुस्तकों का अवलोकन किया। लौटते हुए ये 
मध्यभारत में रहनेवाले काइ्यप मतंग नामक आचाय॑ को अन्य अनेक बौद्ध- 
भिक्षुओं के साथ चीन ले गये। आचार्य काश्यप मतंग ने चीन में बौद्ध-धर्म 
का प्रचार करना प्रारम्भ किया। अनेक बौद्ध-५स्तकों का चीनी भाषा में अनु- 
वाद कर साधारण जनता को काश्यप मतंग ने नवीन धर्म में दीक्षित किया। 
अब से चीन में बीद्ध-धर्म का विस्तार शुरू हो गया। भारत से निरन्तर प्रचारक 
जाते रहे, और शीघ्र ही चीन में बौद्ध-विहारों, स्तूपों और संघारामों का 
निर्माण होने छगा। सैकड़ों की संख्या में भारतीय पुस्तकों का अनुवाद हुआ। 
पांचवीं सदी ई० प० में आचार्य कुमारजीव ने बहुत-सी बोद्ध-पुस्तकों का 
अनुवाद चीनी-भाषा में कराया। यह अनुवाद को प्रक्रिया बहुत समय तक 
जारी रही। इसका यह परिणाम हुआ, कि आज चीन में १,४०० से अधिक 
इस प्रकार की धर्मपुस्तकों उपलब्ध होती हैं, जो संस्कृत-ग्रंथों के अनुवाद हें। 
इनके सिवाय संकड़ों अनुवाद नष्ट भो हो चुके हे। भारत में जो ग्रंथ नहीं 
मिलते, उनके अनुवाद चोन में मिलते हे। इन ग्रंथों में प्राचीन भारतीय 
इतिहास के संबंध में भी बहुत-सी बातें उल्लिखित हें । मौर्य-सम्राट्‌ अशोक का 
बौद्ध-धर्म के साथ विशेष संबंध हे। अतः: बौद्ध-साहित्य में स्थान-स्थान पर 
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उसका वर्णन किया गया है । उसके साथ ही मौयं-वंश के अन्य सम्लाटों के 
संबंध में भी अनेक ज्ञातव्य बातें उपलब्ध होती हें। एक चीनी ग्रंथ फा-युएन- 
चु-लिन' के अनुसार बुद्ध अपने शिष्य आनन्द को कहता है-- तुम्हें जानना 
चाहिए, कि 'पालिनपुत' (पाटलिपृत्र ) नगर में चन्द्रगुप्त नाम का एक राजा 
होगा । उसके बिन्दुपाल नाम का एक पूत्र उत्पन्न होगा । इस बिन्दूपाल के 
सुस्तीम नाम का पुत्र होगा” इसके आग सम्राट-अशोक का सम्पूर्ण विवरण उल्लि- 
खित है। हम जानते हें, कि सुसीम अशोक का बड़ा भाई, था और बौद्ध-साहित्य 
के अनुसार अशोक ने सुसोम को मारकर स्त्रयं राज्य प्राप्त किया था । 
मौयं-इतिहास के संबंध में इसी तरह चीनोी-साहित्य में अन्यत्र भी अनेक 
ज्ञातव्य बातें मिलती है। निस्मं देह, मोयं-इतिहास को तैयार करने में इनका बहुत 
अधिक उपयोग किया जा सकता है। प्राचीन काल में भारत और चीन का 
संबंध इतना अधिक था, कि छठी सदी के प्रारम्भ में तीन हजार से अधिक भारतीय 
चीन में विद्यमान थे। ये भारतीय प्रचारक बहुत-सा भारतीय ज्ञान अपने साथ 
चीन लेते गये। जहे। धर्म, विज्ञान आदि के संबंध में इन लोगों ने चीन में 
भारतीय पृस्तकों का उपदेश किया, वहां भारतीय इतिहास को भी भुला नहीं 
दिया गया। चीन ने अथने गुरु भारत के इतिहास को बड़े ध्यान से पढ़ा। यही 
कारण है, कि प्राचीन चीनो-साहित्य से हम भारतीय इतिहास के संबंध में 
बहुत-सों चतोन बातों का पता लगा सकते हें। 

भारत ओर चीन का धर्म-संबंब स्थापित होने ५र केबल भारतीय लोग 
ही चीन में नहीं गये, अयितु अनेक चीनी यात्री भी भारत में आये। इन चीती 
यात्रियों के भारत आने में तोन हेतु थे। पहला यह कि भारत में भगवान्‌ बुद्ध का 
जन्म हुआ था। उन्होंने अपनी जीवन-लीला भारत में समाप्त की। जिन स्थानों से 
बुद्ध का विशेष संबंध था, पीछे से वे बीद्धों के पत्रित्र तीर्य बत गये । इसका परिणाम 
यह हुआ कि चीन, जापान, कोरिया, खोतान आदि से बहुत-से यात्री अपने 
घामिक तीर्थों का दर्शन करने के लिए भारत आने छगे। भारत सम्पूर्ण बोद्ध- 
जगत्‌ की पुण्य-भूमि व धर्म-क्षेत्र वत गया । साथ ही अनेक विदेश राजाओं ने 
बुद्ध भगवान के शरीरों' (शरीर के अबशेषों) की प्राप्ति के लिए अपने दुत- 
मंडल भारत में भेजे। बुद्ध के 'शरीरों' की उपासना तथा उनपर स्तूप-निर्माण 
की विधि बौड़ों में प्रारम्भ हो गई थी । ये (शरीर केवल भारत से ही प्राप्त किये जा 
सकते थे। अतः इन्हें लेने के लिये अनेक विदेशी यात्री भारत आये। दूसरा 
कारण बीद्ध पुस्तकों की जिज्ञासा थी। असली बीद्ध-पस्तके भारत से ही प्राप्त 


प्राचीन भारतीय इतिहास को सामग्री ५५ 


हो सकती थीं। इन्हें ढूंढने तथा इनका अभिप्राय समझाने के लिये उपदेशकों और 
विद्वानों को निमंत्रित करने के लिये अनेक विदेशी और विशेषतः चीनी यात्री 
भारत में समय-समय पर पधारते रहे । तीसरा कारण यह कि मध्यकालीन भारत 
में नालन्दा और विक्रमशिला नाम के दो विश्वविद्यालय बौद्ध-अध्ययन के 
बड़े केन्द्र थ | बौद्ध-धर्म के संबंध में उच्च से उच्च शिक्षा इनमें मिल सकती थी । 
सम्पूर्ण बीद्ध-जगत्‌ में इनकी कीति फैली हुई थीं। जिन्हें बौद्ध-घर्म तथा 
बौद्ध-साहित्य का उच्चतम अनुशीलन करना होता था, वे इन विश्वविद्यालयो में 
आते थे । इनमें अध्ययन करने के लिये बहुत-से विदेशी विद्यार्थी भारत आये। 
इन तीन कारणों से चीन से बहुत-से यात्री और विद्यार्थी भारत में आते रहे। 
इनर्भ से बहुतों ने अपने यात्रा-विवरण चीनी-भाषा में लिखे हैँ । ये यात्रा- 
विवरण भारतीय इतिहास के छ्िए वहुत अधिक उपयोगी हे। इनसे तत्कालीन 
भारत का जीता-जागता चित्र आंखों के सम्मुख आ जाता है। 

सम्भराट्‌ अशोक ने भारत में बहुत-से विहारों, स्तूपों और संघारामों 
का निर्माण कराया था। ये इमारतें इस समय उपलब्ध नही होतीं । परन्तु इन 
चीनी यात्रियों के भारत मे आने के समय इनमें से बहुत-सी विद्यमान थीं । ऐसी 
अनेक इमारतों का वर्णन चीनी यात्रियों ने किया है । बौद्ध-धर्म और अशोक का 
बेहुत घनिष्ठ संबंध होने के कारण अशोक के इतिहास, उसके जीवन-वृत्तान्त 
तथा कार्यों के संबंध में बहुत-सी ज्ञातव्य बातें इन चीनी यात्रियों ने अपने 'बरणों 
में लिखे! हे । भारत में भ्रमण करते हुए इन यात्रियों ने अशोक की कीति के 
जीतै-जागते चिह्नों को देखा था, और उसके इतिहास के विषय में बहुत-सी 
बातों को सुना था। इन्हें वे अपने विवरणों में लिखते गये। उसके पृ 
इतिहास, वंश आदि के सबंध में भी जो कुछ उन्हें मालूम हुआ, उन्होंने लेखबद्ध 
कर लिया। इस दृष्टि से प्राचीन इतिहास को तैयार करने में चीनी यात्रियों के ये 
विवरण बहुत सहायक हें। 

हम यहां पर झछत्र यात्रियों का वर्णन नहीं कर सकते | केवल उन्हीं का संक्षेप 
से उल्लेख करना चाहते हे, जिनके विबरण प्राचीन भारतीय इतिहास के लिये 
विशेष उपयोगी हँ -- 

(१) फ़ाहियान--यह शान-सी नामक प्रदेश में यू-बू-यांग नामक स्थान पर 
उत्पन्न हुआ था। तीन वर्ष की आयु में इसे बौद्ध-धर्म की दीक्षा देकर श्रमण बनाया 
गया और उस समय की प्रथा के अनुसार यह 'शाक्यपुत्र फ़ाहियान'! कहलाया। 
चीन में अप्राप्य बौद्ध-पस्तकों को प्राप्त करने की इच्छा से यह ३९९ ई० प० 
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में भारत के लिए चल पड़ा। १४ वर्ष तक इसने भारत की यात्रा की। इसके 
यात्रा-विवरण तत्कालीन भारत में बौद्ध-धर्म की अवस्था को समझने के लिये 
बहुत उपयोगी हे । 

(२) सूंगयुन--यह तुन-हवांग नामक स्थान का रहनेवाला था। इसे ५१८ 
ई० पं० में उत्तरी वाई-वंश की साम्माज्ञी ने महायान-सम्प्रदाय की पुस्तकों 
की खोज के लिये भेजा था। यह भारत से लौटते समय १७० पुस्तकें 
अपने साथ लेता गया । सुंगयुन ५२१ ई० १० में अपने देश चीन को 
वापिस गया । ' 

(३) ह्यन-त्सांग--चीनी यात्रियों में ह्यन-त्सांग सबसे प्रसिद्ध हैं । यह 
होनान नामक प्रदेश में चिनलिऊ नाम के स्थान पर ६०३ ई० प*» में 
उत्पन्न हुआ था । १३ साल की आयु में यह भिक्षु बना। २६ साल की आयु 
में ह्यन-त्सांग ने भारत-्यात्रा के लिये प्रस्थान किया। उसका उद्देश्य बौद्ध- 
धर्म का अनुशीलन तथा नवीन संस्कृत पुस्तकों को एकत्रित करना था। चीन की 
उत्तर-पश्चिमी सीमा को पारकर आक्सस और जेैक्सरटंस नदियों की घाटियों 
का अवलोकन करता हुआ यात्री हयूनत्सांग हिन्दूकुश पर्वत को पार करके 
भारतवर्ष में प्रविष्ट हुआ । पश्चिमी भारत का अवलोकन करके वह 
सम्राट हर्षवर्घन के राजदरबार में उपस्थित हुआ । इस प्रसिद्ध चीनी यात्री 
के यात्रा-वृत्तान्त को उल्लिखित करने की यहां कोई आवश्यकता नहीं। पामीर, 
काशगर और खोतान में से गुजरता हुआ वह फिर चीन वापिस चला गया । 
हनत्सांग ने ६२९ ई० प० में भारत के लिये प्रस्थान किया था और १६ साल 
यात्रा कर ६४५ में वह लौट गया।.वापिस जाते हुए वह ६५७ पुस्तकें अपने 
साथ चीन ले गया। 

प्राचीन भारतीय इतिहास का अध्ययन करने के लिये हयून-त्सांग का यात्रा- 
विवरण बड़े महत्त्व का ग्रंथ हैं । यह विवरण बड़े विस्तार के साथ लिखा गया 
है। बौद्ध-इतिहास के संबंध में बहुत-सी उपयोगी बातें इससे ज्ञात होती हें । 
अशोक के विषय में हयून-त्सांग ने बहुत विस्तार के साथ लिखा हूँ। उसकी 
कृतियों का वर्णन भी उसने बहुत विस्तृत रूप से किया हैं । 

(४) इत्सिग--यह चीनी यात्री सातवी सदी (लगभग ६७३-९५ ई० प०) 
के अन्त में भारत आया था। नालन्दा और विक्रमशिला में यह चिरकाल तक 
रहा, और इसके यात्रा-विवरण से इन विश्वविद्यालयों के संबंध में बहुत-सी 
महत्त्वपुर्ण बातें ज्ञात होती हैं । 


प्राचीन भारतीय इतिहास को सामग्री ५७ 


इन चार यात्रियों के अतिरिक्त अन्य भी अनेक चीनी यात्री प्राचीन 
समय में भारत आये । इनमें से कतिपय के यात्रा-विवरण भी इस समय उपलब्ध 
होते है। प्राचीन भारतीय इतिहास के अनुशीलन के लिये ये सब बहुत उपयोगी हैं । 

मध्यकाल के प्रारम्भ होने पर जब तुर्क लोगों ने भारत पर आक्रमण शुरू 
किये, तब उनके साथ भी अनेक विद्वान्‌ भारत आये, और उन्होंने अपने यात्रा- 
विवरण में इस देश के संबंध में अनेक महत्त्वपूर्ण बातें उल्लिखित कीं । इनमें सबसे 
प्रसिद्ध अलबेरूती है, जो तुक आकान्ता महमृद गजनवी के साथ भारत आया था। 
उसका यात्रा-विवरण बहुत दिद्वत्तापूर्ण है, और उससे दसवीं-ग्यारहवीं सदियों 
के भारत की सामाजिक, आथिक व धामिक दशा पर बहुत प्रकाश पड़ता हें। 
अलबेरूनी संस्कृत-भाषा और गणित-शास्त्र का प्रकाण्ड पंडित था, और उसने 
अनेक संस्क्ृत-प्रथों का अरबी में अनुवाद भी किया था । उसने अपने समय 
के भारत की जो विवेचना की है, उससे हिन्दू-युग में इस देश में जो विकृति 
उत्पन्न हो गई थी, उस पर बड़े सजीव और युक्तियुक्त रूप से प्रकाश पड़ता हैं। 
अलबेरूनी के अतिरिक्त अन्य भी अनेक अरब विद्वान हुए हें, जिनके ग्रंथों 
से भारतीय इतिहास के निर्माण में बहुत सहायता मिलती हैं । 


(३) पुरातत्त्व-संबंधी अवशेष 


पिछले दिनों में भारत में जो पुरातत्त्व संबंधी खोज हुई हे, उससे प्राचीन 
काल के बहुत-से ऐसे अवशेष मिले हें, जो ऐतिहासिक दृष्टि से अत्यन्त 
उपयोगी हेँ। इन अवशेषों को चार भागों में बांदा जा सकता हें--(१) 
खुदाई द्वबरा प्राप्त सामग्री, (२) उत्कीर्ण लेख, (३) सिक्के ओर (४) 
कृतियां व स्मारक । इन चारों पर हम संक्षिप्त रूप से विचार करेंगे । 

खुदाई में प्राप्त हुए अवशेषों में सबसे अधिक महस्वपूर्ण वे हें, जिनसे हमें 
भारत की प्रागू-ऐतिहासिक सभ्यता के संबंध में परिचय मिलता है । मानव-सभ्यता 
का विकास पुरातन प्रस्तर-युग से हुआ, और फिर धीरे-धीरे मनुष्य नूतन प्रस्तर- 
युग की सम्यता को विकसित करने में समर्थ हुआ । इन दोनों प्रस्तर-युगों के बहुत- 
से औजार, बरतन आदि अवशेष भारत में खुदाई से मिले हें । बाद में यहां 
जिस सिन्धु-सम्यता का विकास हुआ, उसका परिचय भी सिन्धु नदी की घाटी में 
विद्यमान मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशेषों से मिला है। खुदाई के 
अभाव में इन सम्यताओं के संबंध में हमें कूछ भी ज्ञान न हो सका । भारत 
के साहित्य आदि में इन सभ्यताओं का कहीं भी उल्लेख नहीं है । संभवत:, 
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ये समभ्यतायें आर्यों के इतिहास के रंगमंच पर प्रगट होने से पहले समय की हें, 
और इसी कारण उनके साहित्य में इनका कहीं विवरण नहीं हैं । आर्यो के 
समय की भी बहुत-सी बातें हमें खुदाई द्वारा ज्ञात हुई हैं । हस्तिनापुर, 
अहिच्छत्र, कौशाम्बी, पाटलिपुत्र, अगरोहा आदि के भग्नावशेषों की खुदाई से 
इनके राजाओं व सामाजिक जीवन का भली-भांति परिचय प्राप्त हुआ है । 
भारत के प्राचीन उत्कीर्ण लेख अनेक प्रकार के हैं । जिन स्थलों पर ये 
उत्कीर्ण हुए हें, उन्हें दृष्टि में रखकर इन्हे चार भागों मे बांदा जा सकता 
ह--गुृहा-लेख, शिलालेख, स्तम्भ-लेख और त/म्रयत्र | प्राचीन भारत के कतिपय 
लेख गुहाओं में उत्कीर्ण हे, कुछ छोटे-बड़े शिल।खंडों पर, कुछ प्रस्तर व धातु के 
बने स्तम्भों पर और कछ ताम्रपत्रों पर । लेखों के विषय की दृष्टि से यदि इन 
उत्कीर्ण लेखों को विभक्‍त किया जाय, तो उनमें से कुछ राज-शासन, क्‌छ प्रशस्ति, 
कुछ दानपत्र, कछ समपंण-पत्र और कछ स्मारक-रूप हे । इस प्रकार के सब 
लेखों की संख्या हजारों में है, और इनसे प्राचीन भारतीय इतिहास के प्रनः- 
निर्माण में बहुत अधिक सहायता मिली है । गुप्तवंश के चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य 
समुद्रगुप्त, स्कन्दगुप्त आदि परम प्रतापी सम्र।टों का जो पहलेपहल परिचय 
एऐंतिहासिकों को मिलत, उसका आधार इन सम्राटों के उत्की्ण-लेख ही थे । 
दिवानां श्रिय: प्रियदर्शी नाम के जिस राजा के बहुत-से शिलालेख भारत के 
सब प्रदेशों में प्राप्त हुए थे, उसका प्राचीन संस्कृद-साहित्य में कहीं भी उल्लेख 
नहीं मिला था। यह प्रियदर्शी राजा बीद्ध-पाहित्य का अशोक ही है, इसका 
परिज्ञान भी एक शिलालेख द्वारा ही हुआ है । चालक्य, राष्ट्रकूट आदि 
कितने ही रजवंशों के प्रत'पी राजाओं के संबंध में हमें जो कुछ ज्ञात हें, 
उसका मुख्य आधार इन राजाओ के शिलालेख व ताम्रपत्र ही हँ। पुरातत्त्त की 
खोज द्वारा भारत में उत्कीर्ण लेख जिस भारी संख्या में मिले है, उसने प्राचीन 
भारतीय इतिहास को प्रकाश में लाने के लिये बहुत महत्तव६र्ण कार्य किया हैं। 
अधिकतर उत्कीर्ण लेख ब्रा और खरोप्ट्री लिपियों में पाये गये हे। इन प्राचीन 
लिपियों को पढ़ने में पुरातत्तउ-शास्त्र के विद्वानों ने जो सफलता प्राप्त की हैं, 
बह निःसंदेह प्रशंसनीय हैँ । सिन्धु-सम्यता के भग्नावशेषों में जो अनेक लेख 
मिले हें, वे अभी तक पढ़े नहीं जा सके हे । जब वे भी पढ़ लिये जावेंगे, 
तो भारत का प्र।चीनतम इतिहास और भी अधिक प्रकाश में आ जायगा। 
प्र॑च्चीन भारत के जो सिक्‍के इस समय मिले हें, वे अनेक .प्रकार के 
है । उनकी बड़ी संख्या सोना, चांदी, तांबे व मिश्रित धातुओं से बनी 
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है । इनमें से बहुतों पर उन्हें प्रचलित करनेवाले राजाओं या गण-राज्यों के 
लेख भी उत्कीर्ण है । कतियय सिक्‍कों पर तिथि भी दी गई है । इससे 
प्र।च्चीन राजवंशों के तिथिक्रम को निश्चित करने में बहुत सहायता मिली 
हैं । भारत में यवन, दशक, पाथंव आदि जिन विदेशी राजवंशों ने राज्य किया, 
उनके विषय में तो इन सिक्‍कों द्वारा ही परिचय मिला हे । पुराणों में व अन्य 
साहित्य में इन यवन व म्लेच्छ राजाओं का कहीं-कहीं उल्लेख तो हुआ हे, पर 
ये विदेशी राजा कौन थे, इसका कोई विवरण इन ग्रथों से नहीं मिलता । बौद्ध- 
धर में दीक्षित हुए यवन राजा मिलिन्द (मिनानदर) और कुशाण राजा 
कनिष्क के अतिरिक्त अन्य किसी विदेशी राजा का स्पष्ट विवरण बोद्ध-साहित्य 
में भी उपलब्ध नहीं होता । पर इन यवन व म्लेच्छ राजाओं के सिक्‍के 
भारत में बड़ी संख्या में मिले हे, और इनके आधार पर भारत में इनके 
शासन का व इनमें से बहुतों के भारतीय धर्म व संस्कृति को अपना लेने का 
परिचय सिक्‍कों द्वारा ही मिला है । गुप्तवंश के सम्राटों के सिक्के न केवल 
उनके शासन पर प्रकाश डालते हे, अपितु साथ ही उनके वेयक्तिक गुणों 
व उनकी धर्मसंबंधी प्रवृत्तियों का भी परिचय देते हे । 

उत्कीर्ण लेखों और मुद्राओं के समान प्राचीन भारत की कृतियों व स्मारकों 
से भी प्राचीन इतिह।स का बहुत परिज्ञान होता हैँ। प्राचीन भारत की बहुत- 
सी मूर्तियां व इमारते पुरातत्त्व-पंबंधी खोज से उपलब्ध हुई हैं । इन इमारतों 
में राजप्रासाद, मठ, चेत्य, बिहार, स्तृप, मन्दिर, समाधि व सर्वताधारण जनता के 
निवास के भवन अन्तर्गत हैं। तक्षशिला, नालन्दा, पाटलिपुत्र आदि प्राचीन 
नगरों की खुदाई से इस प्रकार के कितने ही अवशेष इस समय मिले है, जो 
न केवल प्राचीन काल की भवन-निर्माण-कला व स्थापत्यकला पर प्रकाश 
डालते हे, अपितु उस युग के इतिहास का पुनःनिर्माण करने में भी बहुत 
सहायक होते हे । 

भारत की सभ्यता और संस्कृति का प्रसार भारत से बाहर भी हुआ था, 
और प्राचीन समय में एक बुहत्तर भारत की सत्ता थी, इस ठथ्य का परिचय 
जावा, सुमात्रा, स्थाम आदि देशों की पुराठत्तज-संबंधी खोज द्वारा ही मुख्यतया 
हुआ है । इसमें सन्देह नहीं, कि १रातल्व-प्ंबंबी यह खोज बहुत महत्त्व की है । 
ज्यों-ज्यों भारत और वृहत्तर भारत के विशाल क्षेत्र में यह खोज आगे 
बढ़ती जायगी, भारत का प्राचीन इतिहास और अधिक स्पष्ट होता 
जायगा । 


/2॥ ५ 
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प्राचीन भारतीय इतिहास की इस विविध प्रकार की सामग्री का उपयोग 


कर हम इस ग्रंथ में भारत 
करन का प्रयत्न करेंगे । 
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मौयं साम्राज्य का इतिहास । 


तीसरा अध्याय 


मानंव-सभ्यता का आदिकाल 
(१) पुरातन प्रस्तर-युग 


सनुष्य को उत्पत्ति--पृथिवी पर पहलेयपहल मनुष्य किस प्रकार प्रकट हुआ, 
शुरू में वह अपना जीवन किस प्रकार व्यतीत करता था, और सम्यता के क्षेत्र 
में उसने किस प्रकार उन्नति की, यह विषय बहुत विवादग्रस्त हे। भारत के 
अनेक प्राचीन विचारकों का यह मत था, कि सृष्टि के प्रारम्भ में ईश्वर ने 
पृथिवी पर वक्ष, वनस्पति , जीवजन्तु, मनुष्य-सबका एक साथ निर्माण किया। 
मनुष्य को ज्ञान भी सृष्टि के शुरू में ही ईश्वर की ओर से दे दिया गया, ताकि 
इस ज्ञान का उपयोग कर वह अपनी उन्नति कर सके। प्रारम्भ में मनुष्य सम्य, 
ज्ञानी व उन्नत थे । सृष्टि का प्रारम्भ सतयुग से हुआ, जब मनुष्य अपनी 
उन्नति की चरम सीमा पर पहुंचा हुआ था। बाद में मनृष्य और उसके 
ज्ञान व सम्यता में ह्ास होता गया। कुछ इसी प्रकार के विचार संसार की 
अन्य प्राचीन जातियों में भी विद्यमान थे । यही कारण हैँ, कि चीन, 
पेलेस्टाइन आदि प्राचीन देशों के अनेक विचारकों ने भी आदि-मानव के 
संबंध में इन्हीं से मिलते-जलते विचारों का प्रतिपादन किया था। 
पर आजकल के विद्वानों ने वेज्ञानिक खोज के आधार पर एक दूसरे मत 
का प्रतिपादन किया है। उनका कथन है, कि पृथिवी पर जीव-जन्तुओं का 
थिकास धीरे-धीरे हुआ । अबसे कोई अस्सी करोड़ साल पहले पृथिवी पर 
जीवन के चिह्न प्रकट होने शुरू हुए थे। उथले जल में रहनेवाले छोटे-छोटे 
जन्तुओं से विविध प्राणियों के विकास में करोड़ों साल लग गये। वानर जाति 
के एक प्राणी से विकसित होते-होते मनुष्य की उत्पत्ति हुई। मनुष्य को 
पृथिवी पर प्रकट हुए अभी कुछ लाख साल से अधिक समय नहीं हुआ है। 


घ्र भारत का प्राचीन इतिहास 


पुरातन प्रस्तर-युग--शुरू में जब मनुष्य पृथिवी पर प्रकट हुआ, तो उसमे 
और अन्य चौपाओं में बहुत कम भेद था। अन्य पशुओं के समान वह भी 
जंगल में रहता था, और शिकार द्वारा अपना भोजन प्राप्त करता था। 
पशुओंके मांस के अतिरिक्त जंगल में पैदा होनेवाले कंद, मूल, फल व अन्न 
का भी वह भोजन के लिये प्रयोग करता था। अपनी आवश्यकताओं को 
पूर्ण करने के लिये मनुष्य आथिक उत्पत्ति नहीं करता थ।, अपितु प्रकृति 
द्वारा प्रदान को गई वस्तुओं पर ही निर्भर रहता था। पर अन्य पशुओं 
की अपेक्षा मनुष्य का दिमाग अधिक बड़ा था। उसके पास बुद्धि नामक 
एक ऐसी वस्तु थी, जो अन्य जन्‍्तुओं के पास नहीं थी । इसका परि- 
णाम यह हुआ, कि मनुष्य शिकार करते हुए केवल अपने हाथों और पैरों 
पर ही निर्भर नहीं करता था, अपितु अनेक प्रकार के औज़ार बनाकर 
उनका भी उपयोग करता था । शुरू में मनुष्य के ये औजार पत्थर, हडडी व 
लकड़ी के बने होते थे । धातुओं का प्रयोग वह नहीं जानता था । इसीलिये 
मानव-सम्यता के इस प्रारम्भिक काल के मनुष्य को हम प्रस्तर-युग का 
कहते हें । 
पुरातन प्रस्तर-युग का मनुष्य पत्थर, हडडो व लकड़ी के मोटे व भहे 
ओजार बनाता था। पत्थर का टुकड़ा काटकर उसे आगे से पतला वनुकीला 
करके उसे वह शिकार करने, मांस काटने व इसी तरह के अन्य कामों के 
लिये प्रयोग में छाता था। मकान बनाना वह नहीं जानता था। वह गुफाओं 
में रहता था, और वहीं आग में मांस आदि भोजन को भूनकर खाता था । 
पत्थर को रगड़कर आग उत्पन्न करने की कला मनुष्य ने बहुत शुरू में ही जान 
ली थी। बरतन बनाने का शिल्प भी उसे ज्ञात नहीं था। वह प्रायः नदियों 
व जलाशथों के समीप निवास करता था। वह किसी निश्चित स्थान पर 
बसकर नहीं रहता था। शिकार की खोज में वह एक स्थान से दूसरे स्थान 
पर दूर-दूर तक चला जाता था। कला का भी उसे कुछ-कछ ज्ञान था । 
गफा की दीवारों पर कोयले व रंगीन मठठी से अनेक प्रकार के चित्र बना- 
कर अपने मनोभावों को प्रकट करने का भी वह प्रयत्न करता था। 
नृतत्व-शास्त्र (एन्थूपपोलोजी ) के अनुसार पुरातन प्रस्तर-युग का प्रारम्भ 
अबसे लगभग छः: लाखे साल पूर्व हुआ था । इस युग की सम्यता के 
'भग्नावशेष पृथिवी के अनेक प्रदेशों से उपलब्ध हुए हैं । यूरोप, एशिया, 
अफ्रोका आदि सत्र पत्थर के बने हुए वे औजार मिले हें, जिन्हें १रातन 
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अ्रस्तर-युग का मनुष्य प्रयोग में लाता था । पृथिवी के सुदू रवर्ती प्रदेशों में 
पाये गये इन औजारों में आश्चरयं-जनक समता पाई जाती हूँ । दक्षिणी 
इजड्भालेण्ड या उत्तर-पश्चिमी फ्रांस में उपलब्ध हुए पत्थर के औजार ठीक वैसे ही 
हैं, जैसे कि भारत या अफ्रोका में प्राप्त हुए प्राचीन औजार हैं । इससे यह 
सूचित होता है, कि पुरातन प्रस्तर-युग की सम्यता पृथिवी के सब प्रदेशों पर 
एक सदृश थी, और विविध भूभागों पर विचरण करनेवाले मनुष्य एंक ही ढंग 
से अयनी सम्यता की उन्नति कर रहे थे। 

अब से लगभग छ: लाख साल पूर्व शुरू होकर पुरातन प्रस्तर-युग अब से 
प्राय दस हजार साल पहले तक जारी रहा। इतने हरूम्बे समय में मनुष्य ने 
सभ्यता के क्षेत्र में बहुत कम उन्नति की | उसके पत्थर, हड्डी व लकड़ी के 
ओजारों में कुछ न कुछ उन्नति अवश्य होती गई, पर उसकी आजीविका का 
साधन शिकार व जंगल में उत्पन्न होनेवाले कन्द, मूल, फल व अन्न का भोजन 
ही वना रहा | कृषि व पशुपालन द्वारा अपनी आवश्यकताओं को स्वयं पूर्ण 
करने का प्रयत्न इस सुदीर्घ काल में मनुष्य ने नहीं किया। मुख्यतया शिकार 
पर आश्रित होने के कारण इस काल म॑ मनुष्य ने कहीं स्थिर रूप से अपनी 
बस्तियां भी नहीं बसाई । वह टोली बनाकर एक स्थान से दूसरे स्थान 
पर भामण करता था, और जहां कहीं भी शिकार की सुविधा हो, वहां 
सामयिक रूप से डेरा डाल देता था। ५रातन प्रस्तर-पुग के इस आदि-मानव 
के जो औजार इस समय प्राप्त हुए हैं, उन्हीं के आधार पर उसकी सम्यता 
का स्वरूप प्रतियादित किया जाता हैं। 

छ: लाख साल के सुदीर्ष काल में मनुष्य ने सम्यता के क्षेत्र में कोई भी 
उन्नति न की हो, यह बात नहीं है। धीरे-धीरे उसके औजार अधिक 
विकसित व सुसंस्कृत होते गये । केवल गुफाओं में व वुक्षों के नीचे रहने के 
स्थान पर उसने छोटे-छोट तम्बुओं का भी निर्माण शुरू किया, जो प्रायः 
पशुओं को खाल के बने होते थे । पशुओं के चर्म को उसने शरीर ढंकने के 
लिये भी प्रयुक्त करना प्रारम्भ किया । यही कारण हैं, कि पुरातन प्रस्तर-युग 
को भी अनेक विभागों में विभक्त किया जाता हैं, जिन्हें हम अतिपुरातन प्रस्तर- 
युग, मध्य पुरातन प्रस्तर-युग व पश्चात्कालीन पुरातन प्रस्तर-युग कह सकते 
हैँ । पत्थर के औजारों की रचना व गुफाओं में उपलब्ध हुए अन्य अवशेषों के 
आधार पर नृतत्त्वशास्त्री यह निर्णय करते हें, कि छः लाख साल के सुदीर्ष 
काल में मनष्य किस प्रकार धीरे-धीरे उन्नति के मार्ग पर अग्रसर होता गया । 
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(२) भारत में प्रस्तर-युग के अवशेष 


प्रारम्भिक खोज---उन्नीसवीं सदी के मध्य भाग में यूरोप के पुरातत्व- 
शास्त्रियों ने पहलेपहल पत्थर के उन औजारों को ढूंढ़ निकाला था, जिन्हें 
आदि-पमानव प्रयोग में लाता था। १८४७ ई० में बशे-द-पर्थ नामक विद्वान ने 
सबसे पहले इस प्रकार के औजारों का पता किया था । ये औजार यूरोप 
में सॉम नदी के समीपवर्ती प्रदेश में उपलब्ध हुए थे। भारत में सबसे पहले 
ब्रूस फुट नामक विद्वान्‌ ने प्रस्तर-युग के औजारों की खोज की थी। ये औजार 
मद्रास के समीप पल्‍लावरम्‌ नामक स्थान में मिले थे। ब्रूस फूट ने जो खोज 
प्रारम्भ की थी, उसे अन्य विद्वानों ने जारी रखा | १८६५ ई० में ए० बी० 
वाइन ने गोदावरी नदी की घाटी में पेठन नामक स्थान पर ५१रातन प्रस्तर- 
युग के अनेक औजार प्राप्त किये। अकेले ब्रूस फट ने ४३ साल के निरन्तर 
प्रयत्न द्वारा इस आदि युग के बहुत-से अवशेष एकत्र किये, जिन्हें बाद 
में मद्रास सरकार ने तीस हजार रुपये में क्रम कर लिया, और वे सब अब 
मद्रास के म्यूजियम में सुरक्षित हैं । 

बीसवों सदी में यूरोप के विद्वानों ने भारत के प्रस्तर-युग के अवशेषों को 
एकत्र करने के लिये विशेष रूप से उद्योग किया। १९३० ई० के बाद इज्लैण्ड 
से विद्वानों की अनेक मंडलियां इसी उद्देश्य से भारत में आई, और उनके 
प्रयत्नों का यह परिणाम हुआ, कि भारत के अनेक प्रदेशों से प्रस्तर-ण्ग के 
अवशेष उपलब्ध हुए । 

प्रस्तर-युग के अवशोषों के क्षेत्र--भारत के जिन प्रदेशों में पुरातन प्रस्तर- 
युग के अवशेष अब तक उपलब्ध हुए हें, उनका उल्लेख करना उपयोगी 
है । ये प्रदेश निम्नलिखित हे-- 

(१) रावलपिंडी जिले का पोठवार-प्रदेश । 

(२) कास्मीर में पुंच्छ का क्षेत्र । 

(३) उत्तर-पश्चिमी पंजाब में स्थित ख्यूडा की नमक की पहाड़ियों 

का प्रदेश । 

(४) नमंदा नदी की घाटी । 

(५) दक्‍खन का करनूल जिला। 

(६) गुजरात में साबरमती नदी की घाटी | 

(७) मद्रास प्रान्त का समुद्रतटवर्ती प्रदेश । 
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(८) वम्बई के समीप खण्डिवली का प्रदेश । 

(९) उड़ीसा की मयूरभंज रियासत में कुलियाना का क्षेत्र । 

(१०) माइस्र रियासत में बेल्लारी का प्रदेश । 

इन दस क्षेत्रों के अतिरिक्त भारत में अनेक अन्य स्थानों पर भी पुरातन 
प्रस्तरयुग के औजार व अन्य अवशेष मिले हें । पर इन सब स्थानों का यहां 
उल्लेख कर सकना संभव नहीं है । 

पोठवार-प्रदेश के अवशेष--भारत में प्राप्त हुए पुरातन प्रस्तर-यग के 
अवशंधषों में पोठवार-श्षेत्र के अवशेष सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण हें । सिन्ध 
नदी को एक सहायक नदी है, जिसे सोआं कहते हैं । यह रावलूपिण्डी 
जिले के पोठवार-प्रदेश से हॉकर बहती हैँ, और अन्त में सिन्ध नदी में 
मिल जाती हैं । इस नदी की घाटी में आदि-मानव द्वारा प्रयकक्‍्त होनेवाले 
ओऔजार बड़ी संख्या में मिले हें । इसी कारण इन अवशेषों से सूचित होने- 
वाली सम्यता को सोआं-सम्यता भी कहते हें । 

पोठवार-प्रदेश में उपलब्ध होनेवाले पत्थर के औजारों को काल-क्रम 
की दृष्टि से निम्नलिखित विभागों में विभक्‍त किया गया हें-- 

(१) प्रागू-सोआं>सम्यता--पुरातन प्रस्तर-परुग के ये सबसे प्राचीन अवशेष 
हे। न केवल भारत में, अपितु एशिया भर मे इनसे अधिक पुराने अवशेष कहीं 
भी उपलब्ध नहीं हुण। इस सभ्यता के औजार आकार मे बड़े (सात इंच के 
लगभग ) हे, और पत्थर को एक आर से नुकीला करके बनाये गये हें । 
ये औजार उत्तर-पश्चिमी भारत के पोठवार, मलकपुर, अडियाला, चौंतरा, 
कल्लर आदि स्थानों पर उपलब्ध हुए हे। ये सब स्थान सोआं नदी की घाटी 
में स्थित हे । सोआं की घाटी में जो बहुत-से औजार मिले हे, ये अति प्राचोन 
औजार उनसे भिन्न प्रकार के हैं। इसीलिये सोआं घाटी में विकसित हुई बाद 
की सभ्यता से पृथक करने के लिये इन्हें प्राग-सोआं-सभ्यता का नाम दिया 
गया हैं। भारत में उपलब्ध ये प्राचीनतम अवशेष अब से चार लाख साल से 
भी अधिक पुराने माने जाते हें। 

(२) सोआं-सभ्यतः--पोठवार के क्षेत्र में सोआं नदी को घाटी से पुरातन 
प्रस्तर-युग के जो बहुत-से अवशेष मिले हे, उन्हें ही सोआं-सम्यता' कहते हें । 
इस सम्यक्षा के काल को भी दो भागों में विभक्‍त किया जाता हे--पुरातन सोम 
सम्यता और नूतन सोआं-सम्यता । 

पुरातन सोआं-सम्यता के अवशेषों का काल चार लाख से दो लाख साल तक 

है 
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पुराना माना जाता है । इस काल के पत्थर के औजार दो प्रकार के हैें। कुछ 
ओऔजार गोल पत्थर को एक तरफ से तरासकर बनाये गये हैं । इसी ढंग के 
ओऔजार पूर्वी व दक्षिणी अफ्रीका में भी मिले हे | दूसरी तरह के औजार एक 
बड़े पत्थर पर आघात कर उससे टुकड़े काटकर बनाये गये हें । बड़े 
पत्थर पर इस अन्दाज से आघात किया गया हैं, कि उससे एक ऐसा टुकड़ा 
पुथक्‌ हो जाय, जो औजार के रूप में प्रयुक्त हो सके । इस ढंग के औजारों के 
अतिरिक्‍त वे बड़े पत्थर भी मिले हे, जिनसे अलग करके औजार का निर्माण 
किया गया था। आघात द्वारा पृथक किये गये पत्थर के ये औजार यूरोप में 
प्राप्त हुए इसी ढंग के औजारों से बहुत मिलते-जुलते हे । पुरातन सोआं-सम्यता 
के ये विविध औजार पोठवार, अडियाला, खसला कलां, चौंतरा, घड़ियाला, 
कशालगढ़ आदि अनेक स्थानों पर मिले हे । ये सब स्थान सोआं और सिन्ध 
नदियों की घाटी में स्थित हें । 

नूतन सोआं-सम्यता अब से दो लाख साल के लगभग पूर्व शुरू होती हैं । इस 
युग के मनुष्य पत्थर के जो औजार बनाते थे, वे अधिक परिष्कृत व उन्नत प्रकार के 
हैं। इस समय में मनृष्य अनेक प्रकार से औजारों का प्रयोग करने लगा था। वह 
उन्हें न केवल शिकार के काम में लाता था, अपितु लकड़ी काटने, जमीन खोदने 
व इसी ढंग के अन्य कामों में भी प्रयुक्त करता था । यही कारण हैं 
कि इस समय के पत्थर के बने हुए कुल्हाड़े भी उपलब्ध हुए हैं, जिन्हे लकड़ी के 
डंडे के साथ जोड़कर प्रायः उसी प्रकार से प्रयुक्त किया जाता था, जंसे 
कि आजकल लोहे के कुल्हाड़े प्रयुक्त होते हे । नूतन सोआं-सम्यता के औजार 
'केवल सिन्ध और सोआं के समीपवर्ती प्रदेशों में ही उपलब्ध नहीं होते, 
अपितु पूर्व में शिमला तक में प्राप्त हुए हे । 

काइमोर का प्रदेश--काइमीर के पुंच्छ क्षेत्र में जो बहुत से औजार मिले 
है, वे सोआं सम्यता के औजारों से मिलते-जुलते हे । यही बात ख्यूड़ा की 
नमक की पहाड़ियों के प्रदेश से प्राप्त हुए औजारों के संबंध में भी कही जा सकती 
हैं । पर काश्मीर की वाटी में श्रीनगर और गान्ध रबल के बीच में स्थित बुजंहोम 
नामक स्थान पर पिछले दिनों में जो खुदाई हुई है, उसमें सबसे नीचे की 
सतह में कुछ ऐसे औजार मिले है, जो अपना पृथक महत्त्व रखते है । 
इन औजारों में पत्थर के कुल्हाड़े भी हैं, जिनकी रचना सोआं सभ्यता के 
कऋुल्हाड़ों से भिन्न प्रकार की है | काश्मीर-«क्षेत्र के ये कुल्हाड़े अधिक परिष्कृत 
हैं । इनके साथ में मिटटी के बरतनों के टकडों का प्राप्त होना यह सचित 
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फरता है, कि ये पुरातन प्रस्तर-युग के न होकर नूतन प्रस्तर युग के हें । 

नमंदा नदी की घाटी--मध्य-प्रदेश के होशंगाबाद और जबलपुर जिलों में 
नमंदा नदी की घाटी में पुरातन प्रस्तर-युग के बहुत-से अवशेष मिले हें, जो 
सोआं-सम्यता के अवशेषों के समान ही प्राचीन व महत्त्वपूर्ण हें । नमंदा की 
घाटी के ये प्राचीन औजार भी पत्थर को तरासकर ओर बड़े पत्थर से आघात 
द्वारा टुकड़ा काटकर बनाये गये हैं। 

कृष्णा नदी की घाटी--दक्खन में कृष्णा नदी की घाटी में पुरातन प्रस्तर-युग 
के जो अवशेष मिले हें, वे भी बहुत महत्त्व के हे । ये अवशेष करनूल जिले से प्राप्त 
हुए हैं । बरकिट नामक विद्वान्‌ ने इन पर बड़े विशद रूप से विचार किया 
हैं। उसके अनुसार करनूल में प्राप्त ये अवशेष चार विभिन्न सम्यताओं को 
सूचित करते हें । ये चार सम्यतायें निम्नलिखित हे--- 


(१) प्राचीनतम समभ्यता--इस युग के कल्हाड़े और काटने के काम 
आनेवाले अनेक प्रकार के औजार मिले हें, जो दक्षिणी अफ्रीका में प्राप्त हुए 
प्राचीनतम औजारों से बहुत समता रखते हें । 

(२) आघात द्वारा पृथक करके बनाये गये औजार-प्रे नललमलई पर्वबतमाला 
के नन्दिकनम दर के क्षेत्र में मिले हे । प्राचीनतम औजारों से ये न केवल भिन्न 
हैं, पर जिस दशा में ये उपलब्ध हुए हें, उससे सूचित होता है, कि ये बाद 
के काल के हैं । 

(३) परिष्कृत औजारों का काल--इकक्‍्खन में कृष्णा नदी के समीपवर्ती 
प्रदेशों में ऐसे भी बहुत-से औजार मिले हें, जो बहुत परिष्कृत हें। वर्तमान युग 
की लोहे की छरियों व चाकुओं के समान इस युग के कतिपय औजार ऐसे भी हें, 
जो एक तरफ से धारवाले व दूसरी ओर से खुण्डे हें । ये औजार उस युग 
की सभ्यता को सूचित करते हें, जब पुरातन प्रस्तर-यग का मनष्य उन्नति के 
मार्ग पर तेजी से आगे बढ़ रहा था, और जब उसने अनेक प्रकार के कार्यों के 
लिये औजारों का प्रयोग शुरू कर दिया था। 

(४) मध्य प्रस्तर-युग के औजार--प्रे औजार और भी अधिक उन्नत 
व परिष्कृत हेँ। ये उस युग को सूचित करते है, जब मनुष्य पुरातन प्रस्तर-युग 
से आगे वढ़कर मध्य प्रस्तर-युग में पहुंच गया था। इस युग में मनुष्य शिकार 
के लिये तीर-कमान का भी प्रयोग करने ऊूगा था, और पत्थर के नोकीले व तेज 
तीर बनाता था । इस काल के औजार न केवल कृष्णा नदी की घाटी में मिले 
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हैं। उपरली तहों में औजार अधिक परिष्कृत होते जाते हें, और जमीन 
के बराबर की सतह के औजारों का रूप इतना उन्नत है. कि उन्हें मध्य 
प्रस्तर-पुग का समझा जा सकता है । 

खंडिग्डी के अतिरिक्त पश्चिमी समुद्रतट के समीप रत्नगिरि से मलाबार 
तक अन्य भी अनेक स्थानों पर पुरातन प्रस्तर-युग के अवशेष प्राप्त हुए हें । 

माइसर का प्रदेश--दक्षिणी भारत में माइसूर रियासत के क्षेत्र में चित- 
लद्ब॒ग नामक स्थान पर खुदाई करने से प्रस्तर-युग के जो अवशेष मिले हें, वे 
बहुत प्राचीन नहीं हैं । कारण यह है, कि पत्थर के औजारों के साथ-साथ वहां 
मिट॒टी के बरतनों के टुकड़े भी प्राप्त हुए हे, जो यह सूचित करते हैं, कि 
इन औजारों को प्रयुक्त करनेवाले मनुष्य सम्यता के मार्ग पर आगे बढ़ गये 
थे, और बरतनों का निर्माण करने लग थे। चितलद्रुग में प्राप्त बरतनों के 
ये अवशेष बहुत प्रारम्भिक दशा के हे। उनका निर्माण हाथ से किया गया 
था, ओर चक्र आदि किसी उपकरण की सहायता उनके बनाने के लिये नहीं 
ली गई थी । ऐसा प्रतीत होता है, कि चितलद्गुग के ये अवशेष उस युग को 
सूचित करते है, जब कि मनुष्य पुरातन प्रस्तर-युग से आगे बढ़कर नूतन प्रस्तर- 
युग में प्रवेश कर रहा था। 

भारत में अन्य भी अनेक क्षेत्रों में प्रस्तर-युग के अवशेष मिले हें, पर इन 
सब स्थानों का उल्लेख कर सकना यहां संभव नहीं हैँ । यह भी संभव हें, 
कि भविष्य में अनेक अन्य स्थ।नों पर भी इस युग के अवशेष उपलब्ध हों । 

विविध ओजार---पुरातन प्रस्तर-युग के जो औजार भारत में उपलब्ध 
हुए हें, उन्हें उपयोग की दृष्टि से स्थुलरूप से दस भागों में विभक्‍त किया 
जा सकता है--परशु, वाण के फलक, भाले, खुदाई के लिये प्रयुक्त होने 
वाले उपकरण, फेंकने के काम आनेवाले बड़े गोल पत्थर, काटने के लिये 
प्रयक्त होनेवाले उपकरण, छरियां, हथौड़े और आग जलाने के लिये काम आने- 
वाले चकमक पत्थर। इन औजारों के बनने के लिये प्रधानतया एक विशेष 
प्रकार का पत्थर प्रयोग में लाया जाता था, जिसे 'क्लर्टजाइट' कहते हैं । पर 
अन्य प्रकार के पत्थरों से बने हुए औजार भी मिले हैं । पुरातन प्रस्तर- 
युग का मनुष्य ओऔजारों के लिये केवल पत्थर का ही उपयोग नहीं करता था, 
अपितु हड्डी व लकड़ी भी इस काम के लिये प्रयुक्त करता था। पर हाखों 
स।ल का समय व्यतीत हो जाने के कारण हड्डी व लकड़ी के बने औजार 
इस समय तक कायम नहीं रह सके हें । अतिप्राचीन काल के पत्थर के भी जो 
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ओजार उपलब्ध हुए हें, उन पर भी 'काल' का विनाशकारी प्रभाव दुष्टिगोचर 
होता हैं । 


(३) पुरातन प्रस्तर-युग का जीवन 


आर्थिक जीवन--पुरातन प्रस्तर-युग में मनुष्य अपना जीवन किस 
प्रकार व्यतीत करता था, नृतत्त्व-शास्त्र के विद्वानों ने इस विषय पर विशद- 
रूप से विचार किया है। यूरोप, पूर्वी एशिया, चीन, भारत, अफ्रीका आदि 
में इस युग के जो अवशेष मिले हे, उन सबको दृष्टि में रखकर इस प्राचीन- 
तम मानव-सम्यता का स्पष्टरूप से चित्रण किया जा सकता है। इसमें सन्देह 
नहीं, कि पुरातन प्रस्तर-यूग का मनुष्य शिकार द्वारा अपनी भोजन- 
सामग्री प्राप्त करता था। पर जंगल में रहनेवाले जीव-जन्तुओं का शिकार 
करने के अतिरिक्त वह मछली पकड़ना भी जानता था, और इसके लिये 
उसने अनेक प्रकार के उपकरणों का निर्माण भी किया था । जंगल में जो 
विविध प्रकार के कन्द, मूल, फल आदि प्राकृतिक रूप से उत्पन्न होते हें 
उनमें से कौन-से भक्ष्य हें, इसका उसे भलीर्भाति ज्ञान था । इन कन्दे- 
मूलों को खोदकर निकालने के लिये उसने अनेक प्रकार के औजारों का 
निर्माण किया था। पृथिवी पर जो अनेक प्रकार के अन्न प्राकृतिक रूप 
से उगते हैँ, उनका उपयोग भी उसे ज्ञात था। इन अन्नों को वह एकत्र 
करता था; इन्हें काटने के लिये एक प्रकार की दरांती का भी वह प्रयोग 
करता था । और एकत्र हुए अन्न को भूनकर व पीसकर प्रयुक्त करने 
का भी उसे ज्ञान था। पुरातन प्रस्तर-युग का काल कई लाख साल का माना 
जाता है । इस सुदीर्घकाल में मनुष्य धीरे-धीरे उन्नति की ओर कदम 
बढ़ाता गया। शुरू में वह केवल शिकारी था, और मोटे ३ भद्दे औजारों का 
प्रयोग करता था। पर समय के साथ-साथ जहां वह मछली पकड़ने, कन्द- 
मूल-फल एकत्र करने और प्राकृतिकरूप से उत्पन्न होनेवाले अनाज को 
इकट्ठा करने के लिये प्रवुत्त हुआ, वहां साथ ही उसके औजार भी 
निरन्तर उन्नति करते गये । वह पत्थर के परिष्कृत औजार बनाने लगा, 
और हडडी, सींग, लकड़ी, हाथीदांत आदि का भी अपने उपकरणों के लिये 
प्रयोग करने लगा । शुरू में वह पत्थर फेंककर शिकार करता था, बाद में उसने 
घनुषबाण बनाये । धनुष के लिये उसने सींग और लकड़ी का प्रयोग किया, 
और बाण के आगे हड्डी, पत्थर व सींग के फलकों को बांधना शुरू किया। 
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अतित्राचीन प्रस्तर-युग का मनुष्य वृक्षों की शाखाओं पर या गुफाओं में 
निवास करता था। पर धीरे-धीरे उसने अपने रहने के लिये तम्बुओं या आश्रय- 
स्थानों का निर्माण शुरू किया । इनके लिये वह पशुओं की खाल का प्रयोग 
करता था । खालों को जोड़ने के लिये चमड़े को काटकर तागा बनाने की 
कला भी उसे ज्ञात थी। सीने के लिये वह सुइयों का निर्माण करता था, जो 
प्रायः हडडी, हाथीदांत व सींग की बनी होती थीं। चमड़े के तागे से खालों 
को सीकर वह अपने निवास के लिये तम्ब बना लेता था । उसके वस्त्र 
भी चमड़े के होते थे । प्रारम्भिक मनुष्य प्रायः नंगा ही रहता था। पर 
सरदी व धूप से बचने के लिये चमड़े के वस्त्र उपयक्त हो सकते हें, यह बात 
उसने पुरातन प्रस्तर-काल में ही जान ली थी । 

इसमें सन्देह नहीं, कि पुरातन प्रस्तर-काल का मनृष्य आत्म-निर्भर 
था, वह अपनी आवश्यकता की सब वस्तुओं को स्वयं ही प्राप्त करता था। 
पर इस प्राचीन युग में भी वस्तुओं के विनिमय और व्यापार का सर्वथा 
अभाव हो, यह बात नही हे | पश्चिम-मध्य फ्रांस में अनेक स्थानों पर इस युग 
के अन्य अवशेषों के साथ-साथ वे शख और कौड़ियां भी उपलब्ध हुई हें, जो: 
समुद्रतट पर ही प्राप्त हो सकती थीं । फ्रांस के मध्य में निवास करनेवाले 
पुरातन प्रस्तर-युग के. इन आदि-म्रानवों ने इन्हें व्यापार द्वारा ही प्राप्त किया 
होगा । इसी प्रकार यूरोव के अन्य प्राचीन अवशेषों में भी ऐसी अनेक वस्तुएं 
प्राप्त हई हे, जो उन स्थानों पर नहीं होतीं, और जिन्हें कहीं बाहर से ही प्राप्त 
किया गया होगा। ऐसा प्रतीत होता हैं, कि इस प्राचीन काल के शिकारी 
मनुष्य भी कतियय अदभुत व आकर्षक वस्तुओं को विनिमय द्वारा प्राप्त 
करते थे, और इन विशिष्ट वस्तुओं का व्यापार इस प्राचीन काल में भी 
विद्यमान था । ' 

संगठन--पुरातन प्रस्तर-यग के मनुष्य टोलियां बनाकर रहते थे। यह 
असंभव नहीं, कि इन टोलियों में एक प्रकार का संगठन भी विद्यमान हो, 
टोली के सब सदस्प अपने किसी मुखिया का शासन मानते हों, और यह मुखिया 
टोली का सबसे वृद्ध, अनुभवी या शक्तिशाली व्यक्ति हो । इस मुखिया 
के नेतृत्व में पुरातन प्रस्तर-युग की टोलियां आहार की खोज में एक स्थान से 
दूसरे स्थान पर म्रमण करती रहती थीं। वे कहीं स्थिर रूप से बसकर नहीं 
रहती थों। जहां कहीं भी शिकार, कन्दमूल-फल आदि की सुविधा हो, 
वे वहीं चली जाती थीं। उस युग में जनसंख्या बहुत कम होती थी । शिकार 
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पर आश्रित रहनेवाला प्राणी तभी अपना निर्वाह कर सकता हैं, जब कि 
वह संख्या में अधिक न हो। जनसंख्या की इतनी कमी का ही यह परिणाम 
है, कि पुरातन प्रस्तर-युग के मनृष्यों के शरीरों के अवशेष बहुत ही कम संख्या 
में उपलब्ध हुए हे । 
कला--इस युग के मनुष्य कला से सर्वथा अपरिचित हों, यह बात नहीं हैं। 

डुर्भाग्यवश, भारत में अभी तक कोई ऐसी गुफाएं उपलब्ध नही हुई हें, जहां 
पुरातन प्रस्तर-युग के मनुष्य द्वारा चित्रित चित्र विद्यमान हों । मध्य भारत 
में सिगनपुर में कतिपय ऐसी गूफाएं मिली थीं, जिनकी दीवारों पर अनेक प्रकार 
के चित्र चित्रित हे। पहले विद्वानों का यह मत था, कि ये गुफाएं पुरातन 
प्रस्तर-युग की हें । पर कुछ वर्ष हुए, जब गोडेन ने यह प्रतिपादित किया, कि 
ये गृुफाएं बाद के समय की हे, और इन्हें पुरातन प्रस्तरयुग का नहीं माना जा 
सकता । पर यूरोव में अनेक ऐसी गुफाएं मिली हें, जो निश्चय ही पुरातन 
प्रस्तर-युग की हैं, और जिनमें आदि-मानव-सम्यता के मनुष्य ने अपने मनोभावों 
को विविध प्रकार के चित्रों द्वारा अभिव्यक्त किया हैं। ये चित्र प्रायः कोयले व 
रंगीन भमिट॒टी द्वारा बनाये गये हें, और इनमें उन पशुओं को चित्रित किया 
गया है, जिनका शिकार कर आदि-मानव अपनी भूख को श्वान्त करता था । 

धर्म--पुरातन प्रस्तर-युग का मनुष्य परलोक और धर्म के संबंध में भी 
कुछ विचार रखता था। उसका विचार था, कि मृत्यु के साथ मनुष्य का 
अन्त नहीं हो जाता । मृत्यु के बाद भी उसे उन वस्तुओं की आवश्यकता 
रहती है, जिनका वह जीवन-काल में उपयोग करता था। इसीलिये जब वे 
मृत शरीर को गाड़ते थे, तो औजार, मांस, व अन्य भोजन आदि को भी 
साथ में रख देते थे; ताकि मृत व्यक्ति आवश्यकतानुसार इनका उपयोग कर 
सके। यूरोप में अनेक ऐसी गुफाएं मिली हें, जिनमें मनुष्य के शरीर के अस्थि- 
पंजर के साथ-साथ अनेक औजार, आभूषण व आहार के लिये प्रयुक्त होने- 
वाले मांस की हड्डियां भी प्राप्त हुई हें । इसमें सन्देह नहीं, कि इस युग के 
मतुष्य मृत शरीर को गाड़ा करते थे, और परलोक-पंबंधी जीवन के विषय 
में भी उनके अपने विचार थे । 

ऐसा प्रतीत होता है, कि पुरातन प्रस्तर-युग का मनुष्य जादू-टोने में 
भी विश्वास रखता था । उसे सदा इस बात की चिन्ता रहती थी, कि 
उसकी आहार-सामग्री में न्‍्यूनता न आने पाये, शिकार के पशुओं में निरन्तर 
बुद्धि होती रहे, और जंगल में उत्पन्न होनेवाले कन्द-मूल-फल आदि में भी 
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कमी न हो। वह समझता था, कि जादू-टोवे और मन्त्र के उपयोग से वह 
इस सब आहार-सामग्री को प्रचुर मात्रा में प्राप्त करता रह सकता हैं। 
फ्रांस में अनेक प्राचीन अवशेषों के साथ पत्थर की स्त्री-मूतियां उपलब्ध हुई 
हे, जो आकार में भद्दे प्रकार की हें । इन मूर्तियों में स्त्री की प्रजननेन्द्रिय को 
बहुत महत्त्त दिया गया है । ऐसा अनुमान किया जाता हे, कि शिकार के 
पशु व कन्द-मूल-फल आदि की वृद्धि के लिये जो अनेक प्रकार के अनुष्ठान 
पुरातन प्रस्तर-युग के मनुष्य किया करते थे, उनके लिये इन स्त्री-मूतियों का 
उपथोग किया जाता था। इसी प्रकार के अन्य भी अनेक अनुष्ठानों के चिह्न फ्रांस 
के प्रचीन अवशेषों में मिले हें। प्रस्तर-युग की अनेक गुफाओं में पत्थर के बने 
हुए दीयक पाये गये हूँ, जिनमें तेल को जगह चरबी प्रयोग में छाई जाती 
थी। ये दीपक ग॒फा की दीवार के साथ बहुत ऊंचाई पर रखे गये हें, और 
उनके ऊपर हिरन, बारहसिंगा आदि उन पशुओं के चित्र अंकित किये गये 
है, जिनका शिकार कर प्राचीन मनुष्य अपना पेट भरता था। यह अनुमान 
किया गया है, कि हिरन आदि पशुओं की वृद्धि के उद्देश्य से उनके चित्रों के 
नीचे दीपक जलाया जाता था, और इसके साथ अनेकविध अनुष्ठान करके 
यह प्रयत्न किया जाता था, कि शिकार के पशुओं में निरन्तर वृद्धि होती रहे । 

शिकार का मौसम शुरू होने पर जब पुरातन प्रस्तर-युग के मनुष्य 
टोली बनाकर आखेट के लिये निकलते थ॑, तो जो प्राणी पहले-पहल उनके हाथ 
लगता था, उसे वे खाते नहीं थे, उसे वे एक भारी पत्थर के नीचे दबा 
देते थे । इस प्रकार दबाये गये बहुत-से पशुओं के अस्थिपंजर व उनके 
खंड इस समय यूरो३ में उपलब्ध हुए हें। ऐसा प्रतीत होता हूँ, कि ये पशु 
बलि के रूप में अपित किये जाते थे, और इनका उपयोग किन्‍्हीं अदृश्य 
आत्माओं व देवताओं को तृथ्त करने के लिये किया जाता था । मनृष्य 
की अपेक्षा ऊंची कोई सत्ता संसार में विद्यमान है, यह विचार इस अति- 
प्राचीन युग में भी विकसित हो गया था, और मनुष्य प्रकृति की अदृश्य व 
अज्ञात शक्तियों में दंवी भावना की कल्पना कर उन्हें तृथ्त करने के लिये 
अनेकविव अनुष्ठान करने रूगा था । जिसे हम आजकल धरम कहते हें 
उसका प्राचीनतम रूय यही था । 

संगीत--पुरातन प्रस्तर-युग की चित्रकला का उल्लेख हम ऊपर कर 
चुके हे । इस यूग का मनुष्य न केवल गुफाओं की दीवारों पर कोयले व रंगीन 
मिट॒टी से चित्र बनाता था, अपितु हड्डी व हाथीदांत के औजारों पर 
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अनेक प्रकार की आक्ृतिथों को उत्कीर्ण भी करता था । यूरोप के प्राचीन 
अवशेषों में कुछ ऐसे औजार भी मिले हें, जिनपर विविध पशुओं की 
आक्ृतियां अंकित हैं । इस युग का मनुष्य संगीत से भी अपरिचित नहीं 
था । उसके बनाये हुए कतिपय वाद्य-यन्त्र (सीटी आदि) भी मिले हें, जो 
प्रायः हड्डी के बने हुए हैं । इन वाद्य-यंत्रों की सत्ता इस बात को सूचित 
करती है, कि प्राचीन मानव संगीत का प्रेमी था, और विविध प्रकार के उपकरणों 
द्वारा वाद्य-कला का प्रदर्शन करता था । थरातन प्रस्तर-युग का मनुष्य 
आभूषणों से भी प्रेम रखता था। कोड़ी, शंख, पशुओ के दांत आदि को वह 
आभूषणों के रूप में प्रयृकत करता था । इन पदार्थों से वह अपने आभूषण 
तेयार करता था। उसके इस काल के अनेक आभूषण कला की दृष्टि से 
बहुत सुन्दर हें । 

पुरातन प्रस्तर-युग के जीवन का जो चित्र ऊपर दिया गया है, उसका 
आधार वे अवशेष हूं, जो यूरोप, पश्चिमी एशिया आदि में बड़ी मात्रा में 
उपलब्ध हुए हें । भारत में पत्थर के बने ओजारों के अतिरिक्त कोई ऐसी 
गुफाएं इस युग की नहीं मिली हे, जिनमे इस युग के मनुष्यों के अस्थि- 
पंजर आदि विद्यमान हों | फिर भी अन्य देश्षों के पुरातन प्रस्तर-युग के 
जीवन को दृष्टि में रखकर यह कल्पना सहज में की जा सकती है, कि 
भारत के आदि-मानव भी कुछ इसी ढंग का जीवन व्यतीत करते होंगे, 
जिसका स्वरूप इस प्रकरण में वणित किया गया हैं । 


(४) मध्य और नूतन प्रस्तर-यूग 


पुरातन प्रस्तर-युग में भी मनय्य सम्यता के क्षेत्र में निरन्तर आगे बढ़ 
रहा था । धीरे-धीरे वह समव आ गया, जबकि वह न केवल पशुओं का 
शिकार करता था, अपितु उन्हें पालता भी था। उसे यह अधिक उपयोगी 
प्रतीत होता था, कि वह घोड़ा, हिरन, भेड़ आदि पशुओं को अपने पास पाल- 
कर रखे, ताकि आवश्यकता पड़ने पर जहां उसे उनका मांस भोजन के लिये 
उपलब्ध हो, वहां साथ ही वह उनके दूध, ऊन आदि का भी वह उपयोग कर सके । 
पहले वह जंगल में प्राकृतिक रूप से उत्पन्न होनेवाले कन्द मूल-फल, अन्न आदि को 
एकत्र मात्र करता था। अब उसने उन्हें उत्पन्न करना भी शुरू किया। शिकारी के 
स्थान पर अब वह पशुपालक और कृषक बनने लगा । उसके औजार भी निर- 
न्तर अधिक-अधिक उन्नत व परिष्कृत होते गये । पत्थर के कुल्हाड़े से वह पहले 
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भी लकड़ी काटता था । पर अब उसने इस लकड़ी का प्रयोग मकान 
बनाने के लिये भी करना शुरू किया । खेती के लिये यह आवश्यक था, कि 
मनुष्य किसी एक स्थान पर स्थिर होकर रहे । स्थिरता के साथ बसने 
के लिये यह उपयोगी था, कि मनृष्य अधिक पक्के कसम के मकान बनाये । 
इसीलिये उसने बाकायदा घर बनाने शुरू किये, और जगह-जगह पर उसकी 
बस्तियों (डेरों व ग्रामों) का विकास होने लगा । पहले मनुष्य केवल पशुओं 
की खाल ओढ़कर सरदी व गरमी से अपना बचाव करता था। अब उसने ऊन व 
रेशम के कपड़े भी बनाने शुरू किये | यद्यपि अभी तक भी मनष्य के औजार 
केवल पत्थर, हड्डी व लकड़ी के होते थे, धातु का प्रयोग अभी वह नहीं 
जानता था, पर इसमें सन्देह नहीं, कि इन औजारों की सहायता से ही वह 
सभ्यता के क्षेत्र में तेजी के साथ आगे बढ़ रह। था। इस नये युग के मनुष्य 
को हम 'नूतन प्रस्तर-युग' का कह सकते हे । यह युग अब से दस या पन्द्रह हजार 
साल पहले शुरू हो चुका था । पर पुरातन और नूतन प्रस्तर-युगों के बीच में 
एक ऐसा भी काल था, जब कि मनुष्य पूरी तरह से कृषक व पशुपालक न होकर 
एक ऐसा जीवन व्यतीत करता था, जिसमें कि वह शिकार के साथ-साथ कुछ- 
कुछ खेती भी प्रारम्भ कर चुका था । इस यूग को मध्य प्रस्तर-युग कहा 
जाता है । यूरोप और पश्चिमी एशिया में इस युग के अनेक अवशेष उपलब्ध 
हुए हं। खेद की बात है, कि भारत में पुरातत्त्व-पंबंधी खोज अभी इस दशा 
तक नहीं पहुंची है, कि मध्य व नतन प्रस्तर-यगों के पर्याप्त अवशेष ढूंढे 
जा सके हों । 

भारत में मध्य प्रस्तर-युग के अवशेष--मध्य प्रस्तर-युग के औजारों की 
यह विशेषता है, कि वे पुरातन युग के औजारों की अपेक्षा बहुत अधिक परि- 
प्कृत व उन्नत होते हे । इस युग में मनृष्य उन्नति करता हुआ इस दशा तक पहुंच 
जाता है, कि वह अपने औजारों को सुडौल बना सके व उसके उपकरण ज्या- 
मिति की दृष्टि से पूर्ण व निर्दोष हों । यही कारण हे, कि इस युग के अनेक 
ओऔजार अधंचद्धाकार, त्रिभुजाकार व अन्य प्रकार से ज्यामिति के सिद्धान्तों 
के अनुरूप होते हैं । साथ ही, इस युग में मनष्य मिट॒टी के बरतनों का 
निर्माण शुरू कर चुकता है, यद्यपि ये बरतन हाथ से बने होने के कारण बहुत 
सुन्दर व सुडील नहीं होते । प्राचीन काल के अवशेषों में जब पत्थर के परिष्कृत 
भौजार मिट॒टी के हाथ से बने बरतनों के टुकड़ों के साथ मिलने लगते हें, 
तो हम उन्हें मध्य प्रस्तर-काल का समझ सकते हें । 
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भारत में इस काल के अवशेष बहुत-से स्थानों में मिले हैं, जिनमें निम्न- 
लिखित विशेष रूप से उल्लेखनीय हें-- 

(१) माइसूर रियासत के चितलद्रुग जिले में ब्रह्मगिरि नामक स्थान पर 
मध्य प्रस्तर-युग के बहुत-से अवशेष उपलब्ध हुए हैं, जिन्हें रोप्पा सभ्यता 
कहा जाता है । 

(२) हेदराबाद रियासत में मास्की नामक स्थान पर भी इस युग के 
अवशेष मिले हें । 

(३) नमंदा नदी की घाटी में प्राचीन काल के अवशेषों की विविध 
सतहों की जो खुदाई हुई है, उसमें जहां नोचे की सतहों में ५रातन प्रस्तर- 
युग के अवशेष मिले हें, वहां ऊपर की सतह में मध्य प्रस्तर-युग के औजार 
व मिट्टी के बरतनों के टुकड़े भी प्राप्त हुए हें। 

(४) दक्‍्खन में करनूल के क्षेत्र में इस युग के औजार मिले हें, जिनसे 
मिलते-जुलते औजार विन्ध्याचल की पर्व॑तश्वंखला में व उत्तर-प्रदेश के बांदा 
जिले से भी उपलब्ध हुए हें । 

(५) गोदावरी नदी की घाटी में अनेक स्थानों पर मध्य प्रस्तर-युग के 
औजार व मिट्टी के बरतनों के टुकड़े प्राप्त हुए हे। किसी-किसी स्थान पर 
तो विशाल आकार के वे बरतन भी मिले हे, जिनमें मृत शरीर को गाड़ 
दिया जाता था, और शव के साथ में मृत मनुष्य के उपयोग की वस्तुओं को 
भी रख दिया जाता था। प्रात्रीन काल के मानव-जीवन पर इस प्रकार की 
समाधियों से बहुत उत्तम प्रकाश पड़ता हें । 

(६) गुजरात में साबरमती नदी की घाटी में और बम्बई के समीप 
खंडिव्ली नामक स्थान पर पुरातन प्रस्तर-युग के अवशेषों के अतिरिक्त उपरली 
सतहों पर इस युग के अवशेष भी मिले हे । 

(७) काश्मीर में उपलब्ध प्राचीन अवशेषों का उल्लेख पहले किया जा 
चुका हैं । और वहां यह भी निर्देश किया जा चुका है, कि काश्मी र-घाटी के विविध 
अवशेष पुरातन प्रस्तर-युग की अपेक्षा मध्य व नूतन प्रस्तर-युग के समझे जाने 
चाहियें, क्योंकि वहां के औजार जहां अधिक परिष्कृत हैं, वहां साथ ही मिट्टी 
के बरतनों के टुकड़े भी प्रचुर संख्या में मिलते हे। 

(८) सिन्ध में सक्वर और रोहड़ी के क्षेत्र में पत्थर के बहुत-से औजार 
मिले हैं, जो मध्य प्रस्तर-यग के हैं। इन औजारों की मोहनजोदड़ो में प्राप्त 
प्रचोनतम औजारों से बहुत अधिक समता हूँ । संभवतः मोहनजोदड़ो की 
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समृन्नत सम्यता का विकास उन्हीं लोगों द्वारा हुआ था. जिनके अधिक पुराने 
ओऔजार सक्‍्खर और रोहड़ी के क्षेत्र में पाये गये हे । 

(९) काश्मीर रियासत में श्रीनगर के दक्षिण-पूर्व में स्थित पाम्पुर से चार 
मील की दूरी पर साम्ब्र नामक स्थान पर पत्थर के अनेक औजार मिले हें, 
जिन्हें इस युग का माना जाता हैं। 

(१० ) रावलूपिडी के दक्षिण में चिट॒टा नामक स्थान पर इस युग के न केवल 
औजार मिले हैं, अपितु, साथ ही उन मनुष्यों के अनेक अस्थिपंजर व उनके खंड 
भी प्राप्त हुए हैं, जो इन औजारों को प्रयुक्त करते थे । इन अस्थिपंजरों की 
खोपडियों के अवलोकन से ज्ञात होता है, कि इन मनुष्यों के सिर आकार में 
टठम्बे होते, थे । औजारों और अस्थिपंजरों के साथ-साथ मिट्टी के बरतनों 
के अवशेष भी मिले हें, जिनके कारण इन सबको मध्य प्रस्तर-युग का माना 
जाता है । 

भारत में नतन प्रस्तर-युग के अवशेष--नूृतन प्रस्तर-युग में मनुष्य 
शिकारी के स्थान पर कृषक और पशुपालक बनकर किसी निश्चित स्थान पर 
बस जाता है, और धीरे-धीरे ग्रामों और नगरों का विकास प्रारम्भ करता हैं। 
वह मकानों में रहने लगता है, और बस्त्र-आभूषणों से सुसज्जित होकर अपना 
जीवन व्यतीत करता है। पश्चिमी एशिया के अनेक प्रदेशों में इस युग के 
बहुत-से महत्त्वपूणं अवशेष मिले हें, जिनसे इस काल के मनुष्य की सभ्यता 
के संबंध में विशदरूप से प्रकाश पड़ता है। पर भारत में अभी नूतन प्रस्तर- 
यूग के जो अवशेष प्राप्त हुए हें, वे बहुत महत्त्व के नहीं हें । फिर भी उन 
अवशेषों का निर्देश करना आवश्यक है, जिन्हें इस युग का माना जाता हँ-- 

(१) माइसूर रियासत के चितलद्रुग जिले में चन्द्रबल्ली और ब्रह्मगिरि 
नामक स्थानों पर खुदाई द्वारा नूतन प्रस्तर-युग के अनेक अवशेष मिले हें। 
इनमें चन्द्रबल्ली की खुदाई विशेष रूप से महत्त्वपूर्ण हे। उसमें सबसे उप- 
रली सतह पर सातवाहन-काल के अवशेष पाये गये हें, उसके नीचे मौर्य- 
काल के और उसके भी नीचे लौहकाल के अवशेष मिले हें। ये लौहकाल के 
अवशेष किस समय के हें, यह अभी निश्चित नहीं किया जा सका हैं। लौह- 
काल के अवशेषों के तीचे, जमीन से कोई बारह फीट नीचे, नूतन प्रस्तर-युग 
के औजार व मिंट॒टी के बरतन पाये गये हैं । मिट॒टी के बरतन रंग में लाल व 
काले हैं, और मध्य प्रस्तर-युग के हाथ से बनाये गये बरतनों की अपेक्षा बहुत 
अधिक परिष्क्रत व सडोल हें । 
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(२) दक्षिणी भारत में बेल्लारी नामक स्थान पर नूतन प्रस्तर-युग के 
अनेक अवशेष उपलब्ध हुए हे, जिन्हें बहुत महत्त्वपूर्ण समझा जाता हैं । 
बेल्लारी के प्राचीनतम अवशेष सक्‍्खर और रोहड़ी (सिन्ध) में प्राप्त मध्य 
प्रस्तर-यग के अवशेषों से समता रखते हे । पर वहां के बाद के अवशेष विशुद्ध 
रूप सेनूतन प्रस्तर-युग के हे। बेल्लारी के ये अवशेष इस समय मद्गास म्यूजि- 
यम में सुरक्षित हें। 

(३) काश्मीर में गान्धरबल के समीप नूनर नामक स्थान पर खुदाई 
करने से नूतन प्रस्तर-युग के अवशेष मिले हें। काइ्मीर के बुर्जहोम नामक स्थान 
का उल्लेख हम पहले कर चुके हें । यह भी गान्धरबल के समीप ही है । इसकी 
खुदाई में ऊपर की सतहों में मिट्टी के जो बरतन व पत्थर के औजार मिले 
हैं, वे बहुत परिष्कृत व उन्नत हैं । इसी कारण उन्हें नूतन प्रस्तर-युग का माना 
जाता है। 

(४) उत्तर-प्रदेश के मिरजापुर जिले में जहां इस युग के अनेक औजार 
'मिले है, वहां साथ ही बहुत-से अस्थिपंजर भी प्राप्त हुए हें। इनके अति- 
रिक्त अनेक ऐसे कलश (मिट्टी के बने हुए) भी इस क्षेत्र से मिले हें 
जिनमें मृत शरीरों के भस्म रखे गये थे। मिरजापुर के समीप ही विन्ध्या- 
चल की पर्वतश्छंखला में कुछ ऐसी गुफाएं भी मिली हें, जिनमें इस युग के 
मनुष्यों के बनाये हुए चित्र अंकित हें। 

धातुओं के उपयोग का प्रारम्भ होने से पूर्व भारत में एक ऐसा युग था, 
जब इस देश के बड़े भाग में नूतन प्रस्तर-युग की सभ्यता विस्तृत थी। यद्यपि 
इस युग के अवशेष भारत में उतनी प्रचुरता से उपलब्ध नहीं हुए है, जितने 
“कि पश्चिमी एशिया के विविध क्षेत्रों में मिले हें, तथापि इस सम्यता की 
सत्ता में कोई सन्देह नहीं हैं। अब से कोई दस हजार साल पहले यह सम्यता 
भली भाँति विकसित हो गई थी, और बाद में धातुओं का उपयोग शुरू 
होने पर यही सभ्यता धातु-पुग में परिवर्तित हो गई। सिन्‍्ध नदी की घाटी में 
मोहनजोदड़ो और हड़प्पा में किसी प्राचीन समुन्नत सम्यता के जो अवशेष मिले 
हैं, वे इसी नूतन प्रस्तर-युग की सभ्यता का विकसित रूप है, यद्यपि उस काल 
में कांसे और तांबे का प्रयोग भलीभांति शुरू हो गया था। 


(५) नूतन प्रस्तर-युग का जीवन 
पुरातन प्रस्तर-यग में, जब कि मनष्य किसी एक स्थान पर स्थिररूप से 
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निवास नहीं करता था, सभ्यता के क्षेत्र में अधिक उन्नति हो सकना संभव नहीं 
था। पर जब मनुष्य ने बेस्तियां बसाकर एक स्थान पर रहना शुरू किया, 
ओर शिकार के बजाय कृषि और पशुपालन द्वारा जीवन-निर्वाह करना 
प्रारम्भ किया, तो सम्यता के मार्ग पर वह बड़ी तेजी के साथ आगे बढ़ने लगा। 
यही कारण है, कि नूतन प्रस्तर-युग का मानव-इतिहस में बहुत अधिक 
महत्त्व है । 

आर्थिक जीवन--#षि और पशुपालन का आश्रय लेकर मनुष्य ने पहले- 
'पहल किस प्रदेश में अपनी स्थिर बस्तियां बसानी शुरू कीं, इस विषय पर 
सब विद्वान्‌ एकमत नहीं हें। पर बहुसंख्यक विद्वानों का यह विचार हैँ, कि 
नूतन प्रस्तर-युग का प्रारम्भ परिचमी एशिया में हुआ। एशिया माइनर, 
ट्रांस-कोकेशियथा, ईरान, तुकिस्तान और अफगानिस्तान ऐसे प्रदेश हें, जहां 
जों प्राकृतिक रूप में उत्पन्न होता है। ईराक और परिचमी ईरान में वह 
अनाज भी प्राकृतिक रूप से उत्पन्न होता था, जो आगे चलकर गेहूं के रूप में 
विकसित हुआ | इस द्ञा में यह सर्वथा स्वाभाविक था, कि परिचमी एशिया 
के इन प्रदेशों में विचरण करनेवाले पुरातन प्रस्तर-युग के मनृष्य इस बात 
के लिये प्रवृत्त हों, कि इन अनाजों को एकत्र कर उन्हें भोजन के लिये प्रयुक्त 
करें । क्‍योंकि इन प्रदेशों में ये अन्न प्राकृतिकरूप में उत्पन्न होते थे, अतः 
यहीं पर उनकी खेती करने की प्रवृत्ति भी मनुष्य में उत्पन्न हुई। शुरू में 
मनुष्य किसी एक स्थान पर स्थिर रूप से खेती नहीं करता था। जिन 
खेतों में बह इस साल खेती करता, उन्हें अगले साल परता छोड़ देता था । 
उस युग में जघसंख्या कम थी, और जमीन बहुत अधिक थी । इस दशा में 
कृषि प्रारम्भ कर चुकने के बाद भी मनुष्य किसी एक स्थान पर स्थिर रूप 
से नहीं बसता था। पर धीरे-धीरे उसमें यह प्रवृत्ति हुई, कि नदियों की घाटियों 
और जलाशयों के समीपवर्ती उन प्रदेशों में, जहां की भूमि अधिक उपजाऊ थी, 
स्थिर-रूप से आबाद हो जाय और वहों अपनी स्थिर बस्ती बना ले । 

कृषि के साथ ही मनुष्य ने पशुपालन भी शुरू किया। संभवत: शिकारी- 
दशा में भी मनुष्य कुत्ते को पालता था । कुत्ता शिकार में मनुष्य का 
सहायक था । पश्चिमी एशिया के जिन प्रदेशों में गेहें और जॉौं प्राकृतिक 
रूप से उत्पन्न होते हैं, वहां भेड़, बकरी, गाय, बैल आदि (या इन पशुओं के 
पूर्वज) भी विद्यमान थे। पहले मनुष्य इनका शिकार करता था। धीरे- 
सीरे उसने यह भी जान लिया, कि इन पशुओं को पालतू बनाकर भी रखा 
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जा सकता है । इन पशुओं को पालतू बना लेने के बाद मनुष्य आथिक 
दृष्टि से अधिक निश्चिन्त हो गया । अब उसे अपने भोजन के लिये प्रतिदिन 
शिकार की आवश्यकता नहीं थी। वह जब चाहे अपने पालतू पशुओं को भोजन 
के लिये प्रयुकत कर सकता था। साथ ही वह इन पशुओं के दूध, खाल व 
ऊन को अनेक प्रकार के कार्यों के लिये उपयोग में ला सकता था । 

मनुष्य ने पुरातन प्रस्तर-युग से आगे बढ़कर किस प्रकार नतन प्रस्तर-युग 
में प्रवेश किया, इसका उत्तम उदाहरण पेलेस्टाइन , में उपलब्ध हुआ है । 
पैलेस्टाइन में वादी-एल-नतफ नामका एक स्थान हैं, जहां पर एक 
प्रनचीन सभ्यता के अवशेष प्राप्त हुए हें । इस सम्यता के लोग गुफाओं में 
निवास करते थे, और शिकार द्वारा अपना आहार प्राप्त करते थे । बादी- 
एल-नतफ की इन प्राचीन गुफाओं में जहां शिकार के लिये प्रयुक्त होनेवाले 
पत्थर और हड्डी के औजार मिले हे, वहां साथ ही ऐसी दरांतियां भी 
मिली हैं, जो अनाज काटने के लिये प्रयक्‍त होती थीं । खेती के लिये काम 
आ सकनेवाले अन्य भी अनेक प्रकार के उपकरण यहां मिले हे, जो पत्थर 
व हड्डी के ही बने हुए हैं । अनाज को कटकर आटा बनाने के उपकरण 
भी यहां उपलब्ध हुए हूं । प्राचीन यूग के इन अवशेषों से यह भली-भांति 
अनुमान किया जा सकता है, कि वादी-एल-नतफ की गुफाओं में निवास 
करनेवाले लोग शिकार के साथ-साथ कृषि में भी प्रवृत्त हो रहे थे, और धीरे- 
घीरे उस सभ्यता की ओर अग्रसर हो रहे थे, जिसे हम नूतन प्रस्तर-युग 
की सभ्यता कहते हे । वादी-एल-नतफ के इन अवशेधषों को कम से कम ५००० 
ई० पूृ० का माना जाता है । 

ईराक, पैलेरटाइन, मिस्र, ईरान आदि पश्चिमी एशिया के देशों में नृतन 
प्रस्तर-युग के अवशेष बहुत बड़ी संख्या में मिले हें। फ्रांस, स्विट्जरलेंड आदि 
यूरोपियन देशों में भो इस युग के अवशेष इस दशा में उपलब्ध हुए हैं, कि 
उनसे इस काल के मनुष्य का जीवन भली-भांति स्पष्ट हो जाता हैं । भारत 
के मुकाबले में इन देशों के नूतन प्रस्तर-युग के अवशेष बहुत अधिक पूर्ण 
दा में हे । यहां यह संभव नहीं है, कि हम इनका अधिक विस्तार से उल्लेख 
करें। पर इनके अध्ययन से इस युग को सभ्यता का जो स्वरूप हमारे सम्मुख 
आता है, उसका संक्षेप से निदर्शन करना उपयोगी होगा, क्योंकि भारत का 
नूतन प्रस्तर-युग भी पश्चिमी संसार के इस युग के सदृश ही था। 

नतन प्रस्तर-यग के मनृष्य की आजीविका के मुख्य स।धन कृषि और पश- 
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पालन थे। खेती के लिये .बह पत्थर के औजारों का प्रयोग करता था । उसके. 
हल, दरांती, कल्हाड़े, हथौड़े आदि सब उपकरण पत्थर के बने होते थे। शुरू: 
में वह स्वयं अपने हाथ से जमीन खोदता था, पर समयान्‍्तर में उसने यह जान 
लिया था, कि बेलों व घोड़ों का प्रयोग हल चलाने के लिये किया जा सकता 
है । नूतन प्रस्तर-युग के अन्तिम दिनों तक मनुष्य न केवल हल के लिये बेलों 
व घोड़ों का प्रयोग करने लगा था, अपितु गाड़ी चलाने के लिये भी इन. 
पशुओं का उपयोग जान गया था । उसकी गाड़ियां लकड़ी की बनी होती थीं। 
पत्थर के बने औजारों' से वह लकड़ी काठता था, और उन्हों की सहायता 
से हल, गाडी आदि का निर्माण करता था | अब उसके निवास-स्थान गुफाए व 
खाल के बने तम्बू न होकर लकड़ी, पत्थर व मिट्टी के बने मकान हो गये 
थे। जिन प्रदेशों में लकड़ी, फूंस आदि की सुविधा थी, वहां वह लकड़ी के 
मकान बनाता था । अन्य स्थानों पर कच्ची भिट॒टी या पत्थर मकान बनाने 
के काम में लाये जाते थे। उसके गांव छोटे-छोटे होते थे । यूरोप और 
पश्चिमी एशिया में नूतन प्रस्तर-युग के गांवों के जो अवशेष मिले है, उनक। 
रकबा १॥ एकड़ से ६॥| एकड़ तक हैं । इन अवशषों के अध्ययन से प्रतीत होता 
है, कि एक गांव में प्रायः २५ से लगाकर ३५ तक मकान रहते थ। इन 
मकानों में अनाज को जमा करने के लिये बड़े-बड़े गोदाम बनाये जाते थे । 
अनाज के ये गोदाम कच्ची मिट्टी के बने होते थे । भारत के वर्तमान गांवों 
में भी इस प्रकार के गोदाम विशेष महत्त्त रखते हे, और प्रत्येक किसान 
के घर में उनकी सत्ता अनिवार्य होती हैँ । पुरातन प्रस्तर-युग के गांवों में 
सामूहिक जीवन की भी सत्ता थी। पश्चिमी यूरोप और बालकन प्रायद्वीप में 
उपलब्ध हुए इस युग के गांवों के अवशेषों से यह सूचित होता है, कि बहुत-से 
गांवों के चारों ओर खाई व मोटी दीवार भी बनाई गई थी । इस किलाबन्दी का 
प्रयोजन संभवतः शत्रुओं से अपनी रक्षा करना होता था । ये खाइयां, दीवारें, व्‌ 
गांव के बीच की सड़क व गलियां किसी एक व्यक्ति की सम्पत्ति न होकर 
सारे गांव की सम्मिलित सम्पत्ति होती थीं, और उनका निर्माण भी ग्राम- 
निवासियों के सामूहिक प्रयत्न द्वारा ही हुआ था। इस दशा म॑ं यह सर्वथा 
स्वाभाविक है, कि गांव के लोगों में एक प्रकार का संगठन भी विद्यमान हो ॥ 
पुरातन प्रस्तर-युग के मनुष्य शिकार के लिये टोलियां बनाकर विचरण करते 
थे । वे टोलियां ही इस नूतन युग में ग्राम के रूप में बस गई थीं । इन 
टोलियों का संगठन इस युग में और भी अधिक विकसित हो गया था । शिकारी 
५ 


<२ भारत का प्राचीन इतिहास 


टोली का मुखिया अब ग्राम का नेता या ग्रामणी बन गया था | यह 
ञ्ामणी सम्पुर्ण ग्रामवासियों पर एक प्रकार का शासन रखता था, यह सहज 
में कल्पित किया जा सकता है । 

बरतन--मिट्टी के बरतन बनाने की कला मध्य प्रस्तर-युग में ही प्रारम्भ 
हो चुकी थी । नूतन प्रस्तर-युग में उसने बहुत उन्नति की । पहले बरतन हाथ से 
बनाये जाते थे, अब कुम्हार के चाक का आविष्कार हुआ, और चाक (चक्र) का 
उपयोग कर सुन्दर व सुडौल बरतन बनने लगे । इन बरतनों पर अनेक प्रकार 
की चित्रकारी भी शुरू की गई, और बरतनों को सुन्दर रंगों द्वारा सुशो भित करने 
की कला का भी विकास हुआ। ये बरतन आग में पकाये जाते थे, और इनके 
बहुत-से अवशेष नूतन प्रस्तर-युग के खंडहरों में उपलब्ध हुए हैँ। सम्यता के 
विकास के साथ-साथ नूतन प्रस्तर-युग के मनुष्यों में श्रम-विभाग का भी प्रारम्भ 
हुआ। अतिप्राचीन युग में श्रम-विभाग का प्रायः अभाव था, उस समय यदि 
कोई श्रम-विभाग था. तो वह पुरुषों और स्त्रियों में था। पुरुष प्रायः शिकार 
करते थे, और स्त्रियां जंगली अनाज को एकत्र कर उसका उपयोग करती थीं । 
पर अब नूतन प्रस्तर-युग में बढ़ई, कुम्हार आदि के रूप में ऐसे शिल्पियों की 
थूथक्‌ श्रेणी विकसित होनी शुरू हुई, जो खेती न करके शिल्प द्वारा ही अपनी 
आजीविका कमाते थे । 

व्यापार--न तन प्रस्तर-युग में व्यापार की भी उन्नति हुई। एक ग्राम में 
रहनेवाले लोग परस्पर अपनी वस्तुओं का विनिमय करते थे। बढ़ई या कृम्हार 
अपने शिल्प द्वारा तेयार की गई वस्तु के बदल में किसान से अनाज प्राप्त करता 
था । उस युग में वस्तुओं के विनिमय के लिये मुद्रा (सिक्के) की आवश्यकता 
नहीं थी। मुद्रा के अभाव में भी लोग अपनी वस्तुओं का विनिमय करने में समर्थ 
होते थे। व्यापार का क्षेत्र केवल ग्राम ही नहीं था, सुद रवर्ती ग्राम आपस में भी 
व्यापार किया करते थे । यरोप और परद्चिमी एशिया के भग्नावशंषों में अनेक 
ऐसी वस्तुएं प्राप्त हुई हें, जो उस प्रदेश में उत्पन्न ही नहीं हो सकती थीं, और 
जिन्हें अवश्य ही किसी सुदृरवर्ती प्रदेश से व्यापार द्वारा प्राप्त किया गया 
था । यह विदेशी व “अन्तर्राष्ट्रीय” व्यापार केवल विशिष्ट वस्तुओं के लिये 
होता था। वैसे प्रत्येक गांव अपनी आवश्यकताओं को स्वर पूर्ण करने का प्रयत्न 
करता था। उस युग में मनुष्य की आवश्यकताएं बहुत कम थीं, और उन्हें 
अपने प्रदेश से ही पूरा कर सकना सर्वथा संभव था। 

समृतक-संस्कार--न तन प्रस्तर-युग के मनुष्य प्राय: अपने मृत श रीरों को जमीन 
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में गाड़ा करते थे। शवों को गाड़ने के लिये जहां बाकायदा कबरिस्तान थे, वहां 
कहीं-कहीं यह भी प्रथा थी, कि उन्हें अपने मकान में या उसके समीप ही 
गाड़ दिया जाय । भूमध्य-सागर के समीपवर्ती नूतन प्रस्तर-युग के ग्रामों के 
अवशेषों से यह सूचित होता है, कि उनमें मकान के नीचे गढ़ा खोदकर छोटे 
पैमाने पर उस मकान का नमूना तैयार किया जाता था, जहां कि जीवित 
दशा में मृत मनुष्य निवास करता था। मरने के बाद मनुष्य को इस (जमीन 
के नीचे बने हुए) मकान में गाड़ दिया जाता था, और वहां उसके उपयोग 
की वस्तुओं को भी रख दिया जाता था । इस युग की अनेक बस्तियों में 
दाव को जलाने की भी प्रथा थी, और राख को मिट्टी के बने हुए कलशों में 
रवकर आदर दे साथ जमीन में गाड़ दिया जाता था । 

धर्म--मिस्र, सीरिया, ईरान, दक्षिण-पूर्वी यूरोप आदि में इस युग की 
बस्तियों के जो भग्नावशेष मिले हें, उनमें मिट्टी या पत्थर की बनी हुई बहुत- 
सी स्त्री-मृतियां भी उपलब्ध हुई हें। नृतत्त्तशास्त्र के विद्वानों का विचार है, कि 
ये मूतिया पूजा के काम में आती थीं । नूतन प्रस्तर-युग का मनुष्य 
'मातृ-देवता' का उपासक था। प्रकृति में जो निरन्तर उत्पत्ति होती रहती 
है, जीव-जन्तु, वृक्ष, वनस्पति, अन्न आदि सबमें निरन्तर वृद्धि व उत्पत्ति जारी 
रहती है, इसका क।रण वह रहस्यमयी शक्ति हैँ, जो सब चराचर के लिये मातु- 
स्थानीय हैं ॥ प्रजनन एक ऐसी प्रक्रिया हैँ, जो इस यूग के मनृष्य को बहुत 
रहस्यमयी प्रतीत होती थी । वह सोचता था, यह मातृशक्ति की देन है। इसी- 
लिये वह स्त्रीरूप में इस मातृशक्ति या मातृदेवता की मृति बनाता 
था, और उन मूर्तियों में स्त्री की जननेन्द्रियों को प्रमुख रूप से प्रदर्शित 
करता था। पुरुष की जननेन्द्रिय को वह लिग-रूप में बनाता था। इस 
प्रकार के बहुत-से लिग इज्भुलेण्ड, अनेतोलिया व बालकन प्रायद्वीप के प्राचीन 
भग्नावशंषों में उपलब्ध हुए हें। नृतन प्रस्तर-युग का मनुष्य शायद यह समझता 
थ।, कि मातृदेवता और लिंग की पूजा से अन्न और पशुओं की वृद्धि की जा 
सकती है। अनेक विद्वानों का मत है, कि देवता को तृप्त करने के लिये बलि या 
कुर्बानी की प्रथा भी इस यग में शुरू हो चुकी थी। प्रकृति में हम देखते हें, कि 
बीज को जमीन में गाड़ा जाता हैं। बीज नष्ट होकर पौदे को जन्म देता है। 
नूतन प्रस्तर-पुग का मनुष्य यह समझता था, कि खेती की पैदावार का मूल कारण 
बीज की 'बलि' हैँ । अतः यदि धरती माता को तृथ्त करने के लिये पशु या 
मनुष्य की बलि दी जाय, तो इससे पैदावार, समृद्धि और सम्पत्ति की वृद्धि होगी । 
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जादू-ठोते और मन्त्र-प्रयोग का प्रारम्भ पुरातन प्रस्तर-युग में ही हो चुका 
था। नतन प्रस्तर-प्रुग में उसमें ओर अधिक वृद्धि हुई। भूमध्यसागर के तटवर्ती 
प्रदेशों और मिस्र के इस युग के अवशेषों में पत्थर की बनी हुई छोटी-छोटी 
कुल्हाड़ियां मिली हें, जिनके बीच में छेद हें। संभवतः, इन कल्हाड़ियों के बीच 
में तागा डालकर उन्हें गल में पहना जाता था और यह विश्वास किया जाता 
था, कि इनके पहनने से मनुष्य में शक्ति का संचार होता है । कुल्हाड़ा शक्ति 
का प्रतीक था, और उसे रक्षा-कवंच रूप में धारण करना उपयोगी माना 
जाता था। 

वस्त्र-निर्माण--वस्त्र बनाने की कला में भी इस युग में अच्छी उन्नति 
हुई। ऊन और रेशम के वस्त्र मध्य प्रस्तर-युग में ही शुरू हो चुके थे। अब 
उनका निर्माण करने के लिये बाकायदा तकुओं और खड्डियों का प्रारम्भ हुआ । 
तकुए पर सूत कातकर उसे खडडी पर बुना जाता था, और नूतन प्रस्तर-युग 
का मनुष्य सरदी-गरमी से बचने के लिये पशु-चर्म के वस्त्रों पर आश्रित न 
रहकर ऊन और रेशम के सुन्दर बस्त्रों को धारण करता था । वस्त्र के 
निर्माण के लिये कपास का उपयोग इस युग में प्रारम्भ हुआ था या नहीं, 
यह विषय अभी संदिग्ध है । 

युद्ध--ततन प्रस्तर-युग की विविध बस्तियों में प्राय: युद्ध भी होते रहते थे । 
यही कारण हैँ, कि अनेक ग्रामों के चारों ओर परिखा और दुर्ग का निर्माण 
किया गया था। शुरू में प्रत्येक मनुष्य आथिक उत्पादक होने के साथ-साथ 
योद्धा भी होता था | वह पत्थर के औजारों को लड़ाई के काम में लाता था, 
और उनकी सहायता से शत्रु से अपनी रक्षा करता था । 

पुरातन प्रस्तर-पुग की अपेक्षा इस काल में जनसंख्या बहुत बढ़ गई 
थी । इसीलिये पश्चिमी एशिया व यूरोप में इस युग के मनुष्यों के अस्थिपंजर 
हजारों की संख्या में उपलब्ध हुए हे । नि:सन्देह, इस युग का मनष्य पत्थर 
के औजारों का ही उपयोग करता था, पर सभ्यता के क्षेत्र में वह पुरातन 
प्रस्तर-पुग के मनुष्य की अपेक्षा बहुत अधिक आगे बढ़ गया था। पत्थर के 
औजारों की सहायता से ही वह बहुत-कुछ उस दशा में आ गया था, जिसे हम 
सम्यता' कहते हे । 

(६) धातु-युग का प्रारम्भ 


नृतन प्रस्तर-युग के बाद धातु-युग का प्रारम्भ हुआ । नूतन प्रस्तर 
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युग का मनुष्य आग का उपयोग करता था, और मिट्टी के बरतन पकाने के लिये 
व भोजन बनाने के लिये वह भट्टियों व चल्‍्हों का निर्माण करता था । ये 
भटटियां प्रायः पत्थर की बनी होती थीं। अनेक पत्थरों में धातु का अंश 
पर्याप्त मात्रा में होता है। आग के ताप से ये धातुमिश्रित पत्थर पिघल जाते 
थे, और उनसे चमकीली धातु अलग हो जाती थी । धीरे-धीरे मनुष्य ने यह 
मालूम किया, कि यह धातु औजार बनाने के लिये अधिक उपयुक्त है । क्‍योंकि 
इसे न केवल पिघलाया जा सकता हैँ, अपितु ठोंक-पीटकर भी अभीष्ट आकार में 
लाया जा सकता है । संभवतः, सबसे पहले मनुष्य ने सोने का प्रयोग शुरू किया, 
क्योंकि अनेक स्थलों पर सोना प्राकृतिक रूप में भी पाया जाता हैं । पर सोना 
इतनी अधिक मात्रा में नहीं मिलता था, कि उसका उपयोग औजार बनाने के 
लिये किया जा सके । संभवतः, मनुष्य इस धातु का उपयोग केवल आभषण 
बनाने के लिये ही करता था।पर समयान्तर में उसे ताम्बे, ब्रोंज और 
लोहे का ज्ञान हुआ, और इन धातुओं का प्रयोग उसने औजार बनाने 
के लिये शुरू किया। उत्तरी भारत में ताम्बे के और दक्षिण भारत में लोहे 
के औजार बनाये जाने लगे । पश्चिमी भारत के कुछ प्रदेशों (सिन्ध और बिलो- 
चिस्तान) में ताम्बे से पहले ब्रोंज का प्रयोग शुरू हुआ । ब्रोंज एक मिश्रित 
धातु होती है, जो ताम्बे और टिन के मिश्रण से वनती है। न केवल सिन्‍्ध 
और बिलोचिस्तान में. अपितु पाश्चात्य संसार के भी अनेक देझों में 
मनुष्य ने ताम्बे से पहले ब्रोंज का उपयोग शरू किया । इसी कारण नतन 
प्रस्तरयुग के बाद मानव-सम्यता का जो युग शुरू हुआ, उसे ब्रोंज-यग 
कहते हैँ । यहां यह ध्यान रखना चाहिये, कि धातु का उपयोग शुरू होने से 
मनुष्य की सम्यता में कोई आकस्मिक व महान्‌ परिवर्तन नहीं आ गया। 
जो काम पहले मनुष्य पत्थर के औजारों से करता था, वही अब धातु के औजारों 
से होने लगा। इसमें सन्देह नहीं, कि धातु के बने औजार पत्थर के औजारों की 
अपेक्षा अधिक सुडौल व उपयोगी होते थे, और मनष्य उनकी सहायता से 
कृषि व शिल्प को अधिक अच्छी तरह से कर सकता था । पर नतन प्रस्तर-यग 
में ही मनुष्य ने उस उन्नत सम्यता का प्रारम्भ कर दिया था, जो धातु- 
युग में जारी रही । अन्तर केवल इतना आया, कि कृषि, शिल्प आदि 
का अनुसरण अब मनुष्य के लिये अधिक सुगम हो गया, और धातु के 
बने उपकरणों से मनुष्य अपना कार्य अधिक अच्छी तरह से करने 
लगा । 
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(७) भारत में ताम्र-युग 


सिन्ध और बिलोचिस्तान के जो प्रदेश आजकल रेगिस्तान व उजाड़ 
हैं, किसी प्राचीन युग में वे एक अच्छी उन्नत सभ्यता के केन्द्र थे । इन प्रदेशों 
में खोज द्वारा ताम्र-युग की सम्यता के बहुत-से भग्नावशेष उपलब्ध हुए 
है । नूतन प्रस्तर-युग के ग्रामों और बस्तियों के जिस प्रकार के अवशेष पश्चिमी 
एशिया व यूरोप में बड़ी संख्या में मिले हैं, उसी ढंग के ताम्र-युग के अवशेष 
सिन्ध और बिलोचिस्तान के अनेक प्रदेशों में उपलब्ध हुए हैं । इस युग 
के मनुष्य बस्तियों में रहते थे, मकानों का निर्माण करते थे, कृषि और 
पशुपालन द्वारा अपना निर्वाह करते थे, भिट्टी के बने हुए सुन्दर व सुडौल 
बरतनों का उपयोग करते थे, और ताम्न के बने सुन्दर औजारों को कृषि, 
शिल्प व युद्ध के लिये प्रयुक्त करते थे । बरतनों और औजारों की रचना 
के भेद को दृष्टि में रखकर इन प्रदेशों में उपलब्ध हुए भग्नावशेषों को निम्न- 
लिखित भागों में विभकत किया गया हँ-- 

(१) क्वेटा-समभ्यता (बोलान दर में उपलब्ध अवशेषों के आधार पर) 

(२) अमरी-नल-्सम्यता ( सिन्ध में अमरी नामक स्थान पर और 
बिलोचिस्तान के नल-घाटी में उपलब्ध अवशेषों के आधार पर ) 

(३) कुल्ली सम्यता (दक्षिणी बिलोचिस्तान के कोलवा नामक स्थान में 
प्राप्त अवशेषों के आधार पर ) 

(४) झोब-सम्यता (उत्तरी बिलोचिस्तान की झोब-घाटी में उपलब्ध 
अवशेषों के आधार पर) । 

इन चारों सम्यताओं पर हम क्रमशः संक्षिप्त रूप से प्रकाश डालने का 
यत्न करेंगे । 

क्वेटा-सभ्यता--भारत की ताम्र-युग की सम्यताओं में क्वेटा-सम्यता 
सबसे अधिक प्राचीन है । बोलान के दरें में क्वेटा के समीप पांच ऐसे खेड़े 
(गांव, बस्ती या शहर के खंडहरों के क/रण ऊंचे उठे हुए प्रदेश) मिले हें, 
जो इस सम्यता के भग्नावशेषों को सूचित करते हैं। इनमें सबसे बड़े खेड़े का 
व्यास २०० गज के लगभग हैं, और यह खेड़ा ४५ फीट से ५० फीट तक ऊंचा 
है । यह खेड़ा एक प्राचीन बस्ती को सूचित करता है । इस बस्ती के 
मकान मिट्टी या मिट्टी की ईटों के बने हुए थे । ये ईंट आग में पकाई गई 
थीं। इन खेड़ों में जो बरतन मिले हूँ, वह मिट्टी को पकाकर बनाये गये थे, 
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ओर उनपर अनेक प्रकार से चित्रकारी की गई थी। इस चित्रकारी में 
पशुओं व अन्य जस्तुओं के चित्रों का सर्वथा अभाव है । गोल व तिर्यक 
रेखाओं द्वारा ही इन बरतनों को सुशोभित करने का प्रयत्न किया गया 
है । इस ढंग के बरतनों के अवशेष ईरान में भी अनेक स्थानों पर उपलब्ध 
हुए हैं । क्वेटा-समभ्यता के अवशषों में सामग्री की इतनी कमी है, कि उनके 
आधार पर इस सम्यता के संबंध में अधिक जानकारी प्राप्त नहीं की जा 
सकी हे। 
अमरी-नल-सभ्यता--इस सम्यता के अवशेष सिन्ध और बिलोचिस्तान 
में बहुत-से स्थानों पर उपलब्ध हुए हें । इन अवशेषों के कारण जो 
बहुत-से खेड़े इस क्षेत्र में मिलते हें, उनका आकार क्वेटा-सम्यता की अपेक्षा 
अधिक बड़ा हैं। उदाहरणार्थ, रकशां नामक प्रदेश का एक खेड़ा लम्बाई 
में ५२० गज और चौड़ाई में ३६० गज है । बंधनी नामक स्थान पर 
विद्यमान एक अन्य खेड़ा ४०० गज लम्बा और २३० गज चौड़ा हैँ। इससे 
सूचित होता है, कि अमरी-नल-सम्यता की कपितय बस्तिया आकार में अधिक 
विशाल थीं। पर बहुमंख्यक वस्तियां क्वेटा-सम्यता की बस्तियों के सदृश 
ही छोटी-छोटी थी । इन बस्तियों में से कुछ के चारों ओर परिखा और 
दीवार के चिह्न भी मिले हे । ये दीवारे मिट्टी की ईटों द्वारा बनाई गई 
थीं, यद्यपि इनके आधार में मजबूती के लिये पत्थरों का भी उपयोग किया 
गया था। इस सभ्यता की एक बस्ती तो ऐसी भी मिली है, जिसके चारों 
ओर दो दीवारे थीं, और दोनों दीवारों के बीच में २५० फीट का अन्तर रखा 
गया था । इन दीवारों के निर्माण के लिये कच्ची मिट्टी की जिन ईंटों का 
प्रयोग किया गया था, वे लम्बाई में २१ इंच, चौड़ाई में १० इंच और ऊंचाई 
में ४ इंच थीं। बस्ती के चारों ओर के प्राकार के लिये ही नहीं, अपितु मकानों 
के निर्माण के लिये भी इसी ढंग की ईटों का प्रयोग किया गया था । 
अमरी-नल-समभ्यता के भग्नावशेषों की जो खुदाई हुई है, उससे उन मकानों 
के संबंध में भी अनेक महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हें, जो इस सम्यता की बस्तियों 
में विद्यमान थे। मकानों का आकार प्रायः ४० फीट लम्ब। व ४० फीट चौड़ा 
होता था । इस मकान के अन्दर अनेक छोटे-बड़े कमरे होते थे, जिनमें 
से कुछ १५०८ १५ फीट, कुछ १५०८१० फीट और कुछ ८»८५ फीट 
होते थे । मकान के बीच में सहन भी रखा जाता था । मकान प्रायः: कच्ची 
मिट्टी की ईंटों के बने होते थे, यद्यपि किसी-किसी खेड़े में ऐसे मकानों के 
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अवशेष भी मिले हू, जिनमें ईटों के साथ-साथ पत्थर का भी प्रयोग किया 
गया था । मकानों में दरवाजे और खिड़कियां भी होती थीं और इनके 
भी कतिपय अवशेष खुदाई द्वारा उपलब्ध हुए हे । एक मकान और दूसरे 
मकान के बीच में गली छोड़ दी जाती थी, जिसकी चौड़ाई २॥ फीट 
से ८ फीट तक होती थी । ऐसा प्रतीत होता है, कि अमरी-नल-समभ्यता 
की बस्तियों में मकानों का निर्माण बहुत अच्छे ढंग से और एक निश्चित 
योजना के अनुसार किया जाता था । 

इसे सभ्यता के खेड़ों की खुदाई द्वारा अनेक स्थानों पर कबरिस्तान भी 
उपलब्ध हुए हैँ । एक खेड़े के कबरिस्तान में १०० के लगभग अस्थिपंजर 
मिले हैं, जिनसे यह कल्पना सहज में की जा सकती हैं, कि इस खेड़े से 
सूचित होनेवाली बस्ती में मनुष्य अच्छी बड़ी संख्या में निवास करते थे। 
अमरी-नल-सभ्यता के मनुष्य अपने शवों को जमीन में गाड़ते थे, और 
इसके लिये बाकायदा कबरों का निर्माण करते थे। उनकी कबरें ईटों व 
पत्थरों द्वारा बनाई जाती थी । कबर में शव को रखने के साथ-साथ उन 
वस्तुओं को भी रख दिया जाता था, जिनका उपयोग मृत मनुष्य अपने 
जीवन-काल में करता था । यही कारण है, कि कबरों में अस्थिपंजर के 
साथ मिट्टी के बरतन, आभूषण, औजार व इसी प्रकार की अन्य वस्तुएं भी 
प्राप्त हुई हैँ । कहीं-कहीं बरतनों में पशुओं की हड्डियां भी मिली हैं । संभवतः, 
शव के साथ बरतन में मांस भी रख दिया गया था, जिसकी हड्डियां 
अब तक सुरक्षित रूप से विद्यमान है। ये हड्डियां प्रायः भेड़ व बकरी की 
हैं । इन कबरों में जो औजार मिले हे, वे प्रायः ताम्बे के बने हुए हैँ । इससे 
सूचित होता है, कि अमरी-नल-सम्यता के लोग धातु के प्रयोग से भली-भांति 
परिचित हो गये थे। कबरों में प्राप्त हुए आभूषण मुख्यतया तंबे, शंख, 
कौड़ी व भिट्टी के बने हुए हैं । इनके अतिरिक्त, मूंगे आदि की बनी हुई 
मालायें भी कहीं-कहीं इस सभ्यता के कबरिस्तानों में मिली हें । 

अमरी-नल-सम्यता के भग्नावशेषों में जो बरतन व उनके टुकड़े मिले हें, 
वे सुन्दर, सुडौल व परिष्कृत हैं । उनपर अनेक प्रकार की चित्रकारी की 
गई हैं। बरतनों को चित्रित करने के लिये केवल गोल, अधंचन्द्राकार 
व तिरछी रेखाओं का ही प्रयोग नहीं किया गया, अपितु पौदों और पशुओं 
की आक्ृतियों का भी प्रयोग किया गया हैँ। इनमें बेल, बारासिंगा और 
मछली का प्रयोग विशेष रूप से हआ है । 
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कुलली-सभ्यता--दक्षिणी बिलोचिस्तान के कोलवा-प्रदेश में इस युग की 
प्राचीन सम्यता के जो अनेक भग्नावशेष मिले हें, उन्हें कुल्ली-सभ्यता कहते 
है। इसकी बस्तियों में भवन-निर्माण के लिये पत्थरों का उपयोग प्रचुरता से 
होता था। पत्थरों को परस्पर जोड़ने के लिये मिटटी के गारे का उपयोग 
किया जाता था । पत्थर के अतिरिक्त मिट्टी की कच्ची ईटें भी मकान बनाने 
के लिये प्रयुक्त होती थीं, जिनका आकार १९ >< १० »< ३ इंच होता था। 
ऐसा प्रतीत होता है, क्लि कुल्ली-सम्यता के मकानों में फरश बनाने के लिये 
लकड़ी का भी प्रयोग किया जाता था । ऐसे फरशों के कुछ अवशेष कुल्ली के खेड़े 
में दृष्टिगोचर हुए हें । इस सभ्यता के मकानों के कमरे आकार में कुछ छोटे 
होते थे । कल्ली में कमरों का आकार १२०८८ और ८ »< ६ फीट का था। 
यहां के मकान एक से अधिक मंजिल के थे, इसीलिये कहीं-कहीं ऊपर की 
मंजिल में जाने के लिये बनाई गई पत्थर की सीढ़ी के अवशेष भी मिले हें। 

अमरी-नल्‍रू-सभ्यता के समान कुल्ली-समभ्यता के बरतन भी सुन्दर और 
सुडील होते थे । उनपर चित्रकारी के लिये वनस्पति और पशुओं की आक्ृतियों 
का प्रयोग किया जाता था । कुकद से युक्त बैल इन आक्ृतियों में विशेष महत्त्व- 
पूर्ण स्थान रखता हें। 

कलली-सम्यता के अवशेषों में पशुओं और स्त्रियों की छोटी-छोटी मूर्तियां 
प्रचुर संख्या में मिली हे । ये मूर्तियां मिट्टी की बनी हुई हे, और बरतनों के समान 
उन्हें भी आग में पकाया गया है। इन मूर्तियों के निर्माण का क्या प्रयोजन था, 
यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । पशुओं की कतिपय मूर्तियों में पैरों 
के नीचे पहिये लगाने के भी निशान पाये जाते हे। इससे अनुमान किया 
गया है, कि ये पशुमृतियां बच्चों के खिलौने के रूप में बनाई गई होंगी । 
कुछ पक्षि-मूतियां ऐसी भी मिली हें, जिनकी पूंछ से सीटी बजाने का 
काम लिया जाता था। कल्ली-सभ्यता की स्त्री-मूतियां कुछ अद्भुत प्रकार 
की हैं, उनमें स्त्री-शरीर केवल कमर तक बनाया गया है, और मुख को 
बहुत बेडौल कर दिया गया है । पर इन सबमें आभूषणों और केश-कलाप को 
बहुत स्पष्ट रूप से प्रदशित किया गया है । इनसे यह प्रत्यक्ष हो जाता है, 
कि कुल्ली-सम्यता की स्त्रियां अपने केशों को किस ढंग से संवारती थीं, 
और क्षिस प्रकार के अशभूषणों का प्रयोग करती थीं । उनके आभूषणों में 
चूड़ियों को बहुलता होती थी, जिन्हें वे हाथों पर कृहनियों तक व उससे भी 
ऊपर तक पहना करती थीं । 
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कुल्ली-सम्यता के अन्यतम स्थान मही में पत्थर के बने हुए क्‌छ सुन्दर 
बरतन मिले हें, जो संभवतः श्वृंगार-प्रसाधन की वस्तुओं को रखने के 
काम में आते थे। ये बरतन न केवल अत्यन्त परिष्कृत हैं, पर साथ ही 
इनमें अनेक छोटे-छोटे व सुन्दर खाने भी बनाये गये हें। इन बरतनों को 
बाहर की ओर से भी चित्रित किया गया हैं । 

मही में ही एक कबरिस्तान मिला है, जो अनेक दृष्टियों से अत्यन्त 
महत्त्व का है। यहां से तांबे के अनेक उपकरण मिले हैं, जिनमें तांबे का बना 
हुआ दर्पण विशेषरूप से उल्लेखनीय है । यह दर्पण आकार में वर्तुल है, और 
इसका व्यास ५ इंच है। दर्पण के हत्थे को स्त्री-आकृति के समान बनाया 
गया है, जिसके हाथ और छातियां बड़े सन्दर रूप से बनाई गई हें। स्त्री 
आक्ृति में सिर नहीं रखा गया है । जब कोई महिला इस दरपंण में अपन 
मुख को देखती होगी, तो हत्थे की स्त्री-आक्ृति की सिर की कमी पूरी हो 
जाती होगी । इस प्रकार का सुन्दर दर्पण प्राच्य संसार के पुरातन अवशषों में 
अन्यत्र कहीं भी नहीं मिला है । 

कल्ली-सम्यता के बरतनों ओर पश्चिमी एशिया (ईराक और एलम) 
के बरतनों तथा उनके चित्रण में बहुत समता है। कल्‍ली के बरतनों पर 
प्रकृति (वृक्ष, वनस्पति आदि ) के बीच में पशुओं को चित्रित किया गया है। 
यही शैली ईराक व पश्चिमी ईरान के इस यूग के बरतनों को चित्रित 
करने के लिये अपनाई गई हैं । कुल्ली-सम्यता और पश्चिमी एशिया के 
बरतनों में यह असाधारण समता ध्यान देने योग्य है। इसी प्रकार, 
जिस ढंग के पत्थर के सुन्दर व छोटे आकार के वरतन कुल्ली-समभ्यता के 
अवशषों में मिले हें, ठीक वैसे ही पत्थर के बरतन पश्चिमी एशिया के अनेक 
भग्नावशेषों में भी उपलब्ध हुए हें । इन समताओं को दृष्टि में रखकर विद्वानों 
ने यह अनुमान किया है,कि कुल्ली-सम्यता और पश्चिमी एशिया की सम्यताओं 
में घनिष्ठ संबंध था, और व्यापारी लोग एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश में 
व्यापार के लिये आया-जाया करते थे । पश्चिमी एशिया के इस युग के 
भग्नावशेषों में वहां बिलोचिस्तान के भारतीय व्यापारियों की विद्यमानता 
के अनेक प्रमाण मिले हें। 

झोब-सभ्यता--उत्तरी बिलोचिस्तान में झीब नदी की घाटी में ताम्र- 
युग की सम्यता के अनेक भग्नावशेष मिले हैं, जिनमें रन घण्डई का खेड़ा 
सबसे अधिक प्रसिद्ध हैं। यह खेड़ा ४० फीट ऊंचा है, और इसकी विविध 
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सतहों में झोब-समभ्यता के विकास की प्रक्रिया स्पष्ट रूप से दृष्टिगोचर 
होती हैं । यहां यह संभव नहीं है, कि हम रन घृण्डई के खेड़े की विविध 
सतहों में प्राप्त हुई सामग्री का संक्षेप के साथ भी उल्लेख कर सकें। यहां 
इतना निर्देश कर देना ही पर्याप्त होगा, कि रन घुण्डई व अन्यत्र प्राप्त 
झोब-समभ्यता के अवशेषों से सूचित होता है, कि यह सम्यता भी अमरी- 
नल और कल्ली-सम्यता के समान अच्छी उन्नत थी। इसके मकान मिट्टी 
की कच्ची इईंटों के बने होते थे, यद्यपि आधार को मजबूत बनाने के लिये 
पत्थरों का भी प्रयोग किया जाता था । यहां की ईटों का आकार प्राय: 
१३०८६ ०८ २६ इंच होता था । कतिपय बस्तियों के चारों ओर परिखा 
और प्राकार भी विद्यमान थे। 


कलली-सम्यता के समान झोब-सम्यता के अवशेषों में भी पशुओं और 
स्त्रियों की बहुत-सी मूर्तियां उपलब्ध हुई हें। कुल्ली में जो पशु-मृतियां 
मिली हें, वे प्रायः गाय-बेल की हे। पर झोब-समभ्यता के अवशेषों में एक 
स्थान पर घोड़े की भी एक मूर्ति मिली है। झोब-सम्यता की स्त्री-मृ्तियां 
देखने में भयंकर है । यद्यपि विविध प्रकार के आभूषणों से भली-भांति 
विभूषित की गई हें, पर उनकी मृख-आक्ृति कंकाल के सदृश बनाई गई 
है, और आंखें उसढंग के छेद द्वारा दिखाई गई हैं, जसा कि मानव-कंकाल 
की खोपड़ी में होता है। संभवत: ये स्त्री-मूतियां पूजा के काम में आती 
थीं, और इनके चेहरे की भयंकरता मातृदेवता के रोद्ररूप को अभिव्यक्त 
करती थी । 


भारत में अन्यत्र ताम्र-युग के अवशेष--उत्तरी भारत में अन्यत्र भी कई 
स्थानों पर तांबे के बने हुए औजार मिले है । पर जिस ढंग से प्राचीन 
भग्नावशेषों की खुदाई सिन्ध और बिलोचिस्तान में हुई है, वेसी अभी तक 
अन्यत्र नहीं हुई। संभव है, कि भविष्य में भारत के अन्य भागों में भी वेसी 
ही ताम्र-युग की सभ्यताओं के चिह्न प्रकाश में आयें, जैसे कि पर्चिमी भारत में 
खोज द्वारा प्रगट हुए हैं। 

खेद की बात है, कि ताम्र-युग के भारतीय भग्नावशेषों में कहीं भी किसी 
लिपि की सत्ता सूचित नहीं हुई । यही कारण है, कि जिन सम्यताओं का हमने 
ऊपर उल्लेख किया है, उनके निर्माताओं का इतिवृत्त हमें पूर्णरूप से 
अज्ञात हैं। 
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चोथा अध्याय 


सिन्धु-धाटी की सभ्यता 


(१) सिन्धु-सभ्यता के ग्राम और नगर 


अत्यन्त प्राचीन काल में सिन्ध और बिलोचिस्तान के प्रदेशों में ताम्र-युग की 
जिस सम्यता का विकास हुआ था, उसका उल्लेख हम पिछले अध्याय में कर चुके 
हैं। इस प्राचीन सभ्यता के बाद सिन्ध नदी की घाटी में एक अन्य उन्नत व समृद्ध 
सभ्यता का विकास हुआ, जिसके प्रधान नगरों के भग्नावशेष इस समय के 
हड़प्पा और मोहनजोदड़ो नामक स्थानों पर उपलब्ध हुए हैं । यह सम्यता पूर्व में 
काठियावाड़ से शुरू होकर पश्चिमी में मकरान तक विस्तृत थी। उत्तर में इसका 
विस्तार हिमालय तक था। इसके प्रधान नगर सिन्ध व उसको सहायक नदियों के 
समीपवती प्रदेश में विद्यमान थे, इसोलिये इसे सिन्धु-घधाटी को सम्यता' कहा जाता 
है ।इस सभ्यता के सुविस्तुत क्षेत्र को यदि एक त्रिभुज द्वारा प्रगट किया जाय, 
तो उसकी तीनों भुजाएं क्रमशः ९५०,६०० और ५५० मील हरुम्बी होंगी । इस 
सुविशाल क्षेत्र में अब तक चालीस बस्तियों में खुदाई का कार्य हुआ है । इद्र 
बस्तियों के भग्नावशेष खेड़ों के रूप में विद्यमान हैं, जिनकी खुदाई करने से इस 
समृद्ध व उन्नत सम्यता के बहुत-से महत्त्वपूर्ण अवशेष प्राप्त किये गये हे। इस क्षेत्र 
में अभी अन्य भी अनेक खेड़े विद्यमान है, जिनकी अब तक खुदाई नहीं हुई है। 
खोज द्वारा जिन चालीस बस्तियों का अब तक परिचय मिला है, उनमें कुछ 
ग्राम, कुछ कसब और दो विशाल नगर हू । इस सिन्वु-सभ्यता के प्रधान नगर 
हड़प्पा और मोहनजोदड़ो हैं, जिनमें से मोहनजोदड़ो कराची से २०० मील उत्तर 
में सिन्ध नदी के तट पर स्थित है। यह स्थान सिन्ध के लरकाना जिले में हूँ । 
हड़प्पा पंजाब में लाहौर से १०० मील दक्षिण-पश्चिम में रावी नदी के तट पर 
है। यह नदी आगे चलकर सिन्ध में मिल जाती हैँ । हड़प्पा और मोहनजोदड़ो 
में ३५० मील का अन्तर है । 

सिन्धु-सम्यता की जिन चालीस बस्तियों का उल्लेख ऊपर किया गया है, उन 
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सबके अवशेष एक-दूसरे से असाधारण समता रखते हें । उनमें उपलब्ध हुए मिट्टी 
के बरतन एक सदश हें; उनके मकानों का निर्माण करने के लिये जो इंटें प्रयुक्त 
हुई है, वे भी एक आकार की है । उनमें माप और तोल के उपकरण भी एक समान 
हैं, और इन स्थानों से जो उत्कीर्ण लेख मिले हें, वे भी एक तरह के ही हैं। हजारों 
वर्गमील के इस विशाल क्षेत्र में एकसद्श सभ्यता की सत्ता इस बात को सूचित 
करती है, कि यह सारा प्रदेश एक व्यवस्था व एक संगठन के अधीन था । यदि इसे 
'एक साम्राज्य कहा जाय, तो अनुचित नहीं होगा । सम्भवत्त:, इस विशाल साम्राज्य 
की दो राजधानियां थीं, उत्तर में हड़प्पा और दक्षिण में मोहनजोदड़ो। दुर्भाग्य 
की बात है, किइस सम्यता की लिपि को अब तक पढ़ा नहीं जा सका है, और 
इसी कारण हम यह नहीं जानते, कि इस स/म्राज्य का क्या नाम था, और इस 
पर किन राजाओं का शासन था । 

सिन्धु-सभ्यता के युग को प्राकृतिक दशा--इस समय सिन्ध का प्रदेश 
रेगिस्तान व उजाड़ है । पर ऐसा प्रतीत होता है, कि जिस युग में सिन्धु-सम्यता का 
विकास हुआ, तब ये प्रदेश हरे-भरे वनों से अच्छादित थे। सिन्धु-सभ्यता के 
अवशेषों में हाथी, गेंडा, शेर आदि अनेक हिस्र जन्तुओं की हड्डियां बड़े परिमाण 
में प्राप्त हुई हैं। साथ ही, इन अवशेषों में जो उत्कीण मुद्राएँ (मोहरें) मिली हें, 
उनपर भी इन वन्य पशुओं के चित्र अंकित हे । सिन्धु-सम्यता के नगरों व कसकबों 
के निर्माण के लिये जो ईंट प्रयुक्त की गई थीं, वे सब मिट्टी] को पकाकर तैयार की 
गई थीं। हड़प्पा और मोहनजोदड़ो के मकानों में करोड़ों ईंटें प्रयुक्त हुई थीं। इन 
ईंटों को आग में पकाने के लिये लकड़ी व ईंवन की जिस प्रचुर मात्र] में आवश्यकता 
हुई होगी, वह अब सिन्ध के क्षेत्र में उपलब्ध नहीं हो सकती । अतः यह सहण में 
अनुमान किया जा सकता हैं, कि प्राचोन सिन्ध जंगलों से परिपूर्ण था और वहां 
लकड़ी प्रचुर मात्रा में उपलब्ध होती थी। इन जंगलों में हाथी, गेंडा, शेर, भेड़िया, 
रीछ आदि जंगली पशु बड़ी संख्या में निवास करते थे । इसी कारण सिन्धु-सम्यता 
के भग्नांवशेषों में इन पशुओं की हड्डियां बड़े परिमाणमें मिलनी सम्भव हो सकी हैं । 
मकानों के लिये पक्की इंटों का भारी संख्या में उपयोग भी इस बात को सूचित 
करता है, कि उस युग में सिन्ध में वर्षा बहुत होती थी और वह प्रदेश आजकल 
के समान रेगिस्तान व उजाड़ नहीं था। सिकन्दर ने जब भारत पर आक्रमण 
किया, तब भी सिन्ध के अनेक प्रदेश हरे-भरे व समृद्ध थे। अतः: यह सुगमता के 
साथ माना जा सकता हैँ, कि सिन्वु-समभ्यता के युग में ये प्रदेश हरे-भरे व 
जंगलों से परिपर्ण थे । 
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खोज का प्रारम्भ और सिन्धु-सभ्यता का कार--सिन्ध नदी की घाटी में 
विद्यमान इस प्राचीन सम्यता को खोज निकालने का श्रेय श्री राखालदास 
बनर्जी ओर रायबहादुर श्री दयाराम साहनी को है । इन विद्वानों ने मोहनजोदड़ो 
ओर हड़प्पा के विशाल खेड़ों के नीचे दबे हुए प्राचीन भग्नावशेषों का पता लगाया 
ओर इनके विवरणों के कारण अन्य विद्वानों का ध्यान उनकी ओर आक्ृष्ट हुआ। 
१९२१ ३० से शुरू करके अब तक इन खड़ों व सिन्धु-सम्यता की अन्य बस्तियों की 
जो खुदाई हुई है, उससे एक्‌ समृद्ध सम्यता की सत्ता प्रमाणित हुई है, जो आरयों 
के भारत में प्रवेश से पहले इन प्रदेशों में विद्यमान थी। इसमें सन्देह नहीं, कि 
सिन्धु-चाटी की यह सभ्यता अम री-नल और कुल्ली-सम्यताओं की अपेक्ष। अर्वाचीन 
है। इस सम्यता के काल के सम्बन्ध में अभी विद्वानों में एकमत नहीं हो सका है । 
पर इस बात से सब विद्वान्‌ सहमत हें, कि सिन्धु-घाटी की यह सम्यता ईसवी सन्‌ 
के प्रारम्भ से तीन हजार साल के लगभग पुरानी है । अमरी-नल और कुल्ली- 
सम्यताओं का जिन लोगों ने विकास किया था, सिन्धु-सम्यता के लोग उनसे 
भिन्न थे। सम्भवत: इन लोगों ने पश्चिम की ओर से भारत में प्रवेश किया था, 
और पश्चिमी भारत के पुराने निवासियों को परास्त कर अपनी नई सभ्यता का 
विकास किया था। पुरातत्त्व-सम्बन्धी खोज के कारण सिन्धु-पम्यता के सम्बन्ध में 
अब इतनी अधिक बातें ज्ञात हो चुकी हैं, कि हम इस सम्यता के लोगों के जीवन का 
स्पष्ट और विशद चित्र अपने सम्मुख ला सकते हें। 


( २ ) नगरों की रचना और भवननिर्माण 


मोहनजोदड़ो और हड़प्पा में जो खुदाई हुई है, उससे ज्ञात होता है, कि इन नगरों 
की रचना एक निश्चित योजना के अनुसार की गई थी । मोहनजोदड़ो में जो भी 
सड़के हे, वे या तो उत्तर से दक्षिण की ओर सीधी रेखा में जाती हैं, और या पूर्व से 
पश्चिम में । ये सड़कें चौड़ाई मे भी बहुत अधिक हे । नगर की प्रधान सड़क तेंतीस 
फीट चौड़ी है, और यह नगर के ठीक बीच में उत्तर से दक्षिण की ओर चली 
गई है। सड़क का तेंतीस फीट चौड़ा होन। इस बात को सूचित करता है, कि इसका 
उपयोग गाड़ियों के लिये होता था, और इस पर अनेक गाड़ियां एक साथ आ-जा 
सकती थीं। इस प्रधान मार्ग को काटती हुई जो सड़क पूर्व से परचम की ओर 
गई है, वह इससे भी अधिक चौड़ी है, और यह भी शहर के ठीक बीच में है। इन दो 
(पूर्व से पश्चिम की ओर व उत्तर से दक्षिण की ओर जानेवाली ) सड़कों के समा- 
नान्तर जो अन्य अनेक सड़वों हे, वे भी चौड़ाई में बहुत पर्याप्त हे । ये अन्य सड़कें नौ 
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फीट से अठारह फीट तक चौड़ी हे । सड़कों को मिलानेवाली गलियों की चौड़ाई 
भो कम नहीं है । कम से कम चौड़ी गली चार फीट के लगभग हैं। यह आइचरय्य 
की बात है, कि मोहनजोदड़ो की कोई भी सड़क या गली पक्की नहीं है। केवल 
मुख्य सड़क (उत्तर से दक्षिण की ओर जाने वाली) पर इस बात के चिह्न पाये 
जाते है, कि उसे किसी समय में ईंटों के टुकड़ों से १क्का करने का प्रयत्न किया गया 
था। पर प्रतीत होता है, कि इसमें सिन्धु-सम्यता के प्राचीन मनुष्यों को सफलता 
नहीं हुई, और इसीलिये इस परीक्षण को उन्होंने अन्य सड़कों में नहीं दोहराया । 
सड़कों व गलियों के दोनों ओर मकानों का निर्माण किया गया था। इन 
मकानों की दीवारे अब तक भी भग्न रूप में विद्यमान हे । खेड़े की खुदाई द्वारा 
सड़कों व गलियों के साथ-साथ मकानों की जो दीवार मिली हे, कहीं-कहीं उनकी 
ऊंचाई पच्चीस फीट तक पहुँच गई है । इससे सहज मे अनुमान किया जा सकता 
है, कि मोहनजोदड़ो के मकान ऊचे व विशाल थे, और जिस समय यह नगर 
अपने अविकल रूप में विद्यमान होगा, तो ऊंचे-ऊंचे मकानों की ये पंक्तियां बहुत 
ही भव्य प्रतीत होती होंगी । 
खुदाई के द्वारा हड़प्पा नगर का जो चित्र सामने आता है, वह मोहन- 
जोदड़ो के समान ही एक निश्चित योजना के अनुसार वना था। सड़कों का 
सीधा होन। और उनके साथ-साथ मकानों का एक निश्चित क्रम के अनुसार 
बनाया जाना इस बात का प्रमाण है, कि उस यग में नगर की व्यवस्था करने के लिये 
कोई ऐसा संगठन अवश्य विद्यमान था, जिसके आदेशों का सब लोग पालन 
करते थे । 
शहर के गन्दे पानी को नालियों द्वारा बाहर ले जाने का सिन्धु-सम्यता के इन 
नगरों में बहुत उत्तम प्रबन्ध था। मकानों के स्नानागारों, रसोइयों और टट्ठटियों का 
पानी नालियों द्वारा बाहर आता था, और वह शहर की बड़ी नाली में मिल जाता 
था। प्रत्येक गली व सड़क के साथ-साथ पानी निकलने के लिये नाली बनी हुई थी । 
सड़कों के साथ की नालियां प्रायः नौ इंच चौड़ी और बारह इंच गहरी होती थी । 
गलियों के साथ की नालियां इनकी अपेक्षा छोटी' होती थीं। नालियो का 
निर्माण पक्‍की ईंटों से किया गया था, और उन्हें परस्पर जोड़ने के लिये 
मिट्टी-मिले चूने का प्रयोग किया गया था। नालियों को ढंकने के लिये इंटें 
प्रयकत होती थीं, जिन्हें ऊपर की सतह से कुछ इंच नीचे जमा कर 
रखा जाता था । इस प्रकार की खुली ईंटों से ढकने का लाभ यह था, कि 
आवश्यकता पड़ने पर नाली को सुगमता के साथ साफ किया जा सकता 
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था। अधिक चौड़ी नालियों को ढकने के लिये पत्थर की शिलायें भी प्रयुक्त 
की जाती थीं । मकानों से बाहर निकलनेवाले गन्दे पानी के लिये मिट्टी: 
के पाइप भी प्रयोग में लाये जाते थे। सिन्धु-सम्यता के नगरों के मकान प्रायः 
दोम॑ जिले या और भी अधिक मंजिलोंवाले होते थे । अतः: यह आवश्यक था; 
कि ऊपर की मजिलों से गिरनेवाले पानी को ढकने का प्रबन्ध किया जाय, 
ताकि गलियों में चलनेवाले लोगों पर पानी के छोंटें न पड़ें । इसी उद्देश्य से ये पाइप 
मिट्टी को पकाकर प्रयोग किये जाते थे । मकानों के बाहर प्राय: चौबच्चे भी बना. 
दिये जाते थे, ताकि मकान का गन्दा पानी पहले इनमें एकत्र हो, और उसका 
गन्द नीचे बंठ जाय, केवल पानी ही शहर की. नालियों में जाने पाये । 
संभवतः, इन चौबच्चों को साफ करने व उनके गन्द को एकत्र कर शहर से बाहर 
फेंकने की व्यवस्था भी सिन्वु-समभ्यता के नगरों में विद्यमान थी । शहर की कुछ 
नालियां बहुत बड़ी (मनुष्य के समान ऊंचाईवाली ) भी होती थीं । गलियों और 
सड़कों के साथ-साथ विद्यमान नालियों से आकर जब बहुत-सा पानी एकत्र 
होकर चलता था, तो उसे शहर से बाहर ले जाने के लिये इन विशाल नालियों की 
आवश्यकता होती थी । इन नालियो में कहीं-कहीं सीढ़ियां भी बनाई गई थीं, 
ताकि उनसे उतरकर नाली को भलीभांति साफ किया जा सके । सम्भवतः ये 
बडी नालियां वर्षा के पानी को बाहर निकालने के लिये भी उपयोगी थीं । 
उस युग में सिन्धु-घाटी में अबकी अपेक्षा बहुत अधिक वर्षा होती थी । इसी 
कारण ऐसी विशाल नालियों को बनाने की आवश्यकता हुई थी, जो कि गह- 
राई में पांच फीट और चौड़ाई में ढाई फीट के लगभग थीं । इसमें सन्देह 
नहीं, कि वर्षा के या मकानों के गन्दे पानी को शहर से बाहर ले जाने की जो 
उत्तम व्यवस्था सिन्धु-सम्पता के इन नगरों में विद्यमान थी, वह प्राचीन संसार 
के अन्य किसी नगर में नहीं पाई जाती । 

सिन्धु-सम्यता के इन नगरों में पानी के लिये कुएं विद्यमान थे। मोहनजोदड़ो 
और हड़प्पा के भग्नावशेबों में बहुत-से कुएं मिले हें, जो चौड़ाई में २ फीट 
से लगाकर ७ फीट तक हें। इन कुओं के किनारे पर रस्सी के निशान अब 
तक विद्यमान हैं । ऐसा प्रतीत होता है, कि बहुत-से मकानों में अपने निजी 
कुएं विद्यमान थे, और कुछ बड़े कुएं ऐसे थे, जिनसे सर्वसाधारण जनता पानी 
खीच सकती थी । कुओं के अतिरिक्त जल की प्राप्ति का कोई अन्य साधन 
भी इन नगरों में था, इस बात का कोई प्रमाण अभी तक नहीं मिला है । 

मोहनजोदड़ो और हड़प्पा की खुदाई द्वारा उन मकानों के संबंध में भी बहुत- 
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कुछ ज्ञान उपलब्ध होता है, जिनमें सिन्धु-सम्यता के नागरिक निवास करते थे । 
इन मकानों के निर्माण के लिये पक्की इंटों का प्रयोग किया गया था। इईंटें अनेक 
आकारों की होती थीं । छोटी ईंटों का आकार १८६ »<५ >< रह इंच 
होता था । बड़ी ईंटों का आकार २८३ >< ८३ >< ३ इंच था। सम्भवतः 
य बड़ी ईंटें विशेष कार्यो के लिये प्रयुक्त होती थी । सिन्धु-सम्यता के मकानों 
के निर्माण के लिये जिन ईंटों का प्रयोग बाहुल्य के साथ हुआ है, उनका 
आकार १८३ ><८ ५ » 5हैँ इंच ही था। मोहनजोदड़ो और हड़प्पा की ये 
प्राचीन ईंटे बहुत मजबूत, पक्की और रंग में लाल हें। हजारों साल बीत 
जाने पर भी ये उत्तम दशा में हें । ईंटों को पकाने के लिये लकड़ी प्रयुक्त 
होती थी । दहर के बाहर ईटों के पकाने के लिये बड़े-बड़े पजावे उस 
युग में विद्यमान रहे होंगे, यह कल्पना सहज में की जा सकती है। दीवार 
में ईंटों को जोड़ने के लिये भिट्टी का गारा प्रयुक्त होता था, पर अधिक मज- 
बूती के लिये कभी-कभी मिट्टी में चूना भी मिला लिया जाता था । 
मोहनजोदड़ो के छोटे मकानों का आकार प्राय: २६ >< ३० फोट होता था । 
पर बहुत-से ऐसे मकान भी थे, जो आकार में इसकी अपेक्षा दुगने व और भी 
अधिक बड़े होते थे । प्रायः मकान दोमंजिले होते थे । मोहनजोदडो में 
उपलब्ध दीवारों की मोटाई इस बात को सूचित करती है, कि वहा के मकान 
कई मंजिल ऊंचे रहे होंगे। जो दीवारें २५ फीट के लगभग ऊंची मिली हें, 
इनमें अभी तक वे छेद विद्यमान हैं, जिनमें शहतीरें लगाकर दूसरी मंजिल 
का फर्श बनाया गया था। इस युग में छत बनाने की यह पद्धति थी, कि पहले 
शहतीरें डाली जाती थीं, फिर उन पर बल्लियां डालकर एक मजबूत चटाई 
ब्छि। दी जाती थी। इसके ऊपर भिट॒टी बिछाकर उसे भली-भांति कूटकर पक्का 
कर दिया जाता था । भारत में अब भी अतेक स्थानों पर छते इसी ढंग से 
बनाई जाती हैं | निचली मंजिल से उपरली मंजिल पर जाने के लिये सोढ़ियां 
थों, जो पत्थर और लकड़ी से बनाई जाती थीं। ऐसा प्रतीत होता हैँ, कि 
'सिन्धु-सम्यता के इन नगरों में जगह की बहुत कमी थी, और न.गरिकों के लिये 
स्थान का बहुत मूल्य था । इसीलिये वे सीढ़ियां बहुत ऊंची व तंग बनते थे, 
ताकि जगह की बचत हो। मीहनजोदड़ों से उपलब्ध बहुत-सी सीढ़ियों की 
पौड़ियां १५३ंच ऊंची और ५ इंच चौड़ी हें। पर कुछ ऐसी इमारतें भी थीं, 
जिनकी सीढ़ियां बहुत चौड़ी व सुविधाजनक थीं । एक विशाल भवन में ऐसी 
सीढ़ी भी मिली है, जो ऊंचाई में 5३ इंच और चौड़ाई में ८३६ इंच है । 
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निस्सन्देह, यह मकान किसी सम्पन्न व धनी व्यक्ति का था, जिसे जगह की 
कमी अनुभव नहीं होती थी । कमरों के दरवाजे अनेक आकार के होते थे । 
छोटे मकानों में प्रायः दरवाजे की चौड़ाई ३ फीट ४ इंच होती थी । पर कुछ 
ऐसे दरवाजों के अवशेष भी मिले हें, जिनमें से बोझ से लदे हुए पशु, बेल- 
गाड़ियां व रथ भी आ-जा सकते थे। कमरों में दीवारों के साथ अलमारियां 
बनाने की भी प्रथा थी । अलमारी दीवार में ही बना ली जाती थी। इस 
युग में खंटियों व चटखनियों आदि का भी प्रयोग होता था । हड्डी और शंख 
के बने हुए इस प्रकार के अनेक उपकरण मोहनजोदड़ो के अवशेषों में उपलब्ध 
हुए हैं । सम्भवतः, उस समय फर्नीचर का भी प्रयोग होता था। मोहनजोदड़ो 
में प्राप्त एक मृद्रा पर एक स्टूछ (चौको) का चित्र अंकित हैं। खेद की बात 
है, कि सिन्‍्धु-सभ्यता के इन नगरों के भग्नावशेषों से अब तक किसी पलंग, 
मेज, कुर्सी, चौकी आदि का कोई खण्ड नहीं मिला है, जिससे कि इस सम्बन्ध 
में अधिक प्रकाश डल सके । 

मकानों के बोच में प्रायः सहन (आंगन) भी होता था, जिसके एक कोने में 
रस।ईधर बनाया जाता था। मोहनजोदड़ो में कुछ रसोईघर मिले हैं, जिनमें 
चूव्हे अब तक विद्यमान हैं। ये चूल्हे ईंटों द्वारा बनाने गये हें | भारत में अब तक 
भी इस प्रकार के चूल्हे भारी संख्या में प्रयक्त होते हैं। स्नानागार प्रत्येक मकान' 
का एक आवश्यक अग होता था । यह न केवल स्नान के काम में आता था, अपितु 
इसमें पानी भी सचित रहता था। पानी को रखने के लिये मिट्टी के बने 
हुए घड़े और मठके प्रयोग में आते थे। स्नानागार के समीप ही अनेक मकानों 
में टट्टीी (शौचालय ) के अवशेष भी मिले हें। सस्‍्नानागार के फरश पक्की इंटों 
से बनाये जाते थे, और उन्हें चिकना व साफ रखने का विशेष रूप से उद्योग किया 
जाता था। स्नानागार का कमरा आकार में प्रायः चौकोर होता था। 

मोहनजोदड़ो की खुदाई से जहां छोटे मकानों के बहुत-से अवशेष मिले हैं, 
वहा साथ ही विशाल इमारतों के अवशेष भी उपलब्ध हुए हें। शहर के उत्तरों 
भाग में मध्यवर्ती (पूर्व से पश्चिम की ओर जानेवाली ) सड़क के साथ एक विशाल 
इमारत के खण्डहर विद्यमान हें, जो लम्बाई में २४२ फीट और चौड़ाई में ११२ 
फोट थी। इस इमारत की बाहरी दीवार मोटाई में ५ फीट है । इससे सूचित 
होता है, कि यह इमारत कई मंजिल ऊंची थी। इस इमारत के समीप ही एक 
अन्य विशाल प्रासद के खण्डहर मिले हें, जो लम्बाई में २२० फीट और चौड़ाई में 
११५ फीट था। इसकी बाहरी दीवार ५ फीट से भी अधिक मोटी है। सम्भवत: 
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यह विद्ञाल इमारत एक भव्य प्रासाद थी। विशाल आकार की इमारतों के अन्य 
भी अनेक अवशेष मिले हैं। ये इमारतें या तो शासकवर्ग के साथ सम्बन्ध रखती 
हैं, या अत्यन्त समृद्ध व वैभवशाली व्यापारीवर्ग की सत्ता को सूचित करती हे । 

मोहनजोदड़ो की इमारतों में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण एक विशाल जलाशय 
है, जो ३९३ फीट लम्बा २३३६ चौड़ा और ८ फीट गहरा है । यह जलाशय पक्की ईंटों 
से बना है, और इसकी दीवारें बहुत मजबूत हैं । इसमें अन्दर जाने के लिये पक्की 
सीढ़ियां बनी हुई हैं । जलाशय के चारों ओर एक गैलरी बनी हुई हे,जो १५ फीट 
चौड़ी हैं । इसके साथ ही जलाशय के दक्षिण-पश्चिम की ओर आठ स्नानागार बने 
हैं। इन स्नानागारों में.सीढ़ियों के अवशेष उपलब्ध हुए हैं, जिनसे सूचित होता है 
कि इनके ऊपर और कमरे थे। अनुमान किया गया है, कि ये ऊपर के कमरे 
निवास के काम में आते थे । उन तक पहुँचने का रास्ता सस्‍्नानागारों से होकर 
जाता था। सम्भवतः, इनमें प्रोहित लोग निवास करते थे, क्योंकि इस 
जलाशय का उपयोग किसी विशिष्ट धामिक प्रयोजन से ही होता था। जलाशय 
के समीप ही एक कुआं भी था, जिसके जल से शायद इस जलाशय को पूर्ण किया 
जाता था। जलाशय को पानी से भरने व उसके गन्दे जल को निकालने के लिये 
जो नल थे, उनके भग्नावशेष भी इस समय उपलब्ध हुए हे । इस जलाशय 
के समीप ही एक अन्य इमारत है, जिसे हम्माम समझा जाता हैँ। सम्भवत:, यहां 
पानी को गरम करने का प्रबन्ध था । 

सिन्धु-सम्यता के इन नगरों के चारों ओर परिखा और प्राकार के भी अवशेष 
मिले हैं। यह स्वाभाविक है, कि इन विशाल नगरों की रक्षा के लिये इन्हे दुर्ग रूप 
में बनाया गया हो । इन नगरों का क्षेत्रफल एक वर्गमील से भी कुछ अधिक हें 
एक वर्गमील के विस्तृत क्षेत्र में ये समृद्ध नगर दुर्ग की चहारदीवारी से घिरे हुए 
विद्यमान थे। यह सहज में ही समझा जा सकता हे, कि दुर्ग के बाहर भी अनेक 
छोटे-बड़े गांव रहे होंगे, जो नगर-निवासियों की आवश्यकताओं को पूर्ण करते 
होंगें। मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के छोटे-बड़े घरों में जो हजारों स्त्री-, रुष निवास 
करते थे, वे अपनी भोजन-सामग्री बाहर से ही प्राप्त करते होंगे। इसके लिये यह 
आवश्यक है, कि नगरों के समीपवर्ती प्रदेशों में बहुत-पे ग्राम विद्यमान हों । पर इन 
ग्रामों के कोई भग्नावशेष अभी तक नहीं मिल सके हैं। 

सिन्धु-सम्यता के इन नगरों में दुकानों के भी अनेक अवशंष मिले हें । 
सड़कों और गलियों के दोनों ओर अनेक ऐसे भवनों के खण्डहर प्राप्त हुए है, जो 
सम्भवतः दुकानों के रूप में प्रयक्त होते थे। कुछ ऐसी विशाल इमारतें भी मिली हें 
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जिनको विद्वानों ने बड़े व्यापार-भण्डार माना है, जिनमें व्यापारी लोग अपने माल 
को लाकर जमा करते थे, और जहां वे उसका विक्रय करते थे। एसे व्यापार- 
भण्डार आकार में बहुत विस्तुत व विशाल होते थे। 


(३) धर्म 


सिन्धु-सम्यता के लोगों के धामिक विश्वास क्‍या थे, यह निश्चित रूप से 
नहीं कहा जा सकता | ,मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशंषों में कोई ऐसी 
इमारते नहीं मिली हैं, जिन्हें निश्चितरूप से मन्दिर या धर्म-स्थान माना जा सके । 
सम्भवत:, इन नगरों में बहुत-से छोटे-छोटे मन्दिर थे, जिनके खण्डहर अन्य मकानों 
से पृथक नहीं किये जा सकते । मोहनजोदड़ो के मुख्य खेड़े के समीप ही एक बौद्ध 
स्तृ१ है, जो स्वयं भी एक प्र।चीन खेड़े के ऊपर बना हुआ है। पुरातत्त्व-विभाग 
ने इस स्तृप को गिराकर नीचे गड़े हुए प्र।चीन भग्नावशषों की खुदाई नहीं की 
है। फिर भी इस स्जूप के चारों ओर के स्थान से जो बहुत-से अवशेष मिले हें, 
उनसे सूचित होता है, कि इसके नीचे किसी विशाल इमारत के खण्डहर दबे हुए 
हें। अनेक विद्वानों का विचार है, कि यह विशाल इमारत किसी मन्दिर की हैं, 
जिसे सिलधु-सम्यता के निवासी पूजास्थान के रूप में प्रयुक्त करते थे। 
जो जगह एक समय में पवित्र मानी जाती हैँ, उसे बाद के लोग भी पवित्र मानते 
रहते हैं । बोद्धों ने इस जगह पर अपना स्तूप इसी लिये खड़ा किया था, क्योंकि 
पुर्वर्ती समय में भी यह स्थान पूजापाठ के काम में आता था। जिस जलाशय 
का हमने ऊपर उल्लेख किया है, वह भी इस स्थ।न के समीप ही है। सम्भवतः:, 
बौद्ध-स्तप के नीचे दबी हुई विशाल इमारत मोहनजोदड़ो का प्रध,न मन्दिर थी, 
और इस प्राचीन नगर के निवासी वहां पूजा-पाठ के लिये एकत्र होते थे । 

मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशेषों में कुछ बस्तुएं ऐसी मिली हैं, जिनके 
आधार पर हम सिन्धु-सम्यता के लोगों के धर्म के विषय में कुछ उपयोगी बातें जान 
सकते हें । ये वस्तुएं मुद्राएं (मोहरें) और धातु पत्थर तथा मिट्टो की बनी हुई 
मूर्तियां हे । पत्थर की बनी मृतियों में सबसे अधिक महत्त्व की वह मूर्ति है, 
जो कमर के नीचे से टूटी हुई है। यह केवल ७ इन्च ऊंची है। अपनी अविकल 
दशा में यह मूरति अधिक बड़ी होगी, इसमें रूनन्‍्देह नहों । इस मूर्ति में मतृष्य को एक 
ऐसा! चोगा पहने हुए दिखाया गया हैँ, जो बायें कन्धे के ऊपर और दाईं भुजा 
के नीचे से गया है। चोगे के ऊपर तीन हिस्सेवाली पुष्पाकृति बनी है । सम्भवतः 
यह पुष्पाकृति धामिक चिक्त की द्योतक थी, क्योंकि इस प्रकार का चिह्म 
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मोहनजोदड़ो और हड़प्पा में बहुलता के साथ उपलब्ध हैँ। मूर्ति के पुरुष 
की मूंछे मंडी हुई हैँ, यद्यपि दाढ़ी विद्यमान हैं । प्राचीन सुमेरिया में उपलब्ध 
अनेक देवी और मातृषी-प्ूर्तियों में भी इपी प्रकार से मूंछें मुड़ो हुई व दाढ़ी पाई 
जाती है । मूर्ति में आंखें मुंदी हुई व ध्यानमग्न दिखाई गई हैं । मूति की ध्यान- 
मुद्रा से प्रतीत होता हैं, कि इवे योगदशा में बनाया गया हे । इस बात से प्रायः 
सब विद्वान्‌ सहमत हूँ, कि सिन्धु-सम्यता की यह मूति किसी देवत। की हैं, और 
इसका सम्बन्ध वहां के धर्म के साथ है । 

पत्थर से बनी इस दंबी मूरति के अतिरिक्त मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के 
भग्नावशेषों में मिटटी की भी बहुत-प्ती मूतियां मिली हें। इनमें से एक प्रकार 
की स्त्री-मू त विशेष रूप से उल्लेखनीय है, क्योंकि ऐसी मूर्तियां बहुत बड़ी 
संख्या में उपलब्ध हुई हूँ । यह स्त्री-मूर्ति प्रायः नग्न दशा में बनाई गई हैं, 
यद्यपि कमर के नीचे जांघों तक एक प्रकार का कपड़ा भी प्रदर्शित किया 
गया है । मूर्ति पर बहुत-से आभूषण अंकित किये गये हैं, और सिर की टोपी 
पंखे के आकार की बनाई गई है, जिसके दोनों ओर दो प्याले या दीपक हें। 
ऐसी अनेक स्त्री-मृतियों में दीपक के बीच में धृम्र के निशान हे, जिनसे यह 
सूचित होता है, कि इनमें तेल या धूप जलाई जाती थी । धूम्र की सत्ता इस 
बात का प्रमाण है, कि ये स्त्री-मूतियां पुजा के काम में आती थीं | संसार की 
प्रःय: सभी प्राचीन सम्यताओं में मातृ-देवता की पूजा की प्रथा विद्यमात थी । 
कुल्ली-सम्पता का उल्लेख करते हुए हम पहले भी मातृ-देवता का जिक्र कर 
चके हैं। सिन्धु-पम्यता में यदि लोग मातृ-रेवता की पूजा करें, और उसकी 
मूर्ति के दोनों पारवों में दीपक जलायें, तो यह स्वाभाविक ही हैं । 

मातृ-देवता की मूर्तियों के अतिरिक्त मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्ना- 
वशेषों में अतेक पुरुष-मूर्तियां भी मिली हें, जिन्हें नग्न रूप में बनाया गया हैं । 
अनेक प्राचीन सम्यताओं में लोग त्रिमूति की उपाप्तना करते थे। मातृ-देवता, 
पुरुष और बालक--ये इस त्रिमूरतत के तीन अंग होते थे । सिन्धु-सम्यता 
के अवशेषों में बालक-देवता की कोई मूर्ति नहीं मिली है । अतः यह कल्पना 
तो नहीं की ज। सकती, कि अन्य प्राचीन सम्यताओं के समान यहां भी त्रिमूर्ति 
की उपासना प्रचलित थी, पर पुरुष-मूतियों की सत्ता इस बात को अवश्य 
सूचित करती है, कि मातृ-देवता के अतिरिक्त वहां पुरुष-रूप में भी देवी शक्ति 
की पूजा का भाव विद्यमान था । 

सिन्धु-सम्यता के धर्म के सम्बन्ध में अनेक ज्ञातव्य बातें उन मुद्राओं से 
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मात होती है, जो मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशषों में प्रचुर संख्या 
भे उपलब्ध हुई हें । इनमें से एक मुद्रा पर किसी ऐसे नग्न देवता की 
आकृति अंकित है, जिसके तीन मुख हें, और जिसके सिर पर सींग बनाये 
ये हें। इस दंव मूति के चारों ओर अनेक पश॒ बनाये गये हें। ये पश 
हिरण, गेंडा, हाथी, शेर और मेंसे हें। अनेक विद्वानों का विचार हूं, कि यह 
आकृति पशुतति शिव की है, जिसकी पूजा आगे चलकर हिन्दू-धर्म में भी 
प्रारम्भ हुई । पशपत्ति शिव की प्रतिमा से अंकित तीन मुद्राएं अब तक 
उपलब्ध हुई हें । यदि इन तीन मुद्राओं में अंकित प्रतिमा को शिव की मान 
लिया जाय, तो यह स्वीकार करना होगा, कि शव-धर्म संसार के प्राचीनतम 
धर्मों में से एक हैं । 

सिन्धु-पम्यता के लोग मातृदेवता की पूजा के साथ-साथ प्रजनन-शक्ति 
की भी उपासना करते थे | वहां ऐसे अनेक प्रस्तर मिले हे, जिन्हें विद्वान 
लोग योनि और लिझज् के प्रतीक मानते हैं । आगे चलकर हिन्दू-धमं में 
योनि और लिग की पूजा ने बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त किया । शव-धर्मं 
में इस प्रकार की पूजा सम्मिलित है, और अनेक शैव-मन्दिरों में योनि और 
लिग की प्रतिमा स्थापित की जाती है । कोई आइचये नहीं, कि पशुपति शिव 
के उपासक सिन्धु-सम्यता के लोग योनि और लिंग की प्रतिमा बनाकर 
प्रकृति की प्रजनन-शक्ति की भी पूजा करते हों । 

मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशेषों में उपलब्ध अनेक मुद्राओं पर 
पीपल का वज्ष भी अंकित हैं । अब तक भी हिन्दू-धर्ं में पीपल का वृक्ष 
पवित्र मान। जाता है । बौद्ध-धर्म में भी बोधिव॒क्ष के रूप मे पीपल की पूजा 
विद्यमान हे । कोई आइचर्य नहीं, कि भारत में पीपल-सद॒श वक्षों की पूजा 
सिन्ध-प्रभ्यता के यंग से चली आती हो, और इसी सभ्यता के लोगों द्वारा 
इस ढंग की पूजा बाद के ईहहन्दू-धर्य में प्रविष्ट हुई हो। अनेक मुद्राओं पर 
कतिपप पशुओं की प्रतिमायें भी अंकित हे, और कुछ पशुओं की मूतियां 
भी मिली हेैं। हिन्दू-धर्म में विविध देवताओं के वाहन-रूप में जो बेल, 
मूषक आदि पशुओं का महत्त्वपूर्ण स्थान हे, सम्भवतः उसका प्रारम्भ भी 
सिन्धु-सम्यता के युग में ही हुआ था । 

इस प्रकरण को समाप्त करने से पूर्व यह लिखना भी आवश्यक है, कि 
मोहनजोदड़ो और हड़प्पा में जो बहुत-सी मूर्तियां मिली हे, वे प्रायः सभी 
खण्डित दशा में हैँ । ऐसा प्रतीत होता है, कि उन्हें जान-बुझकर तोड़ा गया 
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हैं। सम्भव है, कि जब किन्‍्हीं विदेशी व विधर्मी आक्रान्ताओं ते इस सम्यता 
के नगरों को विजय कर उनका विनाश किया हो, तो उन्होंने विद्वेष-वश इन 
देव मूर्तियों को तोड़ा हो । 


(४) आर्थिक जीवन 


मोहनजोदड़ो ओर हड़प्पा जेसे विशाल व समृद्ध नगरों की सत्ता इस बात का 
स्पष्ट प्रमाण है, कि सिन्धु-सम्यता का आथिक जीवन बहुत समुद्ध व उन्नत था । 
इस' सभ्यता के लोगों के आथिक जीवन का मुख्य आधार कृषि था। ये लोग 
खेती द्वारा अनेक प्रकार के अन्नों को उत्पन्न करते थे। इन अन्नों में गेहे और 
जौ की प्रमुखता थी। इनके कुछ अवशेष भी सिन्धु-सभ्यता के नगरों के भग्नावशेषों 
में उपलब्ध हुए हें। पर इस सभ्यता के लोग केवल शाकाहारी ही नहीं थे । वे 
मांस, मछली, अण्डे आदि का भी भोजन के लिये प्रयोग करते थे। मृत शरीरों को 
गाड़ते हुए मृत मनृष्य के उपयोग के लिये उन्होंने जो विविध सामग्री साथ में रखी 
थी, उसमें मांस भी सम्मिलित था। यही कारण हे, कि मनुष्यों के अस्थिपंजर के 
साथ-साथ पशुओं की हड्डियां भी उपलब्ध हुई हें । मोहनजोदड़ो और हड़््प्पा के 
भग्नावशेषों में खजूर की गुठलियों की उपलब्धि इस बात को सूचित करती है, कि 
सिन्धु-सम्यता के निवासी फलों का भी उपयोग करते थे । मोहरों पर अं कित गाय, 
बेल, भेंस आदि की प्रतिमायें इस बात का प्रमाण हें, कि सिन्धु-सम्यता में इन 
पशुओं का महत्त्वपुर्ण स्थान था । लोग इनके दूध, घी आदि का उपयोग करते होंगे, 
यह कल्पना सहज में की जा सकती है । गाय, बैल और भेस के अतिरिक्त सिन्धु- 
सभ्यता के लोग भेड़, बकरी, हाथी, सूअर और कुत्ते भी पालते थे। इन सब 
पशुओं की हड्डियां इस सम्यता के अवशेषों में प्राप्त हुई हैं । यह आश्चर्य की बात हैं 
कि इन अवशभषों में ऊंट की सत्ता का कोई प्रमाण नहीं मिला है । सम्भवतः, उस 
युग में सिन्धु-घाटी की प्राकृतिक दशा ऐसी नहीं थी, कि उसमें ऊंट रह सके । इस 
बात के प्रमाण भी मिले है, फि सिन्धु-सभ्यता में घोड़े और गधे की भी सत्ता थी। 
सिन्धु-सम्यता से पूर्ववर्ती अमरी-नल और कुल्ली-सम्यताओं में भी ये पशु विद्यमान 
थे। जंगली पशुओं में गंडे, शेर, बाघ, भाल, बन्दर और खरगोश से इस सम्यता के 
लोग भली भांति-परिचित थे । इन पशुओं के चित्र मोहनजोदड़ो और हड़प्पा में 
उपलब्ध अनेक मुद्राओं पर उत्तीर्ण हे । 
सिन्धु-सम्यता के लोग गेहूँ और जौ की खेती करते थे, यह हम ऊपर लिख चुके 
हैं। इस बात का भी प्रमाण मिला हैं, कि इस युग के मनृष्य कपास भी उत्पन्न करते 
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थे। मोहनजोदड़ो के अवशेषों में एक सूती कपड़ा चांदी के एक कलश के साथ 
चिपका हुआ मिला है । विशेषज्ञों के मतानुसार यह कपड़ा वर्तमान समय की 
खादी से मिलता-जुलता है । ऐसा प्रतीत होता है, कि सिन्धु-घाटी के प्रदेश में सूती 
कपड़ा बहुतायत के साथ बनता था। वह सुद्रवर्ती देशों में विक्रय के लिये जाता 
था, और परिचमी संसार में उसकी बहुत क॒द्र थी। प्राचीन ईराक में सूती कपड़े 
के लिये 'सिन्धु” शब्द का प्रयोग होता था। यही शब्द और अधिक परदिचम में 
श्रीक भाषा में सिन्दन वन गया। सूत को लपेटने के लिये प्रयुक्त होनेवाली 
बहुत-सी नरियां मोहनजोदड़ों के भग्नावशेषों में मिली हे। इनकी उपलब्धि इस 
बात का प्रमाण है, कि वहां घर-घर में सूत कातने की प्रथा विद्यमान थी। बस्त्र- 
व्यवसाय के समुन्नत होते के कारण सिन्धु-सम्यता में कपास की खेती का कितना 
अधिक महत्त्व होगा, इस बात की कल्पना सहज में की जा सकती है । 

हड़प्पा के भग्नावशेषों में उन विशाल गोदामों के चिह्न पाये गये हें, जिनका 
उपयोग अनाज को जमा रखते के लिये किया जाता था । इन अन्न भंडारों के 
समीप ही अनाज को पीसने का भी प्रबन्ध था। गेह और जौ के अतिरिक्त सरसों 
और राई की खंती के भी प्रमाण सिन्धु-सभ्यता के अवशषों में मिले हें । 

शिल्प ओर व्यवसाय--ऊंषि के अतिरिक्त जो व्यवसाय और शिल्प सिन्धु- 
सभ्यता में विद्यमान थे, उनके संबंध में अनेक महत्त्वपूर्ण बातें इस युग के खण्डहरों 
से ज्ञात हुई हे । मिट॒टी के बरतन बनाने की कला इस युग में बहुत उन्नत थी । 
मोहनजोदड़ो और हड़प्पाके भग्नावशेषोंमें बहुत-से बरतन १रण या खण्डितरूपमें उप- 
लब्ध हुए हैं। ये बरतन कुम्हार के चाक पर बनाये गये हे, और इन्हें अनेक प्रकार 
के चित्रों व आक्ृतियों द्वारा विभूषित किया गया हैँ । ऐसा प्रतीत होता हैँ, कि 
सिन्धु-सम्यता के कुम्हार पहले चाक पर अनेक प्रकार के बरतन बनाते थे, फिर 
उन्हें चमकाने के लिये एक विशेष प्रकार का लेप प्रयुक्त करते थे, और विविध 
प्रक/र की चित्रकारी इसके बाद में की जाती थी। अन्त में उन्हें भट॒टी में पकाया 
जाता था और इस प्रकार तैयार हुए बरतन अत्यंत सुन्दर और मज़बत होते थे। 
इस युग के कटोरे-कटोरियां, कलश, थालियां, रकाबियां, सुराहियां आदि बहुत 
बड़ी संख्या में उपलब्ध हुई हैं, जो कुम्हार के शिल्प की उत्कृष्टता के प्रत्यक्ष 
प्रमाण हैं । बहुत-से बरतनों पर उस ढंग की चमक पाई जाती है, जेंसी कि चीनी 
मिट्टी के बने बरतनों पर होती है । 

बरतन न केवल मिट्टी के बनाये जाते थे, अपितु पत्थर और धातु का भी 
इनके निर्माण के लिये प्रयोग होता था । सिन्धु-सम्यता के अवशेषों में पत्थर के 
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हड़प्पा के भग्नावशेषों में वे आभूषण अच्छी बड़ी संख्या में उपलब्ध हुए हें, जिन्हें 
इस यूग के स्त्री-परुष धारण किया करते थे। ये आभूषण चांदी और तांबे के 
बरतनों में संभालकर रखे हुए मिले है। ये बरतन मकानों के फरश के नीचे गड़े 
हुए पाये गये है, जिससे सूचित होता हूँ कि सुरक्षा के लिये इन्हें जमीन के नीचे 
गाड़ दिया गया था। आभूषणों से भरा हुआ एक कलश हड़प्पा में फरश से आठ 
फीट के लगभग नीचे गड़ा हुआ मिला है। जिस स्थान पर यह कलश पाया गया है, 
वह समृद्ध व धनी लोगों के निवास का मोहल्ला नहीं था । वहां गरीब लोगों के 
छोटे-छोटे घर थे। ऐसा प्रतीत होता है, कि किसी चोर ने ये आभूषण चोरी द्वारा 
प्राप्त किये थे, और उन्हें अपने कमरे के आठ फीट नीचे गाड़ दिया था। इस 
कलश में सोने के बने हुए जो आभूषण व उनके खण्ड मिले हू, उनकी संख्या ५०० 
के लगभग हैँ। इनमें सुवर्णनिमित बाजूबन्द और हार से लगाकर छोटे-छोटे मनके 
तक सम्मिलित हैं। मोहनजोदड़ो के भग्नावशषों में भी अभूषणों से पूर्ण अनेक 
छोटे-बड़ कलश उपलब्ध हुए हैं। यहां हमारे लिये यह सम्भव नहीं हैँ, कि 
हम इन आभूषणों का संक्षिप्त वर्णन भी दे सकें । पर यह उल्लेख कर देना आवश्यक 
है, कि सिन्धु-सम्यताके अवशेषों में मिले आभूषणों में अनेक लड़ियोंवाले गले के 
हार, बाजूबन्द, चड़ियां, कर्गफल, झुमके, नथ आदि बहुत प्रकार के आभूषण 
विद्यमान हें । कला की दृष्टि से ये अत्यन्त सुन्दर और उत्कृष्ट है । ऐसा प्रतीत 
होता है, कि सिन्धु-सम्यता में सुनार और जौहरी का शिल्प बहुत उन्नत दक्षा में 
था। सुवर्ण के अतिरिक्त चांदी और बहुमूल्य पत्थरों (लाल, पन्ना, मूंगा आदि ) का 
भी आभूषणों के लिये प्रयोग किया जाता था। तांबे, हाथीदांत, हड्डी और मिद्री 
के बने हुए भी बहुत-से आभूषण इस सम्यता के अवशषों में प्राप्त हुए हें। इससे 
सूचित होता है, कि जो गरीब लोग सोने-चांदी के आभूषण नहीं पहन सकते थे, 
वे तांबं आदि के आभूषण पहनकर ही सन्‍्तोष कर लेते थे । पर उस यृग के 
सब मनृष्य आभूषणों के बहुत शौकीन न थे, यह सर्वेया सत्य है । 

धातु का उपयोग--सिन्धु-समभ्यता के आयिक जीवन में धातुओं द्वारा बरतन 
और औजार बनाने का शिल्प भी बहुत उन्नत था। इन धातुओं में तांबे को 
प्रच॒ुरता के साथ प्रयुक्त किया जाता था, यद्यपि चांदी, ब्रोंज और सीसे का 
उपयोग भी उस युग के धातुकार भली भांति जानते थे। मोहनजोदड़ो और 
हड़प्पा की खदाई में अब तक चांदी के केवल तीन बरतन उपलब्ध हुए हे । 
पर इन तीन बरतनों की सत्ता इस बात का प्रमाण है, कि इस युग के धनी 
लोग चांदी का उपयोग करते थे । ताम्र और ब्रोंज के बरतन बहत बडी संख्या 
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में मिले है, और ये अच्छे सुडोल व सुन्दर हे। ताम्र का प्रयोग औजारों के 
लिये विशेष रूप से किया जाता था। सिन्धु-सम्यता प्रस्तर-युग को पीछे छोड़ 
चुकी थी और उसके निवासी अपने सब प्रकार के उपकरण ब्रोंज और तांबे 
से बनाते थे। मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के खण्डहरों में मिले कुछ तांबे के 
कुल्हाड़े लम्बाई में ११ इन्च हें, और उनका बोझ दो सेर से कुछ अधिक है । 
इनमें लकड़ो को फंसाने के लिये छेद भी विद्यमान हैं । आकार-प्रकार में 
ये ठीक बसे हे, जसे लोहे के कुल्हाड़े आजकल भारत में प्रयुक्त होते हे । 
धातु से निमित ओजारों में तांबे को बनी एक आरी भी उपलब्ध हुई हे, 
जिसका हत्था लकड़ी का था। इस आरोी में दांते भी बने हें, और यह 
लम्बाई में १६३ इन्च हँ। पाइचात्य संसार में रोमन-युग से पूर्व आरी 
की सत्ता का कोई प्रमाण नहीं मिलता । यह बात विशेष रूप से उल्लेख- 
नीय है, कि सिन्धु-सम्यता के लोग अब से पांच हजार वर्ष के लगभग पूर्व 
भी आरोी का प्रयोग करते थे, जब कि पाइचात्य दुनिया में इसकी सत्ता को 
दो हजार साल से पूर्व नहीं ले जाया जा सकता । इस आरी की सत्ता से 
यह भली भांति सूचित हो जाता हैं, कि बढ़ई का शिल्प सिन्धु-सम्यता 
में भली भांति विकसित था, और उसके नगरों में लकड़ी का प्रचुरता के साथ 
उपयोग किया जाता था। इस युग में अस्त्र-शस्त्र भी धातु के बनते थे। सिनन्‍्ध- 
सभ्यता के अवशेपों में परशु, तलवार, कटार, धतुष-बाण, बरछी, भाला, 
छरी आदि अनेक प्रकार के हथियार मिले हे, जो सब तांबे या ब्रोंज के बने 
हैं। ये हथियार जहां शिकार के काम में आते थे, वहां युद्ध के लिये भी 
इनका उपयोग होता था। छोटे-छोटे चाकू भो इन अवशेषों में मिले हें 
जो घरेल कार्यो के लिये प्रयुक्त होते होंगे । पत्थर काटनेबाली छेनियों की 
सत्ता इस वात को सूचित करती है, कि पत्थर तरासने का शिल्प भी इस 
युग में विकसित था । ब्रोंज के बने मछली पकड़ने के कांटे भी इस सम्यता 
के अवशेषों में उपलब्ध हुए हें। रावी और सिन्धु नदियों के तट पर स्थित 
होने के कारण इन नगरों में मछली पकड़ने का व्यवसाय अवश्य ही विकसित 
दशा में होगा, और इसी प्रयोजन से इन कांटों का प्रयोग किया जाता होगा । 
धातुओं का प्रयोग केवल बरतन और औजार बनाने के लिये ही नहीं होता 
था, इस युग के अवशोेषों में ताम्र और ब्रोंज की बनी अनेक मूर्तियां भी उप- 
लब्ध हुई हैं, जो धातु-शिल्प की उत्कृष्टता के जीवित जागृत प्रमाण हे । 

तोल और माप के साधन--सिन्धु-सम्यता की विविध बस्तियों के अब- 
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दोषों में तोल के बहुत-से बट्टू भी उपलब्ध हुए हें । ये बट्टे पत्थर के बने हे, और 
इन्हें एक निश्चित आकार (चौकोर घन के आकार) में बनाया गया है । 
सबसे छोटा बाट तोल में १३६४ ग्राम के बराबर हैँ । इस छोटे बांट को 
अगर इकाई मान लिया जाय, तो १,२,४,८,१६,३२,६४,१६०,२० ०,३२० और 
६४० इकाइयों के बोझ के बाट उपलब्ध हुए हें । यह बात बड़े आइचयं की 
हैं, कि भारत की इस प्राचीन सम्यता में भी बोझ के विविध अनुपात को 
सूचित करने के लिये १,४,८,१६ की पद्धति का अनुसरण किया जाता था ॥। 
वर्तमान समय का सेर १६ छठटांकों में विभक्‍त है, और अथपीवा, पौवा व 
आधसेरा के बाट ही भारत में तोल के लिये प्रयुक्त किये जाते हैं । इस तरह 
के बाट केवल मोहनजोदड़ों और हडप्पा के अवशेषों में ही नहीं मिले हें, 
अपितु छन्नदड़ो, मही आदि सिन्धु-सम्यता की अन्य बस्तियों के अवशेषों में भी 
प्राप्त हुए हें। हजारों वर्ग मील में विस्तृत इस सिन्धु-सम्यता में स्वेत्र एक 
सद॒श बाटों की उपलब्धि इस बात का प्रमाण हैं, कि उसका राजनीतिक व 
आथिक संगठन बहुत दृढ़ था । तोलने के लिये उस युग में तराज का प्रयोग 
होता था, धातु की बनी तराजू के भी अनेक खण्ड इस सभ्यता के अवशषों 
में मिले हू । 

मोहनजोदड़ो के खण्डहरों में सीपी के वने फटे का एक टुकड़ा मिला हैं, 
जिसमें ९ एक समान विभाग स्पष्ट रूप से अंकित है । ये विभाग ०*२६४ 
इन्च के वराबर हेँ। ऐसा प्रतीत होता है, कि यह फूटा अच्छा लम्बा था, 
और सीपी के जिन टुकड़ों से इसे बनाया गया था, उन्हें परस्पर जोड़ने के 
लिये धातु का प्रयोग किया गया था। हड़प्पा के अवशेषों मे ब्रोंज की एक 
शलाका मिली हैं, जिसपर नापने के लिये छोटे-छोटे विभाग अंकित हें। 
ये विभाग लम्बाई में ०३६७६ इन्च हें । इन दो फटों के आधार पर 
सिन्धु-सम्यता की ईंटों व कमरों की लम्बाई-चौड़ाई को मापकर विद्वानों ने 
यह परिणाम निकाला हैँ, कि इस युग का फूट १३२ इन्च रम्बा होता था। 
इस फूट के अतिरिक्त माप का एक अन्य मान था, जो लम्बाई में २०.४ इन्च 
होता था । सिन्धु-सम्यता में जो भी मकान बनाये गये थे, व जो ईंट बनाई 
गई थीं, वे इन दो मानों में से किसी न किसी मान के अनुसार ठीक 
उतरते हे । 

व्यापार--तोल और माप के इन निर्चित मानों की सत्ता इस बात की 
पघ्चक है, कि इस यूग में व्यापार अच्छी उन्नत दशा में था। मोहनजोदड़ो 
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और हड़प्पा के अवशेषों में जो बहुत-सी वस्तुएं मिली हें, वे सब उसी 
प्रदेश की उपज व कृति नहीं हें । उनमें से अनेक वस्तुएं सुदूरवर्ती प्रदेशों से 
व्यापार द्वारा प्राप्त की गई थीं। सिन्धु नदी की घाटों में तांबा, चांदी, सोना 
आदि धातुएं प्राप्त नहीं होतीं । सम्भवतः सिन्धु-सभ्यता के लोग चांदी, टिन, 
सीसा, और सोना अफगानिस्तान व और भी दूर ईरान से प्राप्त करते थे । 
अनेक प्रकार के बहुमूल्य पत्थर बदखरुसां जैसे सुदूरवर्ती प्रदेशों से आते थे। 
तांबे के लिये मुख्यतया राजपुताना पर निर्भर रहना पड़ता था। सीपी, शंख, 
कौड़ी आदि का प्रयोग सिन्धु-सम्यता में प्रचुरता के साथ हुआ है । सम्भवतः, 
ये सब काठियावाड़ के समुद्रतट से आती थीं। इसी प्रदेश से मूंगा, मोती, 
आदि बहुमूल्य रत्न भी आते थे, जिनका उपयोग आशभूषणों के लिये किया 
जाता था । सिन्वु-सम्यता के भग्नावशेषों में देवदार के शहतीरों के खण्ड 
भी मिले हें । देवदार का वक्ष केवल पहाड़ों में होता है । हिमालय से इतनी 
दूरी १२ स्थित सिन्धु-सम्यता के नगरों में देवदार को लकड़ी की उपलब्धि 
इस बात का स्पष्ट प्रमाण हैँ, कि इन नगरों का पारव॑त्य प्रदेशों के साथ भी 
व्यापार था। 

यह व्यापार तभी सम्भव था, जब कि व्यापारियों की श्रेणि भली भांति 
विकसित हो चुकी हो, और आवागमन के साधन भी अच्छे उन्नत हों । 
व्याधारियों के काफिले (सार्य) स्थल और जल दोनों मार्गों से दूर-दूर तक 
व्यापार के लिये आया-जाया करते थे । इस युग में नौका व छोटे जहाजों 
का प्रयोग होता था, यह बात असन्दिग्ध हैं। इस सम्यता के खण्डहरों में 
उपलब्ध हुई एक मोहर पर एक जहाज को आक्ृति सुन्दररूप से अंकित की 
गई है । इसी प्रकार भिट्टी के बरतन के एक टुकड़े पर भी जहाज का चित्र 
बनाया हुआ मिला हैँ । ये चित्र इस बात को भलों भांति सूचित करते 
हैं, ॥ सिन्त्र-सम्यता के लोग जहाजों व नौकाओं का प्रयोग करते थे । स्थल- 
मार्ग द्वारा आवागमन के लिपे जहां घोड़े और गधे जंसे पशु प्रयुक्त होते थे, 
वहां साथ ही बेलगाड़ियां भी उस युग में विद्यमान थी। मोहनजोदड़ो और 
हड़प्पा के भग्नावशेषों में खिलौने के तौर पर बनाई गई मिट्टी की छोटी- 
छोटी गाड़ियां बड़ी संख्या में उपलब्ध हुई हें । सम्भवतः, बच्चे इन गाड़ियों 
से खेलते थे। पर खिलौने के रूप में गाड़ियों को बनानाही इस बात का 
प्रमाण है, कि उस युग में इनका बहुत अधिक प्रचार था। केवल बैल- 
गाड़ी ही नहीं, इस यूग में इकके भी प्रयुक्त होते थे | हड़प्पा के खण्डहरों में 
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ब्रोंज का बना एक छोटा-सा इक्का मिला है, जिसे सम्भवत: उस युग में प्रयुक्त 
होतवाले इक्के के नमूने पर बनाया गया था । इसी तरह का एक इकक्‍्का 
छन्न्‌दड़ो के खण्डहरों में भी मिला है । हड़प्पा और छत्नूदड़ो में ४०० मील 
का अन्तर हैं । पर इतने अन्तर पर स्थित इन दो बस्तियों में एक ही तरह 
के इकक्‍्के का मिलना इस बात को सूचित करता है, कि सिन्धु-सम्यता में 
सर्वत्र बेठगाड़ी के साथ-साथ इक्के का भी चलन था। 
इस युग की सिन्धु-समभ्यता में न केवल अन्तरदेशीय व्यापार अच्छा उन्नत था, 
अपितु विदेशी व्यापार भी बहुत विकसित दशा में था। पिछले अध्याय में हम 
यह बता चुके हैं, कि दक्षिणी बिलोचिस्तान की कुल्ली-सभ्यता के व्यापारी सुदूर 
पश्चिमी एशिया में व्यापार के लिये आते-ज.ते थे। सिन्धु-सभ्यता के लोग भी 
पश्चिमी एशिया के विविध देशों से व्यापारिक सम्बन्ध रखते थे, इसके भी अनेक 
प्रमाण उपलब्ध हुए दे । प्राचीन सुमेरिया के अवशेषों में अनेक ऐसी मुद्राएं मिली 
हे, जो हड़प्या को मुद्राओं से हुबह॒ मिलती-जुलती हैँं। ये मुद्राएं सुमेरिया की 
अपनो म॒द्राओं से स्वेया भिन्न हे । इनमें से एक मुद्रा पर सूती कपड़े का र्शान 
भी अंकित हँ, जो सिन्धु-सम्यता में बड़ी मात्रा में तेयार होता था। ऐसा प्रतीत 
होता है, कि सिन्धु देश के व्यायारी सुमेरिया में बसे हुए थे, और वहां वे मुख्य- 
तेत्रा कयड़े का व्याथार करते थे । इसी प्रकार मोहनजोदड़ो में कुछ ऐसी मुद्राएं 
मिली हैं, जो ठीक सुमेरियन शैली को हे । ये मुद्राएं या तो सुमेरियन व्यापारियों 
की सिन्वु देश में सत्ता को सूचित करती हें, और या यह भो सम्भव हे, कि सुमे रिया 
से घनिप्ठ व्यापारिक सम्बन्ध रखनेवाले कुछ सिन्धुदेशीय व्यापारियों ने सुमे- 
रियन शली पर अपनी मुद्राओं का निर्माण किया हो। सिन्धु-सम्यता के व्यापारी 
न केवल सुमेरिया के साथ व्यापार करते थे, अपितु ईरान से भी उनका व्यापारी 
सम्बन्ध स्थाधत था। ईरान के अनेक प्राचीन भग्नावशेषों में ऐसी अनेक वस्तुएं 
उपलब्ध हुई हैं, जो वहां सिन्धु देश से गई मानी गई हें। यह विदेशी व्यापार 
समुद्र-मर्ग द्वारा होता होगा, यह कल्पना असंगत नहीं है, क्योंकि सिन्धु-सभ्यता 
के लोग जहाज से मली भांति परिचित थे । पुरातत्त्व के पण्डितों के अनुसार 
सिन्‍्त्रु देश का पद्चिमी एशिया के देशों के साथ यह व्यापार-सम्बन्ध तीसरी 
सहस्नाब्दि ई० पृ० में विद्यमान था। 
मुद्रा--इस प्रकरण में हमने अनेक बार सिन्धु-सम्यता की मुद्राओं (मोहरों) 
का उल्लेख किया है । ये मुद्राएं अच्छी बड़ी संख्या में मिली हें, और इत पर किसी 
पशु, देवता या वृक्ष की प्रतिमा अंकित हैँ। प्रतिमा के साथ-साथ कुछ लेख भी 
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उत्कीर्ण हैं, जिन्हें अभी तक पढ़ा नहीं जा सका हे । ये मुद्राएं छापे के काम में 
लाई जाती थीं। सम्भवतः, उत्पादक या व्यापारी लोग इन्हें अपने विक्रेय पदार्थों 
को मुद्रित करने के काम में लाते थे। इस प्रकार की मुद्राएं संसार की अन्य 
प्राचीन सभ्यताओं के अवशेषों में भी बड़ी संख्या में उपलब्ध हुई हे । 


(५) कला, लिपि और आमोद-प्रमोद आदि 


कला--सिन्धु-सम्यता के शिल्प का उल्लेख हम ऊपर कर चुके हैं । इस यूग 
में चित्रण-कला, मूति-निर्माण-कला और संगीत अच्छी उन्नत दशा में थे। मिट्टी 
के बरतनों को किस प्रकार सुन्द< रेखाचित्रों और विविध प्रकार की आक्ृतियों 
द्वारा विभूषित किया जाता था, इसक। निर्देश भी हमने पिछले प्रकरण में किया है । 
सिन्धु-सम्यता की कला में पत्थर और धातु की बनी हुई म॒तियां विशेष रूप से 
उल्लेखनीय हैं। धातु को वनी हुई नतंकी की एक मृति इतनी सुन्दर हैँ, कि वह 
बिलकुल सजी प्रतीत होती हे । नतंकी का शरीर नग्न है, यद्यपि उसपर बहुत- 
से आभूषण बनाये गये हे । सिर के केशों का प्रसाधन मूर्ति में बहुत ही सुन्दर रूप 
से प्रदशित किया गया है । इस नतंक्री का रूप कुल्ली-सम्यता के अवशेषों में उप- 
लब्ब स्त्री-मूतियों से मिलता-जुलता है । अतः यह अनुमान किया गया है, कि जिस 
स्‍त्री की यह मूर्ति है, वह सिन्धु देश की न होकर दक्षिणी बिलोचिस्तान की थी। 
नतंनक्रिया में दक्ष होने के कारण सम्भवत: कोई व्यापारी उसे सिन्धु देश 
ले आया होगा इस युग की अन्य मूर्तियां भी मूर्ति-निर्माण-कछा की उत्तम 
उदाहरण हें । 

सिन्धु-सभ्यता के लोग संगी त* और नृत्य के शोकीन थे, यह बात केवल नतंकी 
की मूर्ति द्वारा ही सूचित नहीं होती, अपितु उन छोटे-छोटे बाद्यों द्वारा भी प्रगट 
होती है, जो इस युग के भग्नावशंषों में उपलब्ध हुए हैँ। पक्षियों की कुछ ऐसी 
मूर्तियां मिली हें, जिनकी पूछ से सीटी या बांसूरी बजाने का उपयोग लिया जा 
सकता था। तबले और ढोल के चित्र भी कुछ स्थानों पर उत्कीर्ण मिले हें । 

अपने केशों के प्रसाधन के लिये इस युग के लोग दर्वण और कंघे का 
प्रयोग करते थे। तांबे के बने हुए दपंण इस सभ्यता के अवशणषों में मिले हें, 
और हाथीदांत के बने एक कंघे से यह सूचित होता है, कि इस समथ में किस ढंग 
के कंधे प्रयुक्त होते थे। श्यृंगार की वस्तुएं उस समय में भी उपयोग में लाई जाती 
थों। पत्थर के बने हुए छोटे-छो८ ऐसे पात्र मिले हे,जो सम्भवतः श्यंगार-प्रसाधन 
बी वस्तुओं को रखने के लिये प्रयोग में छाये जाते थे । 
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लिपि और लरेखन-कला--मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशषों में जो 
बहुत-पी मुद्राएं मिली हें, उन पर अनेक प्रकार के लेख उत्कीर्ण हें। लेख केवल 
इन मुद्राओं पर ही नहीं मिले, अपितु ताम्रयत्रों और भिट्टी के बरतनो पर भी मिले 
हैं। दुख की बात है, कि सिन्धु-सम्यतता की इस लिपि को अभी तक पढ़ा नहीं 
जा सका हैं। अनेक विद्वानों ने इसे पढ़ने का प्रयत्न किया है, और कुछ का यह भी 
दावा हैँ, कि वे इस लिपि को पढ़ सकने में सफल हुए हें। पर अभी तक पुरातत्त्व- 
शास्त्र के बहुमंख्यक विद्वान यही मानते हे, कि यह लिपि पढ़ो नहीं जा सकती 
हे, और जिन विद्वानों ने इसे पढ़ने का दावा किया हैँ, उनका दावा उन्हें स्वीकार्य 
नहीं है । सिन्धु-सम्यता के ये लेख चित्रलिपि में हे, जिसका प्रत्येक चिह्न किसी 
विशेष शब्द या वस्तु को प्रकट करता है । इस प्रकार के ३९६ चिह्नों की सूची अब 
तक बनाई गई है। सुमेरिया की प्राचीन लिपि मे कुल मिलाकर ९०० चिह्न प्रयुक्त 
होते थे, और उरुक की प्राचीन लिपि में २००० चिह्न । ज्यों-ज्यों लेखन-कला 
विकसित होती जाती है, लिपि-चिह्नों की संख्या कम होती जाती है । यदि इस 
दृष्टि से विचार किया जाय, तो यह स्वीकार करना होगा, कि सिन्धु-सम्यता की 
लिप प्राचीन संसार की अन्य लिपियों की अपेक्षा आधिक उन्नत और परिष्कृत थी । 
कुछ विद्वानों ने प्रतिपादित किया हैं, कि सिन्ध-सभ्यता की यह लिपि पहली 
पंक्ति में दाहिनी ओर से बाई ओर को लिखी जाती थी, और दूसरी पंक्ति में ब:ईं 
ओर से दाहिनी ओर | यह आश्चय की बात है, कि सिन्ध -सभ्यत। की लिपि में 
लिखे हुए कोई वड़े उत्कीर्ण लेख अभी तक नहीं मिल सके हैं । म॒द्राओं और 
ताम्रयत्रों पर लिखे या उत्कीर्ण किये गगे छोटे लेखों के आधार पर इस लिपि 
को सनन्‍्तोषजनक रीति से पढ़ सकना बहुत सुगम प्रतीत नहीं होता। 

सिन्धु-सम्यता में लिखने के लिये स्याही का भी उपयोग होता था, यह बात 
छत्नदड़ो के भग्नावशेषों में उपलब्ध एक दवात से सूचित होती है। यह दवात 
मिट्टी की बनी है, और इसकी उपलब्धि से इस बात में कोई सन्‍्देह नहीं रह 
जाता, कि सिन्धु-सम्यता के लोग अपने लेखों को केवल उत्कीर्ण ही नहीं करते थे, 
अपितु करूम-दवात से लिखते भी थे । 

आमोद प्रमोद --सिन्धु-सम्यता के बच्चे किस प्रकार के खिलौनों से खेलते थे, 
यह बात उन बड़ी संख्या में प्राप्त मिट्टो के खिलोनों से सूचित होती है, जो 
मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशेषों में उपलब्ध हुए है। मिट्टी की बनी हुई 
छोटी-छोटी गाड़ियों का उल्लेख पहले किया जा चुका है। इन गाड़ियों के साथ 
बैल भी बनाये जाते थे । बैलों से युक्त गाड़ी से बच्चे बड़े शौक से खेलते होंगें, 
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थह समझ सकना कठिन नहीं है। अनेक पशु-मूर्तियां ऐसी भी मिली हें, जिनके 
नोचे पहियों को लगाया गया था। सिन्धु-सम्यता के बच्चों को खिलौनों को 
स्वयं अपने हाथों से बनने का बहुत शौक था । इस युग के खण्डहरों में बहुत-से 
ऐसे खिलौने मिले हैं, जो बच्चों के द्वारा बनाये गये प्रतीत होते है । कुछ खिलौनों 
पर तो छोटे बच्चों की उंगलियों की रेखायें भी विद्यमान हैँ । बच्चे जहां अपने 
खेलने के खिलौने स्वयं बनाते थे, वहां कुशल शिल्पियों द्वारा बनाये गये खिलौने 
बाजार में भ॑: बिकते थे। जिन्धु-सम्यता के खण्डहरों में मिट्टी के बने कतिपय 
ऐसे खिलौन मिले हैं, जो पशु-आक्ृति के हैं, और जिनका सिर हिलता रहता हैं । 
कुछ खिलौनों में हाथ या पैर पृथक हे, जिन्हें तागे से जोड़ा जाता था, और त!गे को 
खोंचने से जिनके हाथ-पैर हिलते थे। बन्दर आदि की कुछ ऐसी आक्ृतियां भी 
मिली हें, जो बच्चों को विशेष रूप से आक्ृष्ट करती होंगी । 

सिन्धु-सम्यता के लोग आमोद-प्रमोद के लिये अनेक प्रकार के खेल खेला 
'करते थे। ये खेल प्राय: पासों द्वारा खेले जाते थे। मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के 
भम्तावशेषों में खेल के लिये प्रयुक्त होनेवाले पसे बड़ी संख्या में मिले हें । ये 
पासे चतुष्फोण घनरूप से बनाये गये हें । पासे <ट्टी और पत्थर दांतों से 
बनाये जाते थे। उनके विविध पःह्वों पर संख्या भी डाल दी जाती थी। 
कुछ पासे हाथीदांत के भी पाये गये हैँ, जिन्हें सम्भवत: धनी लोग खेलने के 
काम में लाते थे। 

सिन्धु-सम्यता के लोग आमभोद-प्रमोद के लिये नृत्य और गान को बहुत महत्त्व 
देते थे। इस यग की नतेकियों की जो मतियां व आक्ृतियां मिलो हैं, उनमें से ए 
का उल्लेख ऊपर किया जा चका है। तबले और ढोल की उत्कोर्ण आक्ृतियां इस 
बात को सूचित करती हे, कि नृत्य के लिये इन वाद्यों का प्रयोग किया जाता थ। 
इस युग के लोगों को शिकार का भी बहुत शौक था | कुछ मुद्राओं पर यह दृश्य 
अंकित किया गया हे, कि छोग तीर-कमान से बारासिंगे का शिकार कर रहे ह। 
एक अन्य मुद्रा पर दो शेरों के साथ लड़ाई करते हुए एक बीर १रुष का चित्र 
अंकित किया गया है। इस युग के मनुष्य मनोरंजन के लिये तीतर और बटेरों 
की भी लड़ाई कराया करते थे। सिन्त्रु-सम्यता के अनेक अवशेषों पर इस प्रकार 
'को लड़ाई के भी तित्र अंकित हैं। 


(६) शासन-प्रबन्ध 
सिन्धु-म्तम्यता के क्षेत्र में शासन का क्या स्वरूप था, इस सम्बन्ध में कोई 
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भी निर्देश अब तक उपलब्ध नहीं हुए है, और न कोई ऐसी विशाल इमारत 
इस सम्यता के नगरों में मिली है, जिसे निश्चित रूप से राजप्रासाद कहा जा सकता 
हो | प्राचीन समय में अनेक देशों में देदतंत्र-शासन स्थापित थे, लोग अनेक देवी- 
देवताओं के उपासक थे, और प्रधान देवता के मन्दिर का मुख्य पुरोहित राज्य का 
शासक भी होता था। प्राचीन मिस्र में इसी ढंग का देवतन्‍्त्र-शासन विद्यमान था। 
पर सिन्धु-सम्यता के अवशेषों से किसी ऐसे विशाल मन्दिर और उसके प्रधान 
देवता का भी परिचय नही मिला हे, जिसके पुरोहित को इस राज्य का शासक 
समझा जा सके। हां, यह बात सव्वथा स्पष्ट है, कि सिन्ध, पंजाब, पूर्वी बिलो- 
चिस्तान और काठियावाड़ तक विस्तृत सिन्धु-सम्यता में एक संगठन, एक 
व्यवस्था और एक शासन की सत्ता थी । अन्यथा यह केसे सम्भव हैँ, कि इस 
सुविस्तृत क्षेत्र में एक ही प्रकार के मप और तोल के मान प्रचलित हों, एक 
ही तरह के भवनों का निर्माण होता हो, एक ही तरह की मूततियां पाई जाती हों, 
और एक ही प्रकार की लिपि का प्रचार हो । 

इस दशा में यही कल्पना संगत प्रतीत होती है, कि सिन्धु-सम्यता का क्षेत्र एक 
विशाल साम्राज्य के रूप में संगठित था, जिसकी दो राजधानियां थीं, एक हड़प्पा 
में और दूसरी मोहनजोदड़ो में। पुराने समय में साम्राज्य के सुविस्तृत होने की 
दशा में इस प्रकार से दो राजधानियां रखने की प्रथा विद्यमान थी। रोमन 
साम्राज्य की दो राजधानियां थीं, और मागध-साम्राज्यके भी अत्यन्त विस्तृत हो 
जाने पर सुदूर पश्चिम में पुष्यपुर (पेशावर ) के रूप में एक नये कुसुमपुर (पाटलि- 
पुत्र ) की स्थापना की गई थी। मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के रूप में सिन्धु-सम्यता 
की भी दो राजधानियां थीं, और इनको केन््र बनाकर साम्राज्य के दक्षिणी और 
उत्तरी प्रदेशों का शासन किया जाता था। इसमें सन्‍्देह नहीं, कि सिन्धु-साम्राज्य 
का शासन बहुत व्यवस्थित था। इस विशाल क्षेत्र में सभ्यता जो एकरूपता के 
साथ रह सकी, उसका यही कारण हें। 


(७) सिन्धु-सभ्यता के निवासी 
मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशषों में मनुप्यों के जो अस्थिपंजर मिले हें, 
उनका अनुशीलन कर यह निर्णय करने का प्रयत्न किया गया है, कि सिन्धु-सम्यता 
के निवासी नसल और जाति की दृष्टि से कौन थे। यह तो स्पष्ट ही है, कि इस 
सम्यता के प्रधान नगरों की आबादी मिश्रित थी। व्यागार, नौकरी व अन्य 
आकंणों से आकृष्ट होकर अनेक नसलों और जातियों के लोग इन नगरों में 
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आकर निवास करते थे । यही कारण है, कि इनसे उपलब्ध हुए मानव अस्थिपंजर 
विविध प्रकार के लोगों की सत्ता को सूचित करते हैँ । कनंल स्यूअल और 
डा० गृहा के मतातुसार इन नगरों में उपलब्ध हुए अस्थिपंजरों से यह परिणाम 
निकाला जा सकता है, कि इनके निवासी चार विभिन्न नसलों के थे। ये नसलें 
निम्नलिखित हें--आदि आप्ट्रेलोअड, भुमध्यसागरीय, मंगो लियन और अल्पाइन । 
इनमें से मंगो लियन और अल्याइन नसलके लोगों की केवल एक-एक खोपड़ी सिन्ध- 
सम्यता के अवशषों में प्राप्त हुई हैँ । इससे सूवित होता है, कि इन नसलों के 
लोग सिन्धु देश के क्षेत्र में बहुत कम संख्या में निवास करते थे। सिन्धु देश के बहु- 
संख्यक निवासी आष्ट्रेलोअड और भूमध्यसागरीय नसलों के थे । इनमें भी भूमध्य- 
सागरीय नसल का प्राधान्य था । विद्वानों का विचार हैं, कि आय॑ जाति के 
इतिहास के रंगमंच पर प्रकट होने से पूर्व पृथिवी के अनेक प्रदेशों पर (विशेष- 
तया भूमव्यसागर के तटवर्ती क्षेत्रों में और १श्विमी एशिया में ) जिन लोगों ने 
मानव-सम्यता का विकास किया था, उन्हें हम सामूहिक रूप से भूमध्यसागरीय 
नसल का कह सकते हें। इसी नसल को आइबीरियन भी कहा जाता है। इस 
नसल के लोग रंग में कुछ भरे व कद में छोटे होते थे । संसार की प्राचीनतम 
सम्यता का विकास इसी नसल के लोगों ने किया। भारत के द्रा:वड़ लोग भी इसी 
आइबव्रीरियन नसल की एक शाखा माने जाते हे, और अनेक विद्वानों का यह मत 
है, कि सिन्धु-सम्यता का विकास इन्हीं द्राविड़-अ।इबीरियन लोगों द्वारा हुआ 
था। वर्तमान समय में द्राविड़ लोग केवल दक्षिणी भारत में निवास करते हैं। पर 
ऐसा प्रतीत होता हैं, कि प्राचीन समय में द्राविड छोग उत्तरी भारत में भी 
निवास करते थे । एक द्राविड़ भाषा (ब्राहुई) भारत के पश्चिमी कोने में कलात के 
प्रदेश में भी बोली जाती हैं। सुदूर कलात में ब्राहुई नामक एक जाति 
निवास करती है, जिसकी भाषा द्राविड़-वंश की हूं। ब्राहुई बोलनेवालों की 
कुल संख्या १! लाख ८४ हजार हूँ। भारत के परिचिमी कोने में एक द्राविड़ भाषा 
की सत्त। से कुछ विद्वानों ने यह परिणाम निकाला हूं, कि प्राचीन काल में द्राविड़ 
लोग केवल दक्षिणी भारत में ही आबाद नहीं थे, वे उत्तरी व पश्चिमी भारत में 
भी बसे हुए थे, और आर्यों के आक्रमण द्वारा वे अपना पुराना अभिजन छोड़कर 
दक्षिण की ओर चले जाने के लिये विवश हुए थे । पर सिन्धु-सभ्यता के निवासियों 
का द्रविड़ होना अभी सब विद्वानों ने स्वीकार नहीं किया हूँ । ब्राहुई के रूप में 
एक द्राविड़ भाषा का भारत के पर्चिमी कोने में पाये जाने का यह भी कारण हो 
सकता है, कि दक्षिणी भारत के कतिपय द्राविड़ लोग पश्चिमी देशों के साथ होने- 
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वाले व्यापार के सिलसिले में उत्तर-पश्चिम में जा बसे हों, और ये ब्राहुई लोग 
द्राविड़ों के एक उपनिवेश को सूचित करते हों । 

पर इसमें सन्देह नहीं, कि सिन्धु-सम्यता का विनाश बाह्य आक्रमणों द्वारा 
हुआ था। २००० ई० पू० के लगभग संसार की प्राचीन सम्यताओं के ऊपर 
बाह्य श१ओं के हमले शुरू हो गये थे। इसी समय के लगभग एशिया माइनर 
के प्रदेश पर हत्ती या खत्ती (हित्ताईत) जाति ने आक्रमण किया था, और 
वहां की पुरातन सम्यताओं' का विनाश कर अपने राज्य की स्थायना की थी। 
ये खत्ती लोग उस आयें-जाति की एक शाखा थे, जो इस समय अपने पुराने 
अभिजन को छोड़कर भूमध्यसागरीय या आइबीरियन जातियों द्वारा विकसित 
सम्यताओं के ध्वंस में तत्पर थीं। इसी आरय-जाति की अन्य शाखाओं ने ईराक, 
ईरान आदि पश्चिमी एशिया की अन्य प्राचीन सम्यताओं को विनष्ट किया। 
२०००ई०पू० के कुछ सम) बाद आयें जाति की ही एक शाखा ने भारत पर आक्र- 
मण कर उन सम्यताओं को नष्ट किया, जो उस समय इस प्रदेश में विद्यमान थीं। 
सिन्धु-समभ्यता का विनाश भी आये लोगों द्वारा हुआ। आरयों ने इनके दुर्गों व 
पुरों का ध्वंस किया । आयें लोग इन्हें दस्यु' या दास' कहते थे। सिन्धु-सम्यता 
के लोगों का अन्य कोई नाम हमें ज्ञात नहीं है, अत: यदि हम भी उन्हें दस्यु या दास 
संज्ञा दें, तो अनुचित नहीं होग।। ये दोनों शब्द संस्कृत में ड:क्‌ और गुलाम अर्थ 
में भी प्रयुक्त होते हें । आर्यो ने जिन लोगों को नष्ट क्या, उनके नाम को यदि वे 
इन होन अर्थों में प्रयुक्त करने लगे हों, तो यह अस्वाभाविक नहीं है । 

सिन्धु-सम्यता २००० ई० पू० के लगभग तक कायम रही । उससे पूर्व 
वह अनेक सदियों तक फलती-फलती दशा में थी, यह बात निविवाद है। 
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पांचवां अध्याय 


आये-जाति और उसका भारत में प्रवेश 
(१) आये-जाति 


अठारहवीं सदी के उत्तरार्ध में जब कतिपय यूरोपियन विद्वानों ने भारत के 
सम्पर्क में आकर संस्कृत-भाषा का अव्ययन शुरू किया, तो उन्हें यह देखकर बड़ा 
आश्चर्य हुआ, कि संस्कृत की लेटिन और ग्रीक भाषाओं के साथ बहुत समता है । 
यह समता केवल शब्दकोष में ही नहीं है, अपितु व्याकरण में भी है। भाषा-विज्ञान 
के क्षेत्र में यह आविष्कार' बहुत महत्त्वपूर्ण था। इसे प्रकट करनेवाले प्रथम विद्वान्‌ 
केअर्‌दु थे, जिन्होंने १७६७ ई० में ग्रीक और लेटिन की संस्कृत के साथ समता का 
प्रतिपादन किया। केअर्‌दू फ्रेज्व थे, और इसी कारण ब्रिटिश विद्वानों ने उनके 
आविष्कार पर अधिक ध्यान नहीं दिया । उनके कुछ समय बाद सर विलियम 
जोन्स नामक अंग्रेज विद्वान ने १७८६ ई० में इसी तथ्य को प्रगट किया, 
और उन्होंने यह प्रतियादित किया, कि संस्कृत, लेटिन, ग्रीक, जर्मन और केल्टिक 
भाषायें एक ही भाषा-परिवार की है, और इनका मूल स्थान एक ही है । जोन्स' 
की इस स्थापना से यूरोप के विद्वानों में एक तहलका-सा मच गया। हीगल ने तो 
यहां तक लिख दिया, कि जोन्स का यह आविष्कार एक नई दुनिया के आविष्कार 
के समान है । इस समय से उस नये विज्ञान का प्रारम्भ हुआ, जिसे हम तुलनात्मक 
भाषा विज्ञान कहते हैं। संसार की वर्तंस्ान और प्राचीन भाषाओं का अध्ययन 
कर विद्वान्‌ लोग शब्दकोब और व्याकरण की दुष्ट से उनकी तुलना करने 
लगे, और उन्हें विविध भाषा-परिवारों में विभक्‍त करने लगे । इस विवेचना से 
विद्वानों ने यह परिणाम निकाला, कि इटालियन, फ्रेञ्व, स्पेनिश, ग्रीक, 
केल्टिक, जर्मन, इद्धलिश, ट्यूटानिक, सस्‍लावोनिक, लिथुएनियन, लेटिन, 
अल्बेनियन आदि यूरोपियन भाषायें, उत्तरी भारत की हिन्दी, पंजाबी, 
मराठी, गुजराती, बंगाली, उड़िया आदि भाषायें और पदिचमी एशिया की 
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ज़न्द, पशियन, पश्तो, बलची, कुर्द और आर्मीनियन भाषायें एक विशाल भाषा- 
परिवार की अंग हैं। यूरोप और एशिया की इन सब भाषाओं में शब्दकोष और 
व्याकरण की जो आदइचर्यजनक समता है, वह आकस्मिक नहीं हो सकती । इस 
समता का कारण यही हो सकता है, कि इन विविध भाषाओं को बोलनेवाले लोगों 
के पृवंज किसी अत्यन्त प्राचीन काल में एक स्थान पर निवास करते थे, और 
एक भाषा बोलते थे । बाद में जब वे अनेक शाखा-प्रशाखाओं में विभक्‍त होकर 
विविध प्रदेशों में बस गये, तो उनकी भाषा पृथक्‌ रूप से विकसित होती गई । पर 
उनमें वह समता कायम रही, जो हमें इस समय आश्चर्यजनक प्रतीत होती है । 
जिस प्रकार गुजराती, मराठी, बंगाली, हिन्दी आदि विविध भारतीय भाषाओं 
का उद्गम प्राचीन संस्कृत-भाषा से हुआ, वेसे ही यूरोय और एशिया की इन 
भाषाओं का स्रोत एक प्राचीन भाषा थी, जिसका स्वरूप हमें अज्ञात हैं। यदि यह 
बात सत्य है, कि अटलाण्टिक महासागर के समुद्र-तट से भारत तक विस्तृत इस 
विशाल क्षेत्र में (पश्चिमी एशिया की सेमेटिक भाषाओं और यूरोप की तुके, 
मगयार ओर फिन भाषाओं के क्षेत्रों को छोड़कर ) जो भाषायें अब बोली जाती हैं 
उनका उद्गम एक है, तो साथ ही यह भी स्वीकार करना होगा, कि इनको बो लते- 
वाले लोग एक ही विशाल जाति के अंग हैं, और किसी प्राचीनकाल में वे एक स्थान 
पर ही निवास करते थे। अनेक विद्वानों ने शरीर की रचना और आकृति के आधार 
पर भी इस मन्तव्य की ५ष्टि की, और यह बात सर्वमान्य-सी होगई, कि यूरोप, 
ईरान और भारत के बहुसंख्यक निवासी जाति की दष्टि से एक हे, और उनके 
रंग, रूप व भाषा अदि में जो भेद इस समय दिखाई देता हैँ, उसका कारण 
जलवायु की भिन्नता और चिरकाल से एक दूसरे से पृथक रहना है । 

इस जाति का नाम क्‍या हो, इस सम्बन्ध में विद्वानों में एकमत नहीं है । 
इसके लिये विविध लेखकों ने इण्डो-जमं न, इण्डो-यूरोपियन', इण्डो-ईरानियन', 
आयेन आदि विविध नामों का उपयोग किय। है । कुछ लेखकों ने इसके लिये 
बीराः, या वीरोस शब्द चुना है, क्योंकि भाषा-परिवार की अनेक प्राचीन 
भाषाओं में मनुष्य के लिये बीर या इससे मिलते-जुलते शब्द विद्यमान हें । 
पर अधिक प्रचलित शब्द आयंन्‌' या 'आयं! है, और हमने भी इसी को उपयुक्त 
समझा है । संस्कृत और प्राचीन ईरानियन भाषा में आय॑ शब्द अपनी जाति के 
लिये प्रयक्त होता था। भारत के आये लोग तो अपने को आये कहते ही थे, ईरानी 
लोग भी इसी का उपयोग करते थे । ईरान शब्द स्वयं आये का अपभ्रंश है, और 
इस शब्द की स्मृति आयलेंण्ड के आयर' शब्द में भी विद्यमान है । इन्हीं दृष्टियों 
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से बहुसंख्यक विद्वानू इस विशाल जाति के लिये आर्य संज्ञा का उपयोग करना 
उपयुक्त समझते हें । 


(२) आये-जाति का मूल अभिजन 


जो विशाल आयं-जाति इस समय अटलाण्टिक महासागर से भारत तक 
फेली हुई है, उसका मूल अभिजन (निवास-स्थान) कौन-सा था, इस सम्बन्ध में 
विद्वानों में अनेक मत हे + इनमें से कतिपय प्रमुख मतों पर हम यहां संक्षेप से 
प्रक श डालेंगे:--- 

(१) मध्य एशिया--आर्य-जांति का मूल अभिजन मध्य-एशिया (ईरान 
के उत्तर और कंस्पियन सागर के पूर्व ) में था, इस मत को सबसे पूर्व १८२० ई० 
में जें० जी० र्‌होड ने प्रतिपादित किया था। ईरान की प्राचीन अनुश्रुति को 
दृष्टि में रख कर रहोड ने यह मत स्थिर किया, कि आये लोग शुरू में बैक्ट्रिया 
मे निवास करते थे, और वहां से वे दक्षिण, पूर्व और पश्चिम दिशाओं में फैले । 
जिस ईरानी अनुश्रुति को र्‌होड ने अपने मत का आधार बनाथा था,उसका हम आगे 
चलकर उल्लेख करेंगे । इ्लीगल और पॉट ने र्‌होड के मत का समर्थन किया । 
पाॉँट का कथन था, कि बाद के इतिहास में हम देखते हे कि कितनी ही जातियां 
मध्य-एशिया के क्षेत्र से पूर्व और पश्चिम की तरफ फंलीं । जो प्रक्रिया बाद के 
इतिहास में हुई, वही प्राचीन युग में भी हुई थी, और आय॑ लोग इसी क्षेत्र से 
अन्य प्रदेशों में जाकर बसे थे। रून १८५९ में प्रोफेसर मैक्स मूलर ने मध्य- 
एशिया के आर्यो का मूल निवास-स्थान होने के मत की प्रबलता के साथ पुष्टि की । 
आये लोग पहले मच्य-एशिया में निवास करते थे । उनकी एक शाखा दक्षिण- 
पृ की तरफ चली गई। इसी में से आगे ईरानी और भारतीय आर्यों के रूप में 
दो उपशाखायें हो गई । ईरानी और भारतीय आये चिरकाल तक एक सथथ रहे 
थे। यही कारण है, कि उनमें परस्पर बहुत अधिक समता पाई जाती हैं । आर्य 
जाति की अन्य शाखाय पश्चिम व दक्षिण-पश्चिम की ओर बढ़ती गई और धीरे- 
धीरे सारे यूरोप में फैल गईं । रुनू १८७४ में प्रोफसर सेअस ने तुलनात्मक 
भाषा-विज्ञान के आधार पर मध्य-एशिया में आरयों के मूल अभिजन होने के मत की 
पुष्टि की। उन्होंने कहा, कि वेद और ज़ेन्दाबस्ता के अनुशी लन से यह सूचित होता 
हैं, कि आये लोग पहले ऐसे स्थान पर रहते थे, जहां शीत की अधिकता थी । 
ऋग्वेद में वर्ष को सूचित करने के लिये 'हिम' का प्रयोग किया गया हे । वहां एक 
मन्त्र (ऋग्वेद ५,५४,१५) में 'तरेम तरसा शत हिमा: यह पद आया है, जिसका 
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अर्थ हे, हम शत हिम (सौ साल) जीवें। वेद और अवस्ता में घोड़े और गौवों 
का जिक्र आता है, नाव चलाने का भी उल्लेख है, और वृन्षों में पीपल का वर्णन 
है । अतः आर्यों का मूल अभिजन कोई ऐसा प्रदेश होना चाहिये, जहां खूब 
सरदी पड़ती हो, पीपल बहुत होता हो, नाव चलाने की सुविधा हो, और घोड़ों 
व गौवों की प्रचुरता हो। ऐसा प्रदेश मध्य-एशिया का है । कैस्पियन सागर के 
समीप होने के कारण वहां नाव की सुविधा है, और अन्य सब वनस्पति व जन्‍्तु 
भी वहां उपलब्ध हें । क्योंकि ज़ेन्दावस्ता में इस बात का निर्देश भी मिलता है, कि 
आय॑ लोग पहले बेक्ट्रिया के प्रदेश में निवास करते थे, अतः कैस्पियन सागर के 
पूर्ववर्ती इस प्रदेश को ही आर्यो का मूल स्थान मानना चाहिये । 

(२) उत्तरी श्रुव--भारत के प्रसिद्ध विद्वान्‌ लोकमान्य बालगंगाधर 
तिलक ने आर्यों के मूल अभिजन के सम्बन्ध में यह मत प्रतियादित किया, कि 
शुरू में आये लोग उत्तरी ध्ुत्र के क्षेत्र में रहते थ। जलवायु की स्थिति में परिवर्त्तन 
होने के कारण बाद में वे अन्य स्थानों पर जाने के लिये विवश हुए । तिलक ने 
इस मत को प्रधानतया वंदिक संहिताओं के आधार पर पुष्ट किया था। इसमें 
सन्देह नहीं, कि ऋग्वेद के निर्माण के समय आये लोग सप्ततन्धव (पंजाब व 
समीपवर्ती प्रदेश ) देश में आ चुक थे। पर उस युग की स्मृति अभी उनमें विद्यमान 
थी, जब वे उत्तरी श्ल॒व के क्षेत्र में निवास करते थे। ऋग्वेद के अनेक सूकतों में 
छः: मास की रात और छः मास के दिन का वर्णन आता है । एक सूक्‍त में उषा 
की स्तुति की गई है। यह वैदिक उषा भारत की उषा नहीं है, जो कुछ मिनटों तक 
रहती है । यह एक अत्यन्त सूदीर्घकाल तक रहनेवाली उषा हैँ, जो समाप्त ही 
नहीं होती है । ऐसी उषा उत्तरी ध्रुव के प्रदेश में ही होती है, मध्य-एशिया या 
भारत में नहीं । महाभारत में सुमेरु पंत का वर्णन आता हैं, जहां देव लोगों का 
निवास हैं। सुमेरु के क्षेत्र में एक साल का अहोरात्र होता है । इस पर्वत पर बहुत- 
सी वनस्पतियां व औषधियां भी उत्पन्न होती हैं । जिस पर्वत पर एक साल का 
अहोरात्र होता हो, वह केवल उत्तरी ध्रुत्र के क्षेत्र में ही हो सकता है । ऐसा प्रतीत 
होता है, कि महाभारत के इस वर्णन में उस समय की स्मृति सुरक्षित है, जब कि 
आर्य लोग उत्तरी ध्रृत्र में निवास करते थे, और जब कि हिमप्रलय के पूर्ववर्ती 
समय में वह प्रदेश वनस्पति आदि से परिपृर्ण होने के करण मनुष्य के निवासयोग्य 
था । आये लोग वहां से चले आये थे, पर अपने प्राचीन अभिजन को वे आदर की 
दृष्टि से देखते थे, और यह कल्पना करते थे, कि देव लोग अब तक भी वहां 
निवास करते हे । 
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प्राचीन ईरानियों के धर्मंग्रन्थ ज्ञन्दाबस्ता की प्रथम पुस्तक वेन्दिदाद में भी 
कतिपय ऐसे निर्दश मिलते हैं, जो आरयों के मूल अभजन पर प्रकाश डालते हें । 
उसके अनुसार अहुरमज्द ने पहलेपहल ऐय्येन वेइजो' (आरयों का बीज या मृल) 
का निर्माण किया । इस प्रदेश में सरदी के दस महीने और गरमी के दो महीने 
होते थे । ऐय्यंन वेइजो के बाद अहुरमज़द ने सुग्ध और फिर मोउरु का निर्माण 
किया। अनेक विद्वानों के अनुसार यह ऐय्यंन बेइजो देश उत्तरी शव के समीप ही 
कड़ीं स्थित था। ज़ेन्दावस्ता में अहुरमज़्द द्वारा निमित विविध देशों का जो क्रम 
लिखा गया है, अनेक विचारकों के अनुसार वह आर्यो के विस्तार को सूचित करता 
है। पर ऐय्यंन वेइजो उत्तरी ध्रृत्र के क्षेत्र में ही कहीं था, इस बात से सब विद्वान 
सहमत नहीं हें । कतिपय विद्वान इस प्रदेश को ईरान के उत्तर में स्थित 
मानत हैं । 

(३) सप्तसंन्धव देश--भारत के ही कुछ अन्य विद्वानों ने यह मत प्रति- 
पादित किया, कि आर्य लोगों का मूल अभिजन सप्तसैन्धव देश था। सरस्वती, 
शर्तुद्रि, विपसा, परुष्णी, असिकनी, वितस्ता और सिन्धु--इन सात नदियों द्वारा 
सिड्चित प्रदेश का प्राचोन नाम सप्तसन्धव देश था। आये लोगों का यही 
प्राचीन अभिजन था, और यहीं से ये स'रे भारत में व पश्चिम में यरो५ तक फैले । 
इस मत के प्रधान समर्थक श्रीअविनाशचन्द्र दास हें। उन्होंने बड़े विस्तार से 
यह प्रतिपादित किया हैं. कि ऋग्वेद के अनुशीलन से यह ज्ञात होता है, कि 
आये लोग इन सात नदियों के प्रदेश में निवास करते थे । तब वर्तमान राजपूताना 
और पूर्वी उत्तर-प्रदेश, बिहार और बंगाल के प्रदेशों में समुद्र था। इन्हीं को 
वेदिक आय दक्षिणी और पूर्वी समुद्र कहते थे। ऋग्वेद के आधार पर ही 
श्रीयुत दास ने यह प्रदर्शित किया, कि आरयों की एक शाखा अहुरमज़द (असुर 
मेधावी) की उपासिका होने के कारण अन्य आर्यों के साथ संघर्ष में परास्त होकर 
पश्चिम की ओर चली गई और ईरान में बस गई। वैदिक आर्य देवों के उपासक 
थे, और ईरान में बसनेवाले आर्य असुरों के | पहले ये एक साथ सप्तसेन्धव देश में 
निवास करते थे । पर धामिक मतभेद के कारण इनमें घोर संग्राम हुआ, जिसे 
वैदिक साहित्य में देवासुर-संग्राम कहा गया है । इसमें असुर लोग परास्त हुए और 
अपना मूल अभिजन छोड़कर पश्चिम में ईरान के प्रदेश में बस जाने के 
लिये विवश हुए । सप्तसन्धव के क्षेत्र में निवास करनेवाली एक अन्य आयें-जाति, 
जिसे पणि' कहते थे, व्यापार में विशेष कुशल थी । वह पश्चिम की ओर जाकर 
बस गई, और आगे चलकर प्यूनिक व फिनीशियन ज्यति कहाई । पश्चिमी 
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एशिया के सेमेटिक लोगों पर इस पणि-जाति का बहुत प्रभाव पड़ा । आरये-जाति 
की अन्य शाखायें सुप्तसन्धव देश से यूरोप में भी गई, और य रोप की भाषाओं में 
और संस्कृत व प्राचीन ईरानी भाषाओं में जो समता दृष्टिगोचर होती है, उसका 
कारण आयं-जातियों का यह विस्तार ही है ! 

श्रीयत दास ने लोकमान्य तिलक की उन युक्तियों की भी विस्तृत रूप से 
आलोचना की, जिनके आधार पर उत्तरी श्रूव को आरयों का मूल अभिजन प्रति- 
पादित किया गया था। यह तो स्पष्ट ही है, कि ऋग्वेद के समय के आर्य सप्त- 
सैन्चव देश में निवास करते थे | उत्तरी धुव की सुदीध उषा, और छ: मास के 
दिन व रात का जो वर्णन कहीं-कहीं बेदिक सूक्‍तों में आ जाता है, उसका करण 
यह भी हो सकता है, कि वैदिक युग के आर्यों को रुप्ततैन्धव देश से बाहर के देशों 
का भी ज्ञान था । 

(४) डेन्यूब नदी की घाटी--तुलनात्मक भाषा-विज्ञान के आधार पर 
अनेक विद्वानों ने इस मत का प्रतिपादन किया है, कि आर्यों का मूल अभिजन 
हंगरी या डेन्यूब नदी की घाटी का क्षेत्र था । प्राचीन समय की विविध आये॑ं- 
भाषाओं में से एकसम दब्दों को चुनकर भाषा-विज्ञान के इन पंडितों ने इस आर्य 
या वीरा: जाति की सभ्यता का चित्र खींचने का प्रयत्न किया; और इस जाति 
को जिन पशुओं, वनस्पतियों या वृक्षों का परिचय था, उनकी उत्पत्ति के लिये 
सबसे अधिक अनुकूल स्थान डेन्यूब नदी की घाटी ही हो सकती थी, इस मत 
की स्थापना की । इस मत के प्रधान प्रतिपादक श्री गाइल्‍स थे | कंम्ब्रिज यूनि- 
वरसिटी द्वारा प्रकाशित भारत का प्राचीन इतिहास (प्रथम भाग) में भी इसी मत 
को स्वीकृत किया गया हूँ । 

(५) दक्षिणी रूस--कंस्पियन सागर के पूर्व में रूस के दक्षिणी भगग में 
आरयों का मूल अभिजन था, इस मत का प्रतिपादन पहलेपहल प्रोफेसर मायसे 
ने किया था। प्रो० मायतं की स्थापना का आधार तुलनात्मक भाषा-विज्ञान 
था। पर बाद में प्रोफंसर चाइल्ड न पुरातत््व-सम्बन्धी अवशेषों के आधार पर 
इस मत का समर्यन किया, और आजकल के यूरोपियन विद्वानों का झुकाव 
मुख्यतया इसी मत को स्वीकृत करन की ओर हे । इस क्षेत्र में एक प्राचीन 
सम्यता के अनेक अवशेष मिले हैं, जो ईसा से तीन सहस्नाब्दि के लगभग पहले 
के माने जाते हें । इस सम्यता के लोग पशुपालक दशा से ऊपर उठकर खेती का 
प्रारम्भ कर चुके थे। उनकी स्थिर बस्तियां भी विद्यमान थीं। पत्थर के अतिरिक्त 
वे अपने औजारों व अत़््य उपकरणों के लिये धातु का भी प्रयोग करने लगे थे । 
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सोने और चांदी से वे भलीभांति परिचित थे । पशुओं में वे भेड़, बकरी, गाय और 
घोड़े का पालन करते थे। उनमें एक प्रकार का राजनीतिक संगठन भी विकसित 
हो चुका था, और उनके सरदार व ग्रामणी सर्वंसाधारण लोगों की अपेक्षा अधिक 
वैभव के साथ जीवन व्यतीत करते थे। ये लोग अपने मृतकों को गाड़ते थे, और 
उनके लिये समाधियों का निर्माण करते थे । प्रोफेसर चाइल्ड व अन्य अनेक विद्वानों 
का मत है, कि कैस्पियन सागर के पृ के दा क्षणी रूस के प्रदेश में विविध स्थानों 
पर जो अनेक छोटी-बड़ी समाधियां मिली हें, वे आयं-जाति के लोगों की ही हें । 
अति प्राचीन काल में आये लोग इस प्रदेश में बसते थे, और वहीं से उनकी 
शाखायें अन्य स्थानों पर फैलीं । 
विवेचना--आर्ये-जाति का मूल अभिजन कौन-सा था,इस सम्बन्ध में विद्व।नों 
में जो प्रमूख मत हे, उनका हमने संक्षेप से उल्लेख कर दिया है । यह निश्चित 
कर सकना बहुत कठिन हूँ, कि इनमें से कौन-सा मत सही व स्वीकायं है । 
वस्तुत:, अभी तक कोई ऐसा प्रमाण व आधार नहीं मिला है, जिससे आये-जाति के 
मूल निवास-स्थान का अन्तिम रूप से निश्चय किया जा सके । ऐसे विद्वान्‌ भी हें, 
जो मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशेषों से सूचित होनेवाली सिन्धु-सम्यता 
को मूल आयं-सभ्यता के रूप में स्वीकार करते है । कुछ विद्वानों ने दजला और 
फरत (युफ्रेटस और टिग्रिस) नदियों की घाटी में विद्यमान सुमेर-सम्यता को 
ही मूल आययं-सम्यता माना है । प्रोफेसर वाडेल के अनुसार सुमेर के भग्नावशेषों 
में जो विविध मोहरें (मुद्रायें व छापे ) मिले है, उन पर उत्कीर्ण राजाओं के नाम 
भारत की पौराणिक अनुश्नुति के राजाओं के नामों से बहुत मिलते-जुलते हैं । 
उन्होंने तो यहां तक लिखा है, कि पौरव, ऐक्ष्त्कव आदि प्राचीन भारतीय राज- 
वंशों के राजा दजला और फरात की घाटी में ही शासन करते थे, और बाद में जब 
उनके वंशज भारत में आये, तो इन प्राचीन राजाओं की स्मृति भी अपने साथ 
लेते आये । भारत में कहीं भी रघु, दिलीप व दशरथ के समय के अवशेष उपलब्ध 
नहीं हुए । इसका कारण यही है, कि ये राजा भारत के निवासी नहीं थे । इनके 
अवशेष प्राचीन ईराक में मिलते हैं। प्रो० वाल के मत को यहां प्रदर्शित करने का 
अभिप्राय यह दिखाने का है, कि इस अत्यन्त प्राचीन युग के इतिहास के सम्बन्ध 
में विद्वानों में भारी मतभेद है, और उनकी बहुत-सी स्थापनायें अटकल, अनुमान 
या कल्पना पर ही निर्भर हें। वेज्ञानिक ढंग से अभी इस विषय का प्रतिपादन 
नहीं हुआ है । 
पर यहां यह लिख देना आवश्यक है, कि प्राचीन इतिहास के विद्वानों का 
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झुकाव इस ओर नहीं है, कि वे रूप्तवैन्धव देश या सिन्धु-घाटी में आरयों के मूल 
निवास-स्थान होने की बात स्वीकृत करें। यद्यपि भारत के बहुसंख्यक विद्वान 
वैदिक साहित्य के आधार पर यही प्रतिपादित करते हैं, कि आयें लोग भारत से 
अन्य देंशों में गये, पर यूरोपियन विद्वानों का मत इससे विपरीत है । उनका 
कथन है, कि आर्यों के प्रवेश से पूर्व भारत में जो द्राविड़-सम्यता विद्यमान थी, 
वह ईराक और भूमध्यसागर के तट पर विद्यमान प्राचीन-सम्यता व यूरोप की 
आइबीरियन सम्यता के समकक्ष थी । इसे हम संसार की मूलभूत सम्यता कह 
सकते हैं । आय॑ लोग इस सम्यता के साथ आक्रान्ता के रूप में संसर्ग में आये । 
जिस प्रकार यूरोप में ग्रीक, रँटिन आदि प्राचीन जातियों ने आक्रमण कर आइ- 
बीरियन सभ्यता का ध्वंस किया, और ज॑से हत्ती (या हित्ताइत), मित्तनी आदि 
जातियों ने पश्चिमी एशिया की मूलभूत सम्यता का विनाश किया, वैसे ही भारत 
में आयं-आकान्ताओं ने द्राविड़-समभ्यता को परास्त किया । ये ग्रीक, लैटिन, हत्ती, 
मित्तनी, भारतीय आये आदि सब विशाल आये-जाति की विविध शाखायें थीं, 
जो अनेक धाराओं में प्राचीनतम सम्यता के क्षेत्र में प्रविष्ट हुई । यूरोप में ग्रीक 
व लेटिन लोगों से पहले भी कल्टिक जाति के रूप में आयं-जाति की एक धारा 
प्रवेश कर चुकी थी। भारत में भी आर्यों का प्रवेश अनेक धाराओं में हुआ । 
डा० हार्नली के अनुसार आय॑ लोग भारत में दो धाराओं में आये । पहली घारा 
उत्तर-पश्चिम की ओर से प्रविष्ट होकर भारत में मध्य देश (गंगा-यमुना का 
क्षेत्र) तक चली गई । आर्यों की दूसरो धारा ने मध्य-हिमालय (किन्नर-देश, 
गढ़वाल और करर्माचल ) के रास्तों से भारत में प्रवेश किया, और अपने से पहले 
बसे हुए आर्यों को पूर्व, पश्चिम और दक्षिण की तरफ धकेल दिया । पहले 
आनेवाले आर्य मानव-वंश के थे, और दूसरे ए छ-वंश के । 

भारत में आर्यो का प्रवेश चाहे दो धाराओं में हुआ हो, या अधिक धाराओं 
में, पर बहुसंख्यक विद्वानों का यही मत है, कि वे बाहर से आकर ही इस देश में 
प्रविष्ट हुए थे। वरतमान समय में दिद्वानों का झुकाव इस ओर है, कि आर्य 
लोगों का मूल अभिजन कीस्पियन सागर के पूर्व में वक्ष (आवसस) नदी तक के 
प्रदेश में कहीं पर था । 


(३) आये-जाति का प्रसार 


आरयं-जाति का मूल निवास-स्थान चाहे सप्तसैन्धव देश में हो, चाहे कैस्पियन 
सागर के पू्ववर्ती प्रदेश में, यह निश्चित हैं, कि इसकी विविध शाखायें अनेक 
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धाराओं में एशिया और यूरोप के विविध प्रदेशों में जाकर आबाद हुईं। इनमें से 
कतिपय शाखाओं के सम्बन्ध में कुछ प्रमाण पुरातर्व-सम्बन्धी खोज द्वारा भी उप- 
लब्ध हुए है । दजला और फरात नदियों को घाटी में जिस प्राचीन (आर्यों से 
यूव॑वर्ती) सम्यता का विकास हुआ था, उसका उल्लेख हम पहले कर चुके हैं । 
सोलहवीं सदी ई० पू० में ईराक के इस प्रदेश पर उत्तर-पश्चिम की ओर से आक्रमण 
जुरू हुए । कस्स।इत्‌ नामक एक जाति ने बैबिलोन को जीतकर वहां अपना 
शासन स्थापित कर लिया । ये कस्साइत्‌ लोग आय॑ जाति के थे। इनके राजाओं 
के नाम आययं-राजाओं के नामों के सदृश हैं। कस्साइत्‌ राजवंश की राजधानी 
बेबिलोन थी, और ईराक के प्रदेश में स्थित इस प्र।चीन नगरी में सम्भवतः यह 
आर्य-जाति का प्रथम राजवंश था । कस्साइत्‌ (या कस्शु) लोगों के प्रधान देवता 
सूर्यंस (सूर्यः) और मरुत्‌ (मरुत्‌) थे। इनकी भाषा भी आये-परिवार की थी । 
इनके जो लेक मिले हे, उनके अनुशीलन से इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, 
कि ये लोग विशाल आये-जाति की ही अन्यतम शाखा थे । 

पन्द्रहवीं सदी ई० पु० के लगभग मितनी नामक एक अन्य जाति ने कस्साइत्‌ 
लोगों के राज्य के उत्तर-पश्चिम में अपने राज्य की स्थापना की । मितनी लोग भी 
आधयं-जाति के थे । इनके पश्चिम में एक अन्य आये-जाति ने अयने राज्य की स्थापना 
को, जिसे खत्तो, हत्तो या हिताइत कहते हे । मितनी और खत्ती जातियों के राज्य 
एक-दूसरे के पड़ोस में थे, अतः उनमें प्रायः संघ होता रहता था। १३८० ई० 
पु० के लगभग इन दोनों राज्यों में परस्पर सन्धि हो गई । यह सन्धि भिट्ठी की 
तख्तियों पर उत्कीर्ण हुई मिली है, और ये तख्तियां बोगजकोई नामक स्थान पर 
उपलब्ध हुई है । बोगजकोई मितनी-राज्य की राजवानी के प्राचीन स्थान को 
सूचित करता है, और एशिया माइनर में स्थित है । यह सन्धि मितनी के राजा 
(दशरत्त के पृत्र) मतिउज और खत्ती के राजा सुबिलुलिम के बीच में हुई थी । 
इस सन्धि के साक्षी रूप कुछ देवताओं के नाम लिखे गये थे। ये देवता हें मित्र, 
वरुण, इन्द्र और नासत्यौ । बोगजकोई के इस लेख में इन देवताओं के नाम इस 
रूप में दिये गये हे--मि-इत्‌-त्र-असू, व-अर-रु-उण-अस्‌ इन्‌-द-र, ना-स-अति- 
इअ। वेदिक पदों को इस रूप में लिखने की प्रथा की व्यवस्था भारत में भी थी । 
मित्र, वहण, इन्द्र ओर नारुत्यो (अश्विनीकुमार) देवताओं के नामों की एशिया 
माइनर में सत्ता इस बात का स्पष्ट प्रमाण है, कि मितनी और खत्ती दोनों आये, 
जातियां थीं, और दोनों उन आयं-देवताओं की पूजा करती थीं, जिनका परिज्ञान 
हमें ऋग्वेद से होता है । इससे यह भी सूचित होता है, कि जिस यूग में सब आये 
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जातियां एक प्रदेश में निवास करती थीं, तब भी उनमें इन देवताओं की पूजा 
प्रचलित थी । बोगजकोई में ही एक पुस्तक भी प्राप्त हुई है, जो कि मिट्टी की 
तख्तियों पर उत्कीर्ण की हुई है। इस पुस्तक का विषय रथचालन है। इसका लेखक 
किक्‍्कुली नामक एक व्यक्ति था, जो मितनी-जाति का था। रथ के पहियों के घ॒मने 
के लिये इस पुस्तक में 'आवत्तंन्न शब्द का प्रयोग किया है, और एक, तीन, पांच व 
सात चक्‍करों के लिये क्रमशः ऐकवत्तन्न, तरवत्तंन्न, पंजञत्तत्न और शत्तवत्तन्न शब्दों 
का उपयोग किया गया है । आवर्त्तन्न शब्द संस्कृत-भाषा के आवत्तन शब्द से मिलता 
हू, और इससे सूचित होता हैँ, कि मितनी लोगों की भाषा संस्कृत से बहुत मिलती- 
जुलती थी। मितनी-राजाओं द्वारा भेजे गये कतिपथ पत्र मिस्र में एल-अमरना 
नामक स्थान पर भी उपलब्ध हुए हें। ये पत्र भी मिट्टी की तर्वियों पर उत्कीर्ण है 
इन पत्रों में मितनी-राजाओं के अतंतम, दशरत्त आदि जो नाम मिल है, वे भी संस्कृत 
शब्दों के बहुत समीप है । इसी प्रकार खत्ती-राजाओं के कतिपय नाम म्नेतस्‌ और 
सूर्यस स्पष्टतया संस्कृत नामों से मिलते-जुलते हैं। इन प्रमाणों को दृष्टि में रखने 
से इस बात में कोई सन्‍देह नहीं रह जाता, कि कस्साइत, खत्ती और मितनी के 
रूप में जो जातियां पश्चिमी एशिया के रंगमंच पर प्रगट हुई थीं, वे आर्य-जाति 
की ही शाखायें थीं। अयने मल अभिजन से निकछकर जब आर्य-जातियों के प्रस।र 
का प्रारम्भ हुआ, तो उसकी कुछ शाखाये इस क्षेत्र में आ बसीं, वोगजकोई आदि के 
अवशेष इसके स्पष्ट प्रमाण हैं । 

पूर्व की ओर जो आये लोग गये, उनकी दो प्रवान शाखायें थों, ईरानी और 
भारतीय । जिस प्रकार भारतीय आर्यों का प्रमुख ग्रत्थ ऋग्वेद है, वेसे ही ईरानी 
आर्यों का प्रमुख ग्रन्थ जेन्दाबस्ता है । जेन्दावस्ता की भाषा वैदिक भाषा से बहुत 
मिलती हे । उसमें न केवल तत्सम शब्दों की प्रचुरता हे, अपितु साथ ही व्याकरण, 
धातु आदि भी एक दूसरे के सद॒श हें। प्र।चीन ईरानी लोगों का धर्म भी वैदिक 
धर्म के बहुत समीप था। मित्र, वरुण, अग्नि आदि वैदिक देवताओं की पूजा प्राचीन 
ईरानी लोग भी करते थे। ऐस। प्रतीत होता है, कि पूर्व की ओर जानेवाली 
ये दोनों आये-जातियां बहुत समय तक एक-दूसरे के साथ रहीं। उनके धर्म का 
साथ-साथ विकास हुआ | देर तक साथ रहो से उनकी भाषा भी एक-दूसरे के 
अधिक समीप रही । 

पर बाद में आर्यों की ईरानी और भारतीय शाखाओं में विरोध हो गया । 
इस विरोध ने एक उम्र संग्राम का रूप धारण किया। अन्त में ईरानी लोग परास्त 
हुए, और वे अपने साथियों से पृथक्‌ होकर उस प्रदेश में बस गये, जिसे आजकल 
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ईरान कहा जाता है, और जिसका यह नाम आर्य-जाति के नाम पर ही पड़ा था। 
वेदिक संहिताओं और ज़ेन्दावस्ता के अनुशीलन से इस संघर्ष पर बहुत प्रकाश 
पड़ता है । इसी को देवासुर संग्राम कहा जाता है । 

संस्कृत-भाषा में देव शब्द उत्तम अर्थ में और असुर छब्द बुरे अर्थो में प्रयुक्त 
होता है । देव का अभिप्राय है, दिव्य गुणयुक्त | असुर का अर्थ है, दानव या दैत्य । 
इसके विपरीत प्राचीन जेन्‍द भाषा में असुर शब्द अच्छे अर्थो में और देव शब्द 
घृणित अर्थों में आता हूँ ।,प्राचीन ईरानी असुर के उपासक थे। उनका प्रधान' 
देवता (उपाःस्य देव) अहुरमज३ (असुर महत्‌ ) था। किसी अत्यन्त प्राचीन काल 
में वेदिक आये भी असुर शब्द का प्रयोग अच्छे अर्थो में करते थे। वे अपने देवताओं 
को असुर (प्रतापशाली ) कहते थे। पर ऐसा प्रतीत होता है, कि बाद में आरयों में 
परस्पर विरोव हो गया। उनका एक भाग देव का उपासक हो गया, और दूसरा 
असुर क। | इस विरोव का कारण सम्भवतः धार्मिक था। ज़ेत्द/वस्ता में मित्र, 
वरुण, अग्नि आदि वेंदिक देवताओं की तो सत्त है, पर इन्द्र को कहीं उपास्य नहीं 
माना गया । इसके विपरीत वेदों में इन्द्र की महिमा बहुत विशद रूप से वर्णित है । 
ऋग्वेद के कितने ही सुक्त इन्द्र की स्तुति में बनाये गये हे, और उसे देवों का देव 
माना गया हूं। अन्य देवता किसी एक लछोक का शासन करते हैं, पर इन्द्र तीनों 
लोकों (द्युडेक, अन्तरिक्ष-लोक और पृथ्वी-छोक ) का अधिपति है । इसके विपरीत 
जन्दावस्ता में इन्द्र का समावेश उन देवों में किया गया है, जो असुर नहीं हैं, जो 
असुर के विरोबी हैं, और इस कारण जो घृणा योग्य है । प्रचीन ईरानी लोग किस 
कारण देवविरोधी और असुर के उपससक हो गये, और भारत के आय किस कारण 
से अधुर-विरोवी और देव के उपासक हो गये, यह विषय बहुत विवाद-ग्रस्त है। 
इस पर हमें यहां विचार करने की आवश्यकता नहीं। पर यह रुःष्ट है, कि आया 
की दो शाखाये धामिक विश्वास में भेद हो जाने के कारण एक-दूसरे से पृथक हो 
गई, और उनमे से एक ईरान में और दूसरी भारत में आ बसी । 

भारत में आर्यों का प्रवेश--आर्यो की जो शाखा भारत में प्रविष्ट हुई, उसे 
इस देश में अनेक आयंभिन्न जातियों के साथ युद्ध करने पड़े । जिस प्रकार 
पश्चिमी एशिया में बसनेवाली कस्साइत्‌, खत्ती और मितनी-जातियों ने अपने से 
पूर्ववर्ती सम्यतओं को परास्त कर वहां अपनी सत्ता स्थापित की, वैसे ही भारतीय 
आर्यो ने इस देश में विकसित हुई पूर्व 4र्ती सम्यताओं को विनष्ट कर अपनी सत्ता 
की स्थापना की। आर्यों के पहले के ये आर्य भिन्न लोग कौन थे, इस विषय में वैदिक 
साहित्य से ही कतियय उपयोगी निर्देश मिलते हें। वेदों में इन्हें दस्यु' और 'दास' 
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कहा गया है| वंदिक सूदतों से यह भी ज्ञात होता है, कि ये दस्यु लोग कृष्णवर्ण 
के थे, इनकी नाक छोटी होती थी, इसलिये इन्हें अनास' (नासिकाहीन) भी 
कहा गया हैं । पर ये लोग अच्छे बड़े पुरों में निवास करते थे. और इनके अनेक 
सुदृढ़ दुर्ग भी बने हुए थे। इन्हें १रास्त करते के ल्यि आर्यों को घनधोर युद्ध करने 
पड़े और एक युद्ध में तो पचास हजार के लगभग दासों' के मारे जाने का निर्देश 
ऋग्वेद में किया गया है । संस्कृत-भाष! में दस्यु शब्द का प्रयोग डाक के अर्थ में होता 
है, और दास शब्द का गुलाम अय॑ में | प्रतीत होता है, कि आर्यों के प्रवेश से पूर्व जो 
जाति इस देश में निवास करती थी, उसकी संज्ञा दस्यु या दास थी। आर्यों ने उसे 
परास्त किया, और उसकी बड़ी संख्या को अपने पास गुलामरूप में रहने के लिये 
विवश किया। ये गुलाम दास-जाति के थे, अत: दास शब्द का अर्थ ही गुलाम हो 
गया। इसी प्रकार आर्य लोग दस्यू शब्द का प्रयोग घृणा के रूप में करते थे, और 
बाद में इसका अं ही डाक हो गया। पर प्राचीन संस्कृत में ऐसे निर्देशों की कमी 
नहीं है, जिनसे दस्यु का अभिप्राय डाक्‌ न होकर एक जातिविशेष प्रतीत होता है। 
महाभारत में एक दस्यू की कथा आती ह, जिसे परम धर्मात्मा कहा गया है । आर्यों 
ने इन दस्पुुओं व दासों को परास्त कर भारत में अपनी सत्ता स्थापित की । पिछले 
अध्याय में हम सिन्धु-चाटी की समुन्नत सम्यता का विवरण दे चुके है, जिसके अनेक 
नगर विद्यमान थे, और जिसके अनेक नगर दुर्गरूप में थे। अतः: यह कल्पना 
की जाती है, कि वेदिक आर्यों वे जिन दस्पुओं को परास्त किया, वे सिन्धु-घाटी में 
निवास करते थे, और उनकी सम्यता के भग्नावशेष पंजाब में रावी नदी के और 
सिध में सिन्ध्‌ नदी के तटपर पाये गये हैं । 
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भारत में आये-राज्यों का विस्तार 
(१) प्राचीन अनुश्नुति 


भरत के प्राचीन साहित्य में प राण-संहिता नाम से जो अनेक ग्रन्थ विद्यमान हें, 
उनमें आयं-जाति की प्राचीन ऐतिहासिक अनुश्रुति संगृद्वीत हैं। जो पुरातन 
व॒त्तान्त अथवा ख्वात परम्परागत रूप से चले आते हूं, उन्हे अनुश्रुति कहा जाता 
है। पुराणों में विद्यमान अनुश्न॒ति का इतिहास निर्माण के लिये कोई उपयोग है 
या नहीं, इस विषय पर विद्वानों में मतभेद रहा है। उन्नीसर्वी सदी में भारतीय 
इतिहास के खोज करनेवाले विद्वान पौराणिक इतिवत्त को एतिहासिक दृष्टि से 
सर्वया निरंथक समझते रहे । उस युग के विद्वान भारत के प्र।चीन शिलालेखों, 
ताम्रपत्रों और सिक्‍कों की खोज में तत्यर थे। १रातत्त्व-सम्बन्धी इन अवरशषों से 
उन्हें जो कुछ ऐतिहासिक जान प्राप्त होता था, उसकी उनकी दृष्टि में बहुत कीमत 
थी । उसके मुक।वले में उन्हें पौराणिक अनुश्नुति सर्वंथा निरर्थक और अनुपयोगी 
प्रतीत होती थी। इसी समय मे विद्वानों का ध्यान पाली-भाषा के ऐतिहासिक 
ग्रन्थ महावंश और दीयवंश की ओर आक्ृष्ट हुआ । बौद्ध-अनुश्रुति के इन ग्रन्थों में 
और पुराणों की अनुश्नुति में अनेक स्थलों पर मतभेद था। इसका परिणाम यह हुआ 
कि विद्वानों की दृष्टि में पुराणों क। मूल्य और भी कम हो गया, और वे यह मानने 
लगे, कि पौराणिक अनुश्नुति में जिन प्राचीन राजाओं व राजवंशों का वर्णन है, 
उनकी ऐतिहासिक सत्ता को स्वीकृत कर सकना सम्भव नहीं है । इसलिये इस 
युग के ऐतिहासिक भारत के राजनीतिक इतिहास का प्रारम्भ सातवी सदी ई० 
पु० से किया करते थे । 

बीसवीं सदी के प्रारम्भ में इस प्रवृत्ति ने पलटा खाया। श्री पार्जीटर ने पुराण- 
संहिताओं का गम्भीर व विशद रूप से अनुशीलन करके यह परिणाम निकाला, 
कि इन ग्रन्थों का ऐतिहासिक दृष्टि से उपयोग किया जा सकता है, और इनमें जो 
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अनुश्रुति संगृहीत है, उसकी उपेक्षा नहीं की जा सकती । पार्जीटर ने पुराण 
टेक्स्ट आफ दि डिनेंस्टीज आफ दि कलि एजु और एन्शिएण्ट इंडियन हिस्टोरि- 
कल ट्रेडिशन' नामक दो ग्रन्थ लिखे, जिनमें उन्होंने पुराणों में विद्यमान ऐतिहासिक 
अनुश्रुति का विशदरूप से प्रतिपादन और अनुशीलन किया। पार्जीटर के अनुसार 
प्राचीन भारतीय अनुश्रुति दो भागों में विभक्त की जा सकती है । धर्म-विषयक 
अनुश्रुति वैदिक साहित्य में संगृढीत है, और राजवंशों तथा राजाओं के सम्बन्ध 
की अनुश्रुति १राणों में पाई जाती है । प्राचीन भारत में जो सूत और चारणलोग 
थे, वे राजाओं और उनके कृत्यों का आख्यान करते थे, और इन सूत-वंशों में ये 
प्राचीन आख्यान या ख्यात स्थिर रहते थे। बाद में इन्हीं रू्वातों को पौराणिक 
साहित्य में संगुड्रीत कर दिया गया। यह सही ह्‌. कि पुराणों में पाई जानेवाली 
अनुश्नुति को अविकलरूप से स्वीकृत नहीं किया ज। सकता । पर यदि उसकी 
वेज्ञानिकरूप से विवेचना की जाय, तो उसके आधार पर प्राचीन आयं-राजाओं, 
राजवंशों व उनके कृत्यों के सम्बन्ध में बहुत-पी उपयोगी बातों का पता किया जा 
सकता है। पुराणों में वणित इन राजाओं का उल्लेख कहीं-कहीं वेदिक-साहित्य में 
भी आ जाता है, और इससे पौराणिक अनुश्नुति की सत्यता को सिद्ध करने के लिये 
पृष्ट प्रमाण मिल जाता हैं । 

पार्जीटर के समान श्री काजीप्रधाद जायसवाल और जमेंन विद्वान्‌ किफेल ने 
भी पौराणिक अनुश्रुति की ऐतिहासिक उपयोगिता को स्वीकार किया, और प्राचीन 
भारतीय इतिहारू-सम्बन्धी अनेक तथ्य पुराणों के आधार पर प्रगट किये। बाद में 
महाम्होापाध्याय श्री हरप्रसाद शास्त्री, डा० प्रधान, डा० हेमचन्द्र राय चौधरी 
आदि अनेक विद्वानों ने पीराणिक अनुश्वुति का उपयोग कर विभिन्न ग्रन्थ लिखे । 
सम्भवत: अब विद्वानों में इस विषय पर अधिक मतभेद नहीं रह गया है, और सभी 
लोग यह स्वीकार करते लगे हैं, कि पुराणों के आधार पर आर्यो के प्राचीन इतिहास 
की रूपरेखा तैयार की जा सकती हैं । 


(२) मानव-वंश 


राज्य-संस्था का प्रारम्भ--पौराणिक अनुश्रुति के अनुसार पहला आर्ये-राजा 
वैवस्वत मतु था। उससे पहले इस देश में अराजक दशा थी। जिस प्रकार बड़ी 
मछली छोटी मछली को खा जाती है, वेसे ही बलवान लोग निर्बलों को नष्ट करने में 
लगे रहते थे। मात्स्यन्याय की इस दशा से परेशान होकर लोगों ने मनु को अपना 


राजा चुना, और उसके आदेशों का पालन करना स्वीकार किया। मनु आथिक 
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दृष्टि से स्वथा निश्चिन्त होकर राज्य-व्यवस्था में अपना सब समय लगा सके, 
इसके लिये प्रजा ने उसे अपनी पैदावार का छठा भाग देना स्वीक।र किया। ववस्वत 
मतु्‌ के इस प्रकार पहले-पहल राजा बनने की बात न केवल पुराणों में अपितु 
महाभारत, कौटलीय अथंशास्त्र आदि ग्रन्थों में भी उपलब्ध होती है । इस अनुश्ुति 
का अभिप्राय शायद ईतना ही है, कि अराजक दशा से जब पहले-पहल राज्य-संस्था 
का विकास हुआ, तो मन्‌ सर्वप्रथम राजा के पद पर अधिष्ठित हुआ । संविदा 
(समय, ठहराव, इकरार ) द्वारा राज्य-संस्था का प्रादुर्पूत होने की कल्पना अनेक 
पादचात्य विद्वानों ने भी की है। प्राचीन ग्रीस तक में इस विचार की सत्ता थी । 

मानव-वंद्ञ का विस्तार--राज्य-संस्था के प्र दुर्भूत हो जाने के बाद मन 
आरयों का पहला राजा बना। उसके एक कन्या और आउ पत्र थे। मन ने अपने 
राज्य को अपने पुत्रों में बांट दिया । उसके सबसे बड़े पुत्र का नाम इक्ष्वाकु था । 
वह मध्य-देश का राजा बना, जिसकी राजधानी अवोध्या थी । इक्ष्वाकु द्वारा 
उस राजवंश का प्रारम्भ हुआ, जो भारतीय इतिहास में ऐक्ष्वाकव, मानव या 
सूयंवंश के नाम से विख्यात है । इसी वंश में आगे चलकर राजा दलीप, रघु, 
दशरथ और राम हुए। मनु के एक अन्य पुत्र नेदिष्ट को पूर्व की तरफ तिच्हुत का 
राज्य मिला। इस वंश में आगे चलकर राजा वेश्ञाल हुआ, जिसने वेशाली नाम की 
नगरी बसाई। बोद्ध-पुग में इस वेशाली की बहुत प्रसिद्धि हुई, और यह लिच्छवि 
नाम के प्रसिद्ध क्षत्रियों की ररजधानी बनी । इस नगरी के अवशेष उत्तरी विहार के 
मुजफ्फरपुर जिले के बसाढ़ नामक ग्राम में पाये गये है । मनु के एद अन्य पृत्र का 
न)!म करुप था। उसके नाम से कारूष राज्य की स्थापना हुई, जो इस समय के 
बघेलखण्ड के क्षेत्र मे विद्यमान था। मनु के एक अन्य पत्र शर्याति ने दक्षिण में 
आधुनिक गृजरात की ओर अपने राज्य की स्थापना की । शर्याति के पृत्र का 
नाम आनते था। यह बहुत प्रतापी राजा था, इसी के नाम से उस देश का नाम ही 
आनत॑ पड़ गया। आनत॑ देश की राजधानी कुशस्थली या द्वा रिका थी। वेवस्वत 
मन॒के ये चार पृत्र--इक्ष्वाकु, नेदिष्ट, शर्याति और करुष चार वड़े और शक्ति- 
शाली राज्यों के संस्थापक हुए। मन्‌ के अन्य चार पुत्रों ने भी अपने पृथक्‌ राज्य 
स्थापित किये, पर वे अधिक प्रसिद्ध नहीं हैं । 

सूये-वंश के संस्थापक इक्ष्वाकु के भी अनेक पूृत्र थे, और उन्होंने भी अपने पृथक 
राज्य स्थापित किये। उसका बड़ा लड़का विकुक्षि अयोध्या की राजगद्दी पर बैठा । 
इक्ष्वाकु के छोटे पुत्र निमि ने अयोध्या और वेशाली के बीच में एक अन्य राज्य की 
स्थापना की जिसकी राजधानी मिथिला थी। इस नगरी का नाम निमि & 
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बंशज मिथि के नाम पर पड़ा था। आगे चलकर मिथिला के इसी वंश के राजा 
'जनक' कहाने लगे थे । 

पौराणिक अनुश्रुति के अनुसार मनु के पुत्रों व वंगजों ने भारत के विविध 
प्रदेशों में अपने विविध राज्य स्थापित किये थे। पुत्र का अभिप्राय शायद वंशज से 
हैं। यह मान सकना तो कठिन है, कि मनु के पुत्रों के समय में आयं-राज्यों का पूर्व 
में वैशाली तक और दक्षिण में द्वारिका तक विस्तार हो गया था। पोराणिक अनु- 
श्रूति का अभिप्राय शायद यह हू, कि मनु के वंशजों द्वारा इन सुदूर -र्ती प्रदेशों तक 
आरयं-जाति के प्रभुत्र की स्थापना हुई थी । ऊ।र दी गई अनुश्रुति में आर्य-जाति के 
विजयों व विस्तार की वह स्मृति सुरक्षित है, जिसके कारण भारत के आदि-निवा- 
सियों या आइबीरियन (व द्रविड़) लोगों को परास्त कर आर्य-जाति ने अपना 
प्रभत्व कायम किया था। सम्भवत:, वेवस्वत मनु उन आर्यों का नेता था, जिन्होंने 
भारत में प्रवेश कर इस दंश में अपनी सत्ता को स्थापित किया था। इक्ष्वाकु, 
नंदिप्ट, शर्याति और करुप मन्‌ के बाद में हुए, और उनके नेतृत्व में आर्यों का 
विस्तार सुदूरवर्ती प्रदेशों मे हुआ | वे विजयी आर्य-नेता भी मनु के वंशज थे, 
यह बात भी स्वीकार की जा सकती हैं । 

अयोध्या का सूर्य (ऐक््वाकव) वंदा--वे-रस्वत मनु के वंशज या पुत्र इक्ष्वाकु 
ने अथोध्या में अपने स्वतन्त्र राज्य की स्थापना की, यह हम ऊपर लिख चुके हैं । 
इक्ष्याकु के उन्नीस पीढ़ी बाद उसके वंश में एक अत्यन्त प्रतापी राजा हुआ, जिसका 
नाम मान्धाता था। उसे पुराणों में चक्रवर्ती और 'सम्र टू' कहा गया है । वह 
अपने समय का सबसे अधिक शक्तिशाली राजा था| उसने पड़ोन्न के अन्य आये- 
राज्यों को जीतकर दिग्विजय किया। उसके सम्बन्ध में पौराणिक अनुश्लुति में कहा 
गया है, कि सूर्य जहां से उगता है और जहां अस्त होता हैँ, वह सम्पूर्ण प्रदेश 
मान्धाता के शासन में था। जिन आयं-राज्यों को जीतकर मान्धाता ने अपने 
अधीन किया, उनमें पौरव, आनव, द्रुटय्‌ और है हय-राज्यों का नाम विशेषरूप से 
उल्लेखनीय है। इन राज्यों के सम्बन्ध में हम आगे चलकर लिखेंगे । मान्धाता के 
बाद उसका पुत्र पुरुकृत्छ अयोध्या का राजा बना । उसके समय से अयोध्या के 
सूर्य-वंश की शक्ति निर्बेल पड़ने लग गई। जिन अनेक राज्यों को मन्धाता ने जीत 
कर अपने अधीन किया था, वे धीरे-धीरे पुनः स्वतंत्र हो गये । पुरुकुत्स के ग्यारह 
पीढ़ी बाद (इक्ष्वाकु के इकतीस पीढ़ी पीछे ) राजा हरिश्चन्द्र अयोध्या की राजगद्दी 
पर आरूढ़ हुआ | इसकी रानी छैव्या थी। सम्भवतः वह शिवि-वंग की राज- 
कुमारी थी। हरिश्चन्द्र बडा दानवीर था । उसकी कथा भारत में बहत प्रसिद्ध है । 
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अपना सव्वेस्व दान करके वह एक चाण्डाल के घर दास बनकर रहा था । हरिश्चनद्र, 
रानी दैव्या और उनके पृत्र रोहित की कथा को कौन नहीं जानता ? अयोध्या 
के ऐक्ष्वाकव-वंश में आगे चलकर (साठवीं पीढ़ी में) राजा दिलीप हुए। वह भी 
मान्धाता के समान ही चक्रतर्ती सम्राट था। गंगा नदी को हिमालय से उत्तारकर 
मैदन में छाने का श्रेय राजा भगीरय को ही दिया जाता है । इसी के नाम पर 
गंगा की एक शाखा भागीरथी कहाती है । दिलीप का पोता रघु और भी अधिक 
प्रतापी हुआ । उसके दिग्विजय का विशद वर्णन महाकवि कालीदास ने अपनी प्रसिद्ध 
पुस्तक रघवंश में किया हैं । रघु के नाम से प्राचीन एक्ष्वाकव-ब्ंश रघुवंश या 
राघव-वंश भी कहाने रूगा । रघ्‌ का पृत्र अज था, और अज का पुत्र दशरथ । 
दशरथ का पुत्र राम था, जिसफी कथा भारत के बच्चे-बच्चे तक को ज्ञात हं। राजा 
राम चन्द्र ऐक्षवाकब-वंश की ६५वीं पीढ़ी में हुए । उनकी कथा को लेकर भारत 
के प्राचीन और अर्वाचीन साहित्य में जितने अधिक काव्य 4 ग्रन्थ बने हें, उतने 
दायद अन्य किसी कथा को लेकर नहीं बने । 


(३) चन्द्र-वंश 


ऐल-बंश--भारत के प्राचीन इतिहास में जिस प्रकार अयोध्या का सूर्य-तंश' 
अत्यन्त प्रासद्ध हैं, बसे ही चन्द्र य| ऐल-वंश भी है । इस वंश का संस्थ।पक पुरूरवा 
ऐल था। यह वंश मानव-जंश से पृथफ था। पर कतिपय अनुश्नतियों के अनुसार 
इसका भी वेवस्वत मन्‌ के साथ सम्बन्ध था, और इसकी उत्पत्ति मनु की 
कन्या इला द्वारा हुई थी । हम ऊपर लिख चुके हें, कि वेबस्व॒त मनु के आठ पुत्र 
और एक कन्या थी । इला इसी कन्या का नाम था। ऐल-अत्ंण की राजबानी' 
प्रतिष्ठान थी, जिसके भग्नावशेष प्रयाग के सामने झूसी के सेमीय विद्यमान हें । 
ऐसा प्रतीत होता है, कि भारत में जब आर्य-जाति न॑ प्रवेश किया, ते वह अनेक 
धाराओं में होकर इस दंश में प्रविष्ट हुईै। मानव-त्रंश आर्य-जाति की एक धारा 
को सूचित करता है, और ऐल-बंश दूसरी धरा को। मानव-आर्यों ने अयोध्या को 
अपना प्रवान केंद्र बनाया और ऐ ल-आर्यों ने प्रतिप्ठान को । मानव-वंश के समान 
ऐल-बंश की भी अनेक शाखायें थीं । पुरूरवा के अन्यतम पुत्र अमावसु ने कान्यकुब्ज 
में अपना पृथक्‌ राज्य स्थापित किया । 

प्रतिष्ठान का ऐल-ब्रंश भारत की प्राचीन अनुश्ुति में बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान 
रखता हूँ । पुरूरवा का पोता नहुष था। नहुष के अन्यतम पुत्र ने वाराणसी में 
अपना एक स्वतन्त्र राज्य स्थापित किया। नहुष का बड़ा लड़का ययाति था, जो 
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अपने पिता की मृत्यु के बाद प्रतिष्ठान का राजा बना। ययाति बहुत प्रतापी और 
दिग्विजयी था। पुराणों में उसे चक्रवर्ती कहा गया है । उसका राज्य पदिचम में 
सररवती नदी तक विस्तत था । ययाति के पांच पत्र थे--यदु, तुवंसु, द्रुहयु, अनु 
और पुरु । थे पांचों पोराणिक अनुश्रुति में बहुत प्रसिद्ध है । इनमें से पुरु प्रतिष्ठान 
का राजा बन।, और उसीके नाम प२ प्रतिष्ठान का ऐल-वंश अब पौरव कहाने लगा। 
प्रतिष्ठान के दक्षिण-पुर्व के प्रदेश पर तुंयु ने अपना स्वतन्त्र राज्य स्थापित किया । 
यद का राज्य परदिचम में, केन, बेतवा और चम्बल नयों के प्रदेश में स्थापित 
आ; । इसके वंशज यादव कहाये । यादवों के विस्त।र पर हम आगे चलकर प्रकाश 
डालेगे। अयोध्या के पश्चिम में अन का राज्य कायम हुआ,और द्गुह्मु ने यमुना और 
सरस्वती के बीच का प्रदेद्य प्राप्त किया | ययाति वा चक्रतर्ती साम्राज्य पश्चिम 
में सरस्वती से शुरू कर पूर्व में प्रतिष्ठान से आगे तक विस्तत था। उसके बाद यह 
विशाल साम्राज्य उसके पत्रों में बंट गया। पर यहां यह ध्यान में रखना चाहिये 
कि अयोध्या के मानव (एऐक्ष्वादव ) वंश का राज्य इस साम्राज्य के अन्तर्गत नहीं 
था। अयाध्या के इसी रे६वाकब-बंश में आगे चलकर मान्धाता हुआ थ।, जिसने कि 
प्रतिष्ठान के पौरव-त्रंश, कान्यकुब्ज के ऐल-वंश (अमावसु द्वारा स्थापित वंश ), 
द्रुह्यु-तंश, आनव वंश आदि के प्रदेशों को जीतकर अपने अचीन किया था। मान्धाता 
की इन विजयों का एक परिणाम बहुत महत्त्वपूर्ण हुआ। राज। अनु और राजा 
द्रहय के जो वंशज अथोध्या के पश्चिम से शुरू कर सरस्वती नदी तक के प्रदेशों १र 
शासन करते थे, वे मान्धाता से परास्त होकर और अधिक पश्चिम की ओर चले 
जाने के लिये विवश हुए ।द्र॒हयु का एक वंशज गान्धार था, जो सम्भवत: मान्धाता 
का समकालीन था, य; उसके कुछ समय बाद हुआ था । उसने उत्तर-पश्चिमी 
पंजाव में (रावलपिण्डी से भी आगे) अपना नया स्व्रतन्त्र राज्य स्थापित किया। 
राजा गान्धार के नाम से ही यह प्रदेश 'गान्धार' कहाया। इस युग में आरयों की एक 
शाखा पूर्व से पश्चिम का ओर गई, और उसने गान्धार में अपना नया रज्य 
स्थापित किय।, यह बात कुछ आइचर्यजनक प्रतीत होती है । ऐतिहासिक रंग यह 
मानते हैँ, कि आर्यों का प्रसार पश्चिमसे पूर्व की ओर हुआ था, न कि पूर्व से पश्चिम 
की ओर। पर यहां यह ध्यान में रखना चाहिये, कि इस युग तक आर्य लोग उत्तरी 
भारत में आ चुके थे, और उन्होंने अपने बहुट-पे राज्य स्थापित कर लिये थे। जैसा 
कि हम ऊपर लिखे चुओ हे, सम्भव्त: ये आर्य दो धाराओं में प्रविष्ट हुए थे। एक 
धारा को मानव-त्रश कहने हैं, और दूसरी की ऐल-बंश । १र अब जो राजा गान्धार 
ने सुदूर उत्तर-पश्चिम में अपना पृथक्‌ स्वतन्त्र राज्य स्थापित किया, उसका कारण 
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क्षयोध्या के प्रतापी सम्राट मान्धाता द्वारा दह्पृ-वंश की पराजय थी। इतिहास में 
हम प्रायः देखते हें, कि अनेक स्वाभिमानी राजवंश या जातियां किसी अधिक 
शक्तिशाली विजेता द्वारा पर सत हो जाने पर उसके अबीन रहने की अपेक्षा नये 
प्रदेश में जाकर स्वतन्त्र रूप से बस जाना अधिक पस+5 करते हैं । 

सम्राद मान्धाता द्वारा परास्त हो जाने के कारण राजा अनु (ययाति का 
अन्यतम पूत्र ) के वंशज भी अपने प्रदेश को छोड़कर पश्चिम की ओच चले गये । 
वहां उन्होंने पंजाब में अपने जतेक राज्य स्थापित किये। आनव (अन के वंशज ) 
लोगों द्वारा स्थापित इन नये राज्यों में यौवेय, केकय, शिवि, मद्र, अम्बष्ठ और 
सौव्रीर विशेषरूप से उल्लेखनीय है । ये सब राज्व पंजाब में विद्यमान थे। अगले 
इतिहास में इन सब राज्यों में गणशासन की स्थापनः; हुई, और इ होंने भारत के 
इतिहास में बहुत महत्त्वपूर्ण भाग लिया । पंजाब में आनवों का यह प्रसार राजा 
उच्य/नर के समय में हुआ, जो उस आनव राजा का वंशज था, जिसे मान्धाता ने 
परास्त किया था। योधय, केकय आदि आनव-आर्यो के राज्यों की स्थिति किस 
स्थान पर थी, इसका हम आगे चलकर उल्लेख करेगे । 

ऐ ल-बंश का पूर्वो भारत में विस्तार--सम्राट्‌ मान्धातः से परास्त होने के 
कारण आनव (ऐल-व्रंश की एक शाखा) लोग पश्चिम में चले गये, और वहां 
पंजाब में उन्होंने अपने अनेक राज्य स्थापित किये. यह हमने अभी लिखा है । पर 
इस समय मानवों की एक शाखा सुदूर-पूर्व की ओर भी गई । इसका नेता तितिक्ष 
था। इसने पृ्व की ओर जाकर वर्तमान समय के विहार में अउना राज्य स्थापित 
किया। ऐलवंशी इन आर्थों के बिहार में प्रविष्ट होने से पूर्व वहां सौयुम्न नामक 
एक जाति का निवास था। आनव-आर्यों से परास्त होकर ये सौद्यम्न ठोग और 
अधिक पूर्व की ओर चले गये । तितिक्ष ने उस प्रदेश में अपना स्वतन्त्र राज्य स्थापित 
किया, जहां आजकल मंगेर और भागलपुर के जिले है । इसके कुछ समय बाद 
ऐल॑-व्रंश के आरयों की एक अन्य शाखा ने बिहार की ओर प्रस्थान किया । कान्‍्य- 
कुब्ज में स्थापित ऐल-राज्य का उल्लेख हम ऊपर कर तक हैं। तितिभ के दो 
पीढ़ी वाद के समय में का व्यकूब्ज का राज्य कुश के अधीन था। उसका छोटा लड़वा 
अमृत रयस था। उसके पुत्र क; नाम गय था । गय आमूर्तरयस एक प्रबल प्रतापी 
राजा हुआ हैं। प्राचीन भारत में जो वीर १रुष किसी नये राज्य की स्थ।पना करके 
एक नये राजवंश का प्रारम्भ करते थे, उन्हें 'बंशकर' कहा ज।ता धा। गय आमूर्ते- 
रयस भी एक वंशकर राज। था। उसने कान्यक्रुब्ज को छोड़कर काशी के पूर्व के 
जंगली प्रदेश में, जिसे प्रनचीन समय में धर्मारण्य कहा जाता था,और जो आगे चल- 
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कर मगध कहाया, पहले-पहल एक आयं-राज्य की स्थापना की, और एक नये वंश 
का प्रारम्भ किया। वर्तमान समय की गया नगरी का संस्थापक सम्भवतः यह 
गय आमूतंरयस ही था, जिसे राजधारी बनाकर इसने मगध का पहले-पहल 
शासन किया था। गय आमूत॑रयस की गिनती चक्रवर्ती राजाओं में की जाती है । 
प्रतीत होता है, कि मगध में आर्यो का यह प्रथम राज्य देर तक नहीं टिक सका । 
धर्मारण्य उस समय में एक विशाल जंगल था, जिसमें शक्तिशाली राक्षस- 
ज)तिय। निवास करती थों । राक्षस-जाति के प्राबल्य के क।रण आर्य लोग 
वहां देर तक नहीं टिक सके । रामायण में ऋषि विश्वामित्र ने जिन राक्षस- 
जातियों को नष्ट करने के लिये राजा रामचन्द्र की सहायता प्राप्त की थी, 
वे इसी धर्मारण्य में बसती थीं । 

दक्षिण में ऐल-बंश का विस्तार--इसी प्रकरण में हम पहले ययाति के पृत्र 
यदु का उल्लेख कर चुके हे, जिसने यादव-वंश की स्थापना की थ।। आगे चलकर 
इस वंश की शाखाये दक्षिण की ओर फैलने लगीं । यादवों की एक शाखा हेहय 
थं।, जिसका अन्यतम राजा महिथ्मन्त पौराणिक अनुश्नुति में बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान 
रखता है । इसने हेहयों की शक्ति का बहुत विस्तार किया, और अपने नाम से 
माहिष्मती नगरी की स्थापना की । अयोध्या के ऐक्ष्वाकव-वंशी सम्राट मान्धाता 
ने अन्य आर्य-राज्यों को जीतकर जो विशाल स(म्र।ज्य बनाया था, वह दे र तक स्थिर 
नहीं रह सका था। अयोध्या की शक्ति के निबंल होने पर हैहयों को अपने विस्तार 
का अवसर मिला, और उन्होंने उत्तरी भारत पर भी अनेक आक्रमण किये । 
महिष्मन्त के उत्तराधिकारी हेहय-राजा भद्रश्नेण्य ने पृवे की ओर आगे बढ़- 
कर वाराणसी का भी विजय कर लिया था। इस शक्तिशाली हेहय-ब्रंश में ही 
आगे चलकर (महिष्मन्त के लगभग आठ पीढ़ी बाद) राजा कृतवीयं हुआ । 
उसका पृत्र अर्जुन (कार्तवीयं अर्जुन) मह।न्‌ विजेता था। अनुश्नुति के अनुसार उसने 
दक्षिण में नर्मदा नदी से लेकर उत्तर में हिमालय तक विजय की थी । सुदूर दक्षिण 
का राक्षस-राजा 'रावण' भी उसके हाथ से परास्त हुआ था, और कुछ समय के 
लिये माहिष्मती के ढंग में कैद रहा था। सम्भवतः, रावण राक्षस-जाति के राजाओं 
की वंशक्रम/नुगत उपाधि थी। कातंवीयें अर्जुन के सम्बन्ध में अन्य भी अनेक 
महत्वपूर्ण बातें पौराणिक अनुश्रुति में पाई जाती हैं । उन दिनों नमेंदा के तट पर 
भूगु-गोत्र के कतिपय ब्र।ह्मण रहते थे, जो हैहय-राजाओं के पुरोहित होते थे । 
कातंवीय॑ अर्जुन ने उनके प्रति उत्तम व्यवहार नहीं किया। परिणाम यह हुआ, कि 
इन ब्राह्मणों का नेता ऋषि ऋचीक और नमंदा के तट को छोड़कर कान्यकुब्ज 
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चल। आया । वहां आकर उसने कान्यकुब्ज के राजा गाधि की कन्या सत्यवती के 
साथ विवाह किया। इसी ऋषि ऋचषीक औओर्व का पौत्र प्रसिद्ध योद्धा परश राम था, 
जिसके विषय में यह प्रसिद्ध है, कि उसने अनेक बार क्षत्रियों कासंहार किया था। 
परशुराम स्त्रयं ब्राह्मग-ऊुल में उत्पन्न हुआ था, और हंहय-क्षत्रियों से उसे बहुत 
विद्वेब था । कातंवीय अर्जुन का वव परशराम द्वारा। ही हुआ | परशुराम को 
वीरता और विद्वेष के कारण हेहय-क्ष त्रियों क। बल कुछ समय के लिये मन्द पड़ 
गया। पर इसमें सन्देह नहीं, कि दक्षिण को ओर आर्थु-जाति का विस्तार करने 
में हेहय-त्रंश ने बहुत काम किया । 

पर हेहय लोग देर तक दबे नहों रहे। कातंवोयं अर्जुन के पौत्र तालजंघ के 
शासन-काल में उनके उत्कर्ष का पुनः प्रारम्भ हुआ। तालजंघ॒ अयोध्या के राजा 
रोहित (हरिश्चन्द्र का पुत्र) का समकालीन था। उसने अयने पितामह के समान 
ही बहुत-से राज्यों को जीतकर अपने अबीन किया। कान्यकुब्ज का राज्य तालजंघ 
ने जोत लिया और उसके वंशजों ने विजय की इस परम्परा को जारी रखा। 
जिस प्रकार अयोव्या के राज। रब के नाम से प्राचीन ऐक्षतगक 4-त्रंश रब॒वंश कहाने 
लगा था, वेते ही तालजंब के नाम से प्राचोन हेहथ-त्रंश अब तालजंब-वंश कहा 
जाने लगा । हेहय-तालजंब-बंश की विविध शाखायें खम्भात की खाड़ी से 
शुरू कर पूर्व में काशी तक शासन करने लगीं, और कुछ समय के लिये आये- 
जाति को यह शाखा भारत को प्रधान राजनीतिक शक्ति बन गई । 

माहिष्मती का हेहय-त्रंशा यादव-त्रंश की अन्यतम शाखा थी। जिस प्रकार 
हैहय क्षत्रिय अपनी शक्ति को बढ़ा रहे थे, वैसे ही यादव-त्रंश को अन्य शाखायें भो 
अपने प्रसार में लगी थों | इसी वंश के अन्यतम राजा विदर्भ ने अपने नाम 
से उस राज्य की स्थायना को, जिसे आजकल बरार कहने हैं, और जिसेका' 
पुराना नाम विदर्भ था। राजा विदर्भ का पोत्र चेंदि था। उसने चम्बल और 
कन नदियों के बोच में अयते स्जतन्त्र राज्य की स्थायता की, जो उसके नाम 
से चेदि' कहाथा। इसो को आजकल बुन्देलखण्ड कहत हें । इस प्रकार यह 
स्पष्ट है, कि ऐल-ब्रंश को विविब शाव्ाओं ने दक्षिग को ओर अबने अतेक 
राज्य स्थापित किये । 

अब आर्यों की शक्ति उत्तर-पश्चिम में ग।न्धार से शरू कर पुवं में गया तक 
और उत्तर में हिमालय से दक्षिग में नर्मदा नदी व बरार के प्रदेश तक विस्तृत हो 
चुको थो। इत सु विस्तृत भूखण्ड पर आर्यों के बहुत-से छोटे-बड़े राज्य विद्यमान थे, 
जो प्राय: आपस में युद्ध भी करते रहने थे। कभी अयोध्या के राजा प्रबल हो जाते 
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थे, कभी प्रतिष्ठान के और कभी माहिष्मती के । पर भारत के ये प्राचीन सम्राट 
दिग्विजय करते हुए पराजित राजाओं का मूलोच्छेद नहीं कर देते थे। वे उनसे 
आजोनतामात्र स्व्रीकृत कराके संतुष्ट हो जाते थे । इस प्रकार एक चक्रत्र्ती सम्राट 
के रहते हुए भी विविध राज्यों की सत्ता कायम रहती थी । 

पूर्व में ऐल-बंश का विस्तार--आर्य लोग समयान्‍्तर में पूर्व दिशा की ओर भी 
निरन्तर आगे बढ़ते गये । गया से आगे पुव॑ की ओर आरय-जाति का विस्तार किस 
प्रकार हुआ, इस सम्बन्ध में ऋषि दीर्घतमा की कथा बड़े महत्त्व की हैं, जो पौरा- 
णिक अनुश्रुति में उपलब्ध होती है । मगध और पूर्वी भारत में आर्यों के प्रवेश पर 
इससे अच्छा प्रकाश पड़ता है । हम इस कथा को संक्षेप के साथ यहां उद्धृत करते हैं । 

प्रचीन समय में दो ऋषि हुए, जिनके नाम बृहस्पति और उशिज थे। उशिज 
की पत्नी का नाम ममता था । उशिज और ममता का एक पुत्र हुआ, जो जन्म से 
ही अन्धा था। इसलिये उसका नाम दीघंतभा रखा गया। उधर ऋषि बहस्पति 
का भी एक पुत्र हुआ, जिसका नाम भारद्वाज था । अन्धा दीवबंतमा अपने चचेरे 
भाई भारद्वाज के आश्रम में रहता था। वहां उसने अपनी भाभी के साथ दुराचार 
करते का प्रवत्न किया । परणाम यह हुआ, कि कुछ आश्रमवासित्रों ने ऋषि 
दीवंतमा को बांव कर, बेड़े पर डाल गंगा में बहा दिय। । गंगा में बहते-बड़ते 
ऋषि दीवबं॑तमा आनव-राजा। बलि के राज्य में जा पहुंचे। राजा बलि उस समय 
गंगा में स्नान कर रहे थे। उन्होंने जब एक वृद्ध व अन्ध ऋषि को नदी में 
बहते हुए देखा, तो उसका उद्धार किया, और बड़े आदर के साथ उसे अपने 
राजमहल में ले गये । 

राजा बलि के कोई सन्‍्तान नहीं थी। उस समय आर्यों में नियोग की प्रथा 
प्रचलित थो । राजा बलि की पत्नी सुदेष्णा ने ऋषि दीव॑तमा के साथ नियोग 
करके पांच पुत्रों को जन्म दिया | इनके नाम अंग, बंग, कलिग, पुण्डु और सुम्ह थे । 
इन पांचों ने अंग-बंग आदि पांच पूर्वी राज्यों की स्थापना की । ये पाचों वंशकर 
राजा हुए । इन्हें इतिहास में बालेय क्षत्र' और “बालेय ब्राह्मण! के नाम से कहा 
गया हैं। ये पांचों क्षत्रिय और ब्राह्मण दोनों थे । इनकी माता क्षत्रिय और पिता 
ब्राह्मण ऋषि थे, इमीलिये इन्हें ये नाम दिये गये हें । कतिपय पुराणों के अनुसार 
अंग-बंग आदि पाच कुमार रानी सुदेष्णा के पुत्र न होकर उसकी शृद्र दासी के पुत्र 
थे । राजा बलि की आज्ञा से जब रानी सुदेष्णा ऋषि दीघंतमा के पास गई, तो 
उसे बूढ़ा, अन्धा व विकलांग देखकर डर गई और उसने अपनी जगह पर अपनी 
दासी को ऋषि के पास भेज दिया। 
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ऋषि दीघंतमा ने एक अन्य शृद्व स्त्री औद्यीनरी से विवाह भी किया और 
उससे काक्षीवान आदि अनेक पुत्रों का जन्म हुआ । 

यह राजा बलि तितिश्नु का वंशज था। तितिक्ष का उल्लेख हम ऊपर कर 
चुके हैं। यद्यपि मगध से गय आमूर्तरयस द्वारा स्थापित राज्य इस समय समाप्त 
हो चुका था, पर और अधिक पूर्व म॑ तितिक्ष्‌ के वंशज अभी तक राज्य कर रहे थे। 
बलि के बाद उसके आरये-राज्य की और अधिक उन्नति हुईैं। उसकी नियोगज 
सन्‍्तान ने बंगाल की खाड़ी तक आयं-शासन का विस्तार किया, और अंग , बंग, 
कलिंग, पुण्ड़ और सुम्ह--इन पांच नये राज्यों की अपने नामों से स्थापना की । 

यहां यह बात ध्यान देते योग्य है, कि बलि के उत्तराधिकारी शुद्ध आर्य-राजा 
नहों थे। प्राचीन अवृश्रुति के अनुसार वे दीर्घतमा ऋषि द्वारा शृद्र स्त्री से उत्पन्न 
हुई सन्‍्तान थे। अभिप्राय यह है, कि पूर्वी भारत में आये लोग अपनी रक्‍त-शुद्धता 
को कायम नहीं रख सके थे। मगध के. बाद के राजाओं को भी असुर व शृद्र कहा 
गया है । जरासन्ध व महापझनन्द जैसे झागव सम्राट शुद्ध आये न होकर असुर 
व शूद्र कहें गये हें | पूर्वी भारत के इन प्राचीन आर्यों में बहुत प्राचीन काल से 
अनाये-रक्‍त का प्रवेश हो गया था। पूर्वी भारत में जाकर बसनेवाले व अपना 
' पृथक्‌ राज्य स्थापित करनेवाले आय ब्राह्मणों व क्षत्रियों ने आयंभिन्न जातियों की 
स्त्रियों से विवाह किये और इसीलिये इन पूर्वी राज्यों में अनायं-तत्त्वत की अधिकता 
रही । इसी कारण “भूत सेना को संगठित कर सकना उनके लिये सुगम २हा, और 
इसीलिये उनमें प्राचीन आययं-परम्परा के विपरीत शक्तिशाली साम्राज्यों के 
निर्माण की प्रवृत्ति हुई । 

मनुस्मृति में जहां वर्णसंकरों का परिगणन किया गया है, मागत्र, अंग आदि 
उनमें सम्मिलित हैं। पूर्व के ये राजा शुद्ध आय॑ न होकर वर्णसंकर ही थे । 


(४) भारत-वंश 


ऐल या चन्द्र-तरंज के राजा पुरूरवा ने प्रतिष्ठान को राजवानी बनाकर किस 
प्रकार अपने राज्य की स्थापना की, इसका उल्लेख हम पहले कर चुके हें। 
इसी वंश के शक्तिशाली राजा' ययाति के समय में ऐल-क्षत्रियो की दक्ति 
का बहुत विस्तार हुआ था। ययाति के पांच पुत्र थे, जिन सबने अपने-अपने 
' पृथक्‌ राज्य स्थापित किये थे। इनमें से १रु प्रतिष्ठान की राजगदी पर 
बेठा था, और उसी के नाम से प्रतिष्ठान का प्राचीन ऐल-बंश पौरद-वंश कहने 
लगा था। अयोध्या, माहिष्मती आदि की शक्ति बढ़ने के कारण आगे चलकर 
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प्रतिष्ठान के राजाओं की शक्ति मनन्‍्द पड़ गई थी । विशेषतया, अयोध्या के 
ऐक्ष्य्ाकववंशी राजा सगर की विजयों ने प्रतिष्ठान के पौरवों को बिलकुल निर्बल 
बना दिया था। पर सगर की मृत्यु के बाद पौरवों को अपनी उन्नति का फिर अवसर 
मिला, और उनके राजा दुष्यन्त ने पौरव-बंश के गौरव की पुनः स्थापना की । 
भारत की प्राचीन ऐतिहासिक अनुश्नुति में राजा दुष्यन्त का बड़ा महत्त्त है । 
महाकवि कालोदास ने अपना प्रसिद्ध न'टक “अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌' इसी दुष्यन्त 
के कथानक को लेकर लिखा है। दुष्यन्त' प्रतिष्ठान में तो पौरवों की शक्ति का 
पुनरुद्धार नहीं कर सका, पर अपने राज्य के लिये उसने एक नया क्षेत्र चुना, 
जं। गंग-यमुना के दोआब में विद्यमान था। गंगा-प्रमुना के दोआब का उत्तरी 
भाग कूह देश में सम्मिलित था । इसकी राजधानी हस्तिनापुर थी, जिसकी 
सत्ता आजकल के हसनापुर नगर से पहचानी जाती है । यह हसनापुर मेरठ जिले 
के उत्त र- पूर्वी कोने में गंगा के तट से कुछ दूरी पर विद्यमान है । दुष्यन्त के समय में 
कुछ देश की इस राजवानी का नाम हस्तिनापुर नहीं था। यह नाम आगे चलकर 
दुष्यन्त के एक वंशज के नाम पर पड़ा, जिसका उल्लेख हम इसी प्रकरण में करंगे। 

प्राचीन अनुश्नुति के अनुसार राजा दुष्यन्त एक बार शिकार खेलने के लिये 
जंगल में गया । उन दिनों गंगा नदी के पूर्व में हिमालय की तराई में घनवोर 
जगल थे । इस जंगल के बीच म॑ मालिनी नदी बहती थी, और उसके तट पर 
ऋषि कण्व का आश्रम था। मालिती नदी गढ़वाल के पहाड़ों से निकलकर 
नजोबाबाद (बिजनीर जिला) के पश्चिम ओर से बहती हुई आगे चलकर 
गंगा में मिल जाती है । उसके किनारे किनक सोत नाम का एक स्थान अबतक 
विद्यमान है, जिसे ऋषि कण्व के प्राचीन आश्रम का स्थान कहा जाता है। ऋषि- 
आश्रम को देखकर दुष्यन्त ने अपने साथियों को बाहर छोड़ दिया, और स्वयं 
आश्रम में प्रवेश किया। वहां उसको भेंट शकुन्‍्तला नामक एक सुन्दरी युवती से 
हुई, जो ऋषि कण्व की कन्या थी। शकुन्तका और दुष्यन्त में प्रेम हो गया, और 
उनके सम्बन्ध से जिस बालक का जन्म हुआ, वह इतिहास में भरत नाम से प्रसिद्ध 
हैं। भरत बड़ा प्रतापी राजा था, उसके नाम पर प्राचीन पौरव-त्रंश अब 'भारत- 
बंश' कहाने लगा। अनेक विद्वानों का मत है, कि हमारे देश का भारत नाम भी 
इस भरत के नाम पर ही पड़ा। इसमें सन्देह नहों, कि भरत चक्रवर्ती सा्वभौम 
सम्राट था, और कुछ समय के लिये इस देश के बहुत-से आये-राज्य उसकी 
अधीनता को स्वीकार करते थे । परिचिम में सरस्वती नदी से शुरू कर पूबव॑ में 
अथोध्या के समीप तक का सब प्रदेश सीवा भरत के शासन में था । 
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भरत के बंशज--सम्र/ट्‌ भरत के वंश में राजा हसती हुआ । अनुश्रुति के 
अनुसार इसी के नाम पर कुरुदेश की राजधानी हस्तिनापुर का नाम पढ़ा । 
सम्भव॒त:, यह नगर पहले से विद्यमान था, राजा हस्ती ने इने बहुत बढ़ावा, और 
उर्सी के नाम से इस नगर का नाम हस्तिनापुर पड़ा। राजा हस्ती का पुत्र अजमीढ़ 
था। उसके समय में भारत-त्रंश की अनेक शाखाये हो गई । मुख्य भा।रत-शाखा 
हस्तिनापुर में राज्य करती रही । अन्य शाखाओं ने पञ्च।लदेश में अपने 
पृथक्‌ शासन स्थापित किये । कुददेश के साथ लगा हुआ गंगा के पूर्व का जो 
प्रदेश हें, उसी का प्राचोन नाम पंचाल देश था। पञ्चाल के दो भाग थे, उत्तर- 
पञ्चाड और दक्षिण-पंचाल। उत्तर-पंचाल की राजवानी अहिउ्छत्र थी, जिसके 
भग्नावशेष इस समय के बरेली जिले में विद्यमान हैे। दलक्षिग-गत्नाल की राजधानी 
काम्पिल्य थी, जो वतंमान समय के फरुवाबाद में स्थित थी। इन दो पंचल- 
राज्पों में भ!रत-त्रंश की दं। शाखाओं का शासन था । 
भारत-राजाओं में संघर्ष --हस्तिनापुर, अहिच्छत्र और काम्पिल्य में जो विविध 
भारत-व्रंशी राज्य स्थापित हुए थे, उनमें आगे चलकर परस्पर युद्ध शुरू हो गये । 
हस्तिनापुर के राजा अजमीढ़ के प्रायः दस पीढ़ो वाद कुछदेश का राजा सं4रण 
हुआ। उसका समकालोन आहव्छत्र (उत्तरगचाल) का राजा! सुद से था । 
संतरण ओ €सुदास में अनेक युद्ध हुए । अत्त में सुद्दास ने संत्रण को उसकी र।ज- 
धातो हच्तिनापुर में बुटी तरह से परास्त किया । गंगा पार कर सुदास कुए- 
देश में बहुत आगे बढ़ गया, और यमुन। तक के प्रदेश को जीव कर अउने अथीन 
कर लिया। सुदास ने उतर-यंच्राल के पड़ो। में विद्यतानत अन्य राज्यों पर भी 
आक्रग्ण किये। उसकी विजयीों से परेशान होक< सं3रण के नेतृत्व में बहुत-से 
राजा उसके विरुद्र उठ खड़े हुए । सुद्दास के विरोबी इय गुट में कुरु, मत्स्य, 
तु यु, दुटयु, शिवि आदि अनेक राजवंशों के राजा साम्मेलित हुए । ऋग्वेद के 
एक मन्त्र (ऋग्वे३, ७, १८) में सुदास के साथ लड़े गये इस युद्ध को स्मृति 
सुरक्षित हैं। इत युग में तुवंसु, द्रटय, शिवि आदि राजवंश पंजाव व उसभे भी 
परे पदिचमी प्रदेश में शासन करते थे। राजा सुदास गंगा की पार कर जिस 
प्रकार पश्चिम की ओर आगे बढ़ रहा था, उसी से भयभीत होकर इन विविध 
पाश्चात्य राजाओं ने मिलकर परस्पर संत्र बनावा था | इस युद्ध में भी राजा 
सुदस को विजथ हुई, ओर हस्तिनापुर के राजा संवरण ने भागकर सिन्धू्‌ नदी 
के तट पर स्थित एक दुर्ग में शरण ली । सुदास और संत्ररण का यह युद्ध परुष्णी 
(रावी) नदी के तट पर लड़ा गया था। पर उत्तर-यंत्राल कं यह असाधारण 
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शक्ति देर तक कायम नहीं रह सकी । सुदास के वंशज सहदेव और सोमक' उसके 
समान वीर नहीं थे । उनके समय में संवरण ने कुरुदेश की शक्ति का पुनरुद्धार 
किया । संवरण ने न केवल कुरुदेश को फिरसे प्राप्त किया, अपितु उत्तर-पंचाल को 
भी विजय कर लिया । निःसनन्‍्देह, संवरण बहुत प्रतापी और बड॒वान्‌ राजा था। 

राजा कुरु--संवरण का पूत्र राजा कुरु हुआ । अपने पिता के समान 
करू भी वीर और प्रतापी था। उत्तर-पंचाल का विजय संवरण कर चुका था, 
अब कुरु ने दक्षिण पंचाल,को भी जीत कर अपने अधिकार में कर लिया। राज: 
कुरु के शासन में सरस्वती नदी से प्रयाग तक का सुविस्तृत प्रदेश शामिल था । 
कुरु के नाम पर ही हस्तिनापुर का प्राचीन भारत-वंश अब 'कौरव-वंश' कहाने 
लगा । भारत-त्रंश के हस्तिनापुर के राज्य को हम कुरुदेश कहने आये हें । इस 

राज्य का कुरुदेश नाम भी राजा कुरु के नाम पर ही पड़ा । 

वसु का साम्राज्य--कुर के वंश में आगे चलकर राजा वसु हुआ। वह बड़ा 
प्रतापी और वंशकर राजा था। उसने चेदिदेश को जीतवरु अपने अधीन विया, 
और इसी लिये वह चैद्योपरिचर (चेद्य उपरिचर-"-चेद्यों के ऊपर चलने वाल/) 
की उपाधि से विभूषित हुआ । उससे पूर्व में चेदि से भी आगे बढ़कर मगध तक के 
प्रदेश का विजय किया । उसने शुक्तिमती (केन) नदी के तट पर स्थित 
शक्तिमती नगरी को अपनी राजधानी वनाया। कुरुदेश से मगध देश तक उसका 
अबाधित शासन थ। । इसी कारण वह चक्रवर्ती सम्राट कहाता था। वसु के पहले 
भी मगध आयों के अधीत हो चुका था। पर पूर्वी भारत के इस क्षेत्र में पहला स्थिर 
आपयं-राज्य वसु द्वारा ही स्थापित हुआ । 

बाहंद्रथ-बंद का प्रारम्भ--वसु के पांच पृत्र थे--बुहद्गथ, प्रत्यग्रह, कुश, 
यदु और माकेलल। वसु ने अपने प्रताप से जिस विशाल स!/म्राज्य की स्थापना 
की थी, उसे उसने पांच भागों में विभकक्‍त कर उनका शासन करने के लिये 
अपने पांचों पुत्रों को नियत किया। वयु के साम्राज्य के ये पांच भाग निम्नलिखित 
थे--मगध, कौशाम्बी, करूष, चेदि और मत्स्य । मगध का शासक बुहद्रथ को 
नियत किया गया। उसी से उस बाहेँद्रय-त्रंश को स्थापना हुई, जो आगे चलकर 
भारतीय इतिहांस में बहुत प्रसिद्ध हुआ । बाहँद्रथ राजाओं की राजधानी 
गिरिब्रज थी। पाटलिपुत्र व राजगृह की स्थापना से पुर्व॑ अनेक सदियों तक मगध 
की राजवानी गिरिबन्रज रही । राजगृह की स्थापना गिरिब्रज के समीप बाद में 
हुई। वस्तुतः, गिरित्रज के खण्डहेरों पर ही राजगृह का निर्माण हुआ था। 
गिरिब्रज के संस्थापक कौरव संम्राट्‌ वसु और उसका प्रत्र बहद्रथ ही थे । 

९, 
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(५) राजा रामचन्द्र 

राम की कथा--अथोध्या के ऐक्ष्वाकव-यंश का वृत्तान्त ऊपर दिया जा चुका 
है, और यह भी जिखा जा चुका है, कि इत वंश में मान्ताता, हरिइ्चन्द्र, दिलीपः 
रघ, दशरथ आदि बहुत-से अत्यन्त प्रतायी राजा हुए, जिन्होंने अपनी शक्ति 
का दूर-दूर तक विस्त/र किया। दिलीप के समय के लाभग से अथोष्या के प्र।चीन 
राज्य को कोशल कहा जाने लगा था। कोशलदेश के राजाओं में सबसे प्रसिद्ध 
राजा राम चन्द्र थे, जिनकी कया भारत का बच्चा-बच्चा जानता हैं, और जिनकी 
स्मृति में आजतक अनेक ल्लौहार मनाये जाते है । राम का जन्म-दिन तक आर्य- 
जाति को अब तक याद है, और भारत में वह बड़े धूमधाम के साय 'रामनवमी' 
के उत्सव के रूय में मयात्रा जाता है । 

राम की कथा को यहां विस्तृत रूप से लिखने की आवश्यकता नहीं। राम 
राजा दशरथ के पुत्र थे । दशरथ की तीन रानिया थीं-कौशल्या, कैकेयी और 
सुमित्रा । कोशल्य। के पुत्र राम, कैकेयी के पत्र भरत और सुमित्रा के पूत्र 
लक्ष्मण और शत्रुघ्न थे। एक बार ऋषि विश्वामित्र राजा दशरथ के पास आये। 
उन्होंने दशरथ से कहा, राक्षस लोग हमारे यज्ञों में विध्व डालते हे, अतः 
यदि आप अपने पुत्र राम और लक्ष्मण को यज्ञों की रक्ष। के ये हमें दे सकें, तो 
बहुत उत्तम हो । राजा पहले तो अपने युव्रा कुमारों को अकेले जंगल भेजने में 
आनाक।नी करने लगे, पर विश्वामित्र के अनुरोध पर तयार हो गये । राम-लक्ष्मण 
ने विश्वामित्र के साथ धर्मारण्य में जाकर राक्षसों का संहार किय। और अपनी 
बीरत। का परिचय दिया । विश्वामित्र ने उन्हें अस्त्र-शस्त्रों की उच्च शिक्षा 
भी दी । 

इसी बीच में मिथिला के राज; जनक अथनी कन्या सीता का विवाह करने के 
लिये स्वयंवर रच रहे थे । मिथिला के राजाओं की वंशक्रप्तानुगत उपाधि 
जनक थी । जो 'जनक' इस समव मिथिला के सिंहासन पर विराजमान था, 
उसका वेप्रक्तिक नाम सीरध्वज था । राम और लक्ष्मण भी विश्वामित्र के 
साथ स्वयंव र-सभा में पहुंचे । सीरध्वज के पास एक प्राचीन धनुष था। उन्होंने 
निशचय किया, कि जो युवक इस धनृष को तोड़ देगा, उसी से सीता का विवाह 
करेंगे। अन्य अनेक राजा इस घनूष का उपयोग करने व इसे तोड़ सकने में 
असमर्थ रहे । राम ने इसे तोड़ दिया, और प्रसन्न होकर जनक सीरध्वज ने राम 
का सीता के साथ विवाह कर दिया । विवाह के बाद रामचन्द्र अयोध्या वापस 
लौट आये । 
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राजा दशरथ अब वृद्ध हो गये थे । उन्होंने चाहा कि अपने ज्येष्ठ पुत्र राम 
को राजगद्दी पर बिठ।कर स्वयं राज्यकार्य से अवकाश ग्रहण कर लें। अयोध्या 
की पौर-जानपद सभायें राजा दशरथ के इस विचार से बहुत संतुष्ट व प्रसन्न 
हुईं, क्योंकि रामचन्र प्रजा के बहुत प्रिय थे । जब राम के राज्यतिलक की सब 
तैप।री हो चुकी, तो रानी ककेथी के षड़यन्त्र के कारण रामचन्द्र को लक्ष्मण 
और सोता के साथ चोदह वर्ष के लिये बन जाना पड़ा, और यह निरिचत हुआ कि 
कैकरेधी-पुत्र भरत को राजगद््दी पर बिठाया जाय। राजा दशरथ राम के वियोग को 
नहों सह सके, और स4र्ग को सिधार गये । इस समय भरत अपने नाना के घर केकय 
देश में थे । उन्हें अपनी माता केकेयी की षडथन्त्र का कुछ भी ज्ञान नहीं था। 
उन्हें अवोध्या बुलाया गया । भरत को रामचन्द्र से सच्चा स्नेह थ।, और वे समझते 
थे, कि कोशलदेश की राजगद्दी पर राम का ही अधिकार होना चाहिये । वे 
अपनी माता पर बहुत नाराज हुए। उन्होंने भरपुर कोशिश की, कि राम को वन 
से लोटा लावबें । पर वे अपने प्रथत्न में असफल हुए , और राम की आज्ञा से उनके 
प्रतिनिधि रूप में अयोध्या का शासन करने लगे । 

अथोषध्या छोड़कर रामचन्द्र ने प्रथाग के समीव गंगा को प।र किया, और 
चित्रक॒ट होते हुए गोदाबरी नदी के त० पर पञ्चवट्टी पहुंचे । यह स्थान सम्भवत: 
वरततंमान नासिक जिले में था। वहां अब भी एक पर्वत है, जिसे रामसेज कहते हें । 
पञचवटी में कुछ समय निवास करके राम, सीत। और लक्ष्मण गोदावरी के 
साथ-प्राथ और नीचे की ओर चले गये । उस समय यहां एक विशाल जंगल 
था, जिसे दण्डकारण्य कहने थे। यहां राक्षस जाति के लोग बड़ी संख्या में निवास 
करते थे । इस अरण्य में उनकी एक बड़ी' बस्ती भी थी, जिसे जनस्थान कहते थे । 
राम का आना राक्षसों को अच्छा नहीं लगा । उनकी राम के साथ छेड़छाड़ हो गई, 
और राक्षसों का राजा रावण चाल चलकर सीता को हर ले गया | रावण 
राक्षस-जाति का प्रधान राजा था, और लंका में निवास करता था। राम और 
लक्ष्मण ने सीता की तलाश का बहुत प्रयत्न किया, पर उन्हें सफलता नहीं हुई । 
अन्त में पम्पा-सरोवर के समीप सुग्रीव और उसके मन्ती हनुमान से उनकी भेंट 
हुई। इस प्रदेश में वानर-जाति के लोगों की एक बस्ती थी, जिसकी राजधानी 
किष्किन्धापुरी थी । सुग्रीव किष्किन्धा का राजा था, पर उसके भाई बाली ने 
उसे बहिष्कृत कर राज्य पर अपना अधिकार जमा लिया था। राम ने बाली को 
युकतिद्वारा मारकर सुग्रीव को किष्किन्धा का राजा बनाता । सुग्रीव और 
हनुमान की सहायता से राम ने लंका पर अक्रपण किया, और रावण को मारकर 
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पे कि 


सीता को फिर से प्राप्त किया । वनवास के चौदह साल अब समाप्त हो चके थे । 
राम सीतासहित अयोध्या लौट आये । भरत वहां उनकी प्रतीक्ष। कर रहे थे । 
अब राम कोशलदेश के राजा बने । 

रामायण---राजा रामचन्द्र की जिस कथा को हमने यहां अत्यन्त संक्षेप 
के साथ लिखा है, वह विस्तृत रूप से रामायण में वरणित हैं। अनुश्नति के 
अनुसार रामायण के रचयिता वाल्मीकि मुनि थे | इसीलिये इस ग्रन्थ को 
वाल्मीकोय रामायण कहा जाता हूँ । वाल्मीकि को संस्कृत का आदिकवि माना 
जाता है। उनसे पहले अनेक ऋषियों ने पद्य-छप में वेदिक ऋचाओं की तो रचना 
की थी, पर ऐसा प्रतीत होता है, कि लौकिक उपाख्यानमयी कविता का 
प्रारम्भ सबसे पुर्व वाल्मीकि ने ही किया था । वाल्मीकि द्वारा विरचित इस 
रामायण में २४,००० इलोक हें, जो कविता की दृष्टि से अत्यन्त सुन्दर और 
उत्कृष्ट हैं । अनेक विद्वानो की सम्मति में सम्पूर्ण रामायण किसी एक कवि 
की रचना नहीं है। प्रारम्भ में वाल्मीकि ने राम की कथा का जो पद्यमय उपा- 
ख्यान किया थ।, बाद में उसमें अनेक अंश जुड़ते गये । रामायण जिस रूप में अब 
उपलब्ध होती है, वह राम के समय की बनी हुई नहीं हे । सम्भवत:, वह ईसवी 
सन्‌ से पांच सदी के लगभग पूर्व बनी थी । 

पर इसमें सन्देह नहीं, कि वल्मीकि राम के समकालीन थे । उनका अपना 
आश्रम था, और अनुश्रुति के अनुसार सीता कुछ समय तक उनके आश्रम में रही 
थीं। राम के दोनों पुत्र कुश और लव वाल्मीकि मुनि के आश्रम में ही उत्पन्न 
हुए थे । अनेक विद्वानों के अनुसार मुनि वाल्मीकि भागंव-त्रंश के थे । अन्य 
विद्वान्‌ उन्हें किसी आयंभिन्न जाति का मानते हैं । वर्तमान समय की भंगी 
जाति के लोग वाल्मीकि को पूजा करते हें, और अपने को वाल्मीकि- 
जाति का कहते हैं। ऐसे बहुत-से मन्दिर भी भारत में विद्यमान हैं, जिनमें 
वाल्मीकि की मूर्ति स्थापित हे। इन मन्दिरों के पुरोहित भंगी-जाति के 
होते हे, और भंगी लोग ही इनमें पूजा के लिये जाते हें । भंगियों में विद्यमान 
अनुश्रुतिं को यदि कोई महत्त्व दिया जाय, तो यह स्वीक/र करना होगा, 
कि वाल्मीकि ब्राह्मण न होकर किसी आयय॑भिन्न जाति के थे, जिसके दतंमान 
प्रतिनिधि भंगी-जाति के लोग हें। दर्तमान समय में यह बात बड़े आदइचय की 
हैँ, कि होली आदि के अनेक अवसरों पर भंगी लोग ब्राह्मणों के समान दान ग्रहण 
करते हैं, और अपने, 'यजमानों' को आशीर्वाद भी देते हें । असम्भव नहीं, कि ये 
लोग किसी आयेभिन्न जाति के परोहित-स्थानीय रहे हों, और बाद में आरयों 
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की प्रभुता होने पर समाज में अत्यन्त हीन स्थिति पर पहुंचने के लिये विवश 
हुए हों । 

आयों का दक्षिण प्रदेश --राम|यण की कथा क। एक ऐतिहासिक. महत्त्व है, 
जिसका यहां विशेष रूप से उल्लेख करना आवश्यक हे । राम से पूर्वे आये लोग 
उतरी भारत में अपने बहुत-से राज्य स्थापित कर चुके थे। दक्षिण में विन्ध्या- 
चल और नममंदा तक भी उनका प्रवेश हो चुका थ।। पर सुदूर दक्षिण में अभी 
तक आधयभिन्न जातियों का निवास था। इन आयंभिन्न जातियों में राक्षस- 
जाति सर्वत्रवान थो । वहा उनका अपना स्वतन्त्र राज्य था, और उनकी दो 
प्रधान बस्तियां लंक। और जनस्थान थीं। राक्षस लोगो का धर्म आरयों के 
धर से भिन्न था। राक्षस आयों के यज्ञों और विधि-विधानों में विश्वास नहीं 
करते थे। इमीलिये जो आय ऋषि दक्षिण की ओर जंगलों में अपने आश्रम 
बनाते थे, राक्षस उन्हें परेशान करते रहते थे । फिर भी, राक्षसों और आर्यों में 
परस्पर सम्बन्ध विद्यमान था। लंका का राजा रावण पुलस्त्य-बंश का था, 
और पुहस्त्य का विवाह वेशालो के सूर्यवंशी राजा तृगबिन्दु की कन्या इलविला 
के साथ हुआ था। वाराणसी से पूर्व की ओर बसे हुए आय लोग अपनी रक्‍त- 
जुद्धता को कायम नहीं रख से, क्योंकि उस प्रदेश में आर्यभिन्न जातियों की 
प्रभुता थी। इस विबय पर पूर्व-लिखित दीर्घतमा की कथा से प्रकाश पड़ता है । 
आगे चलकर हम इस विषय पर और अधिक विस्तार के साथ लिखेंगे । इसमें 
कोई आश्चयं की बात नहीं है, # वेश।ली के आयं-राजा तृणबिन्दु ने अपनी एक 
कन्या का विवाह आपयंभिन्न जाति के एक राजा के साथ कर दिया हो। लंका 
का जो राक्षसराजा रावण सीता को हर ले गया था, वह पौलस्त्य था, और उसमें 
आरयरकक्‍त भी विद्यमान था । 

राज्षपों के समान वनर और ऋत्ष-जातिवां भी आपयंभिन्न-जातियां थीं, जो 
दक्षिणी भारत में निवास करती थों। सम्यता की प्रारम्भिक दशा में मनुष्य अनेक 
पशु-पक्षों व वनस्पति आदि की पूजा करता रहा हूँ । इन प्रारम्भिक जातियो 
का अपना पृत्रक देवता (पशु आदि के रूप में) होता था, और उसके चित्र से ये 
लोग अपने शरीर को अंकित व विभूषित करते थे । अमेरिका के आदिनिवासियों 
म॑ यह प्रथा अब तक विद्यमान हैं। सम्भवतः, राम के काल में जिन जातियों को 
वानर व ऋक्ष आदि नामों से कहा गया है, वे इन पशुओं की दैव-हप से पुजा 
करती थीं, और इसी कारण उनका परिचय इन पशुओं के नाम द्वारा ही दिया 
जाता था। अमेरिका के मूल निवासियों की विविध जातियों के अपने-अपने जो 
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प्‌ृथक्‌ चिह्न हें, जिनका आधार उनके उपास्य जीव-जन्तु हैं, उन्हें टोटम कहते 
हैं। वानर, ऋक्ष, नाग आदि प्राचीन भारतीय जातियों के भी ये जन्तु सम्भवतः 
टोटम ही थे। यह असम्भव नहीं है, कि किष्किन्धा के वानरों का लंका के राक्षसों 
के साथ विरोब व विद्रेष हो, और इयीलिये वे राक्षमों के विरुद्ध राम की सहायता 
करने के लिये सुगमता के साथ तैयार हो गये हों । 

राम के उत्तराधिकारी--चौदह वर्ष के वनवास के बाद राम ने अयोध्या 
लोटकर कीशल देश का शासन-सूत्र हाथ में लिया। उन्‌का शासन बहुत सुखमय, 
शान्तिपू्ण और समृद्धिशाली था। रामायण ने राम-राज्य का जो वर्णन किया है, 
वह अत्यन्त सुन्दर, गौरवपूर्ण और आदर्श है । उसमें यहां तक लिखा है, कि राम के 
शासत-काल में किसी वृद्ध को अपनी युवा व बालक सन्‍्तरान को मृत्यु का दुःख 
नहीं देखना पड़ता था। उस समय में देश में धन-धान्य की प्रचुरता थी, कोई 
गरीब व दीन नहीं था । सब लोग युख और समृद्धि के साथ २हते थे । “राम- 
राज्य शब्द भारत में अब तक आदर्श शासन के लिये प्रत्यक्त होता है, और 
आयं-जाति के प्रत्येक व्यक्ति को उसके लिये अभिमान हूं । 

राम के भाई भरत ने अपने ननिहाल का केकथ राज्य प्राप्त किया । उत्तर- 
पश्चिमी पंजाब के गुजरात, शाहपुर और जेहलम जिले प्राचीन केकय देश को 
सूचित करते है । केकथ देश की राजवानी का ताम गिरित्रज था, जो मगध की 
राजधानी से भिन्न थी । भरत के दो पुत्र थे, तक्ष और पृष्कर | उन्होंने अपनी 
शक्ति का विस्तार किया, और गान्धार देश को जीतकर अपने नाम पर तक्ष शिला 
और पुष्करावती नगरियां बसाई। भारत के प्राचीन इतिहास में तक्ष शिला 
नगरी का बहुत महत्त्व हे । आगे चलकर वह विद्या, ज्ञान और व्यापार का 
बड़ा केन्द्र बन गई । बौद्ध-युग में वह भारत का सबसे महत्त्वपृर्ण शिक्षा केन्द्र 
थी। रावलूपि-डी नगर से बीस मील उत्तर-पश्चिम में तक्षशिला के भग्नावशेष 
अब तक विद्यमान हैं। पृष्करावती नगरी कुभा (काबुल) और सुवास्तु (स्वात) 
नदियों के संगम पर स्थित थी । 

राम के पुत्र कुश और लव थे। वे अपने पिता के बाद कोशल देश के शासक 
हुए। कुश अयोव्या का राजा बना । लव ने कोशल देश के उत्तरी भाग में 
श्रावस्ती को राजधानी बनाकर अपने शासन का प्रारम्भ किया । बौद्ध-युग में यह 
श्रावस्ती भारत की एक प्रसिद्ध और समृद्ध नगरी थी । राम के बाद काशल 
देश के इतिहास के सम्बन्ध में विशेष परिचय पौराणिक अनुश्नति से प्राप्त 
नहीं होता । सम्भवतः, इस समय में अथोध्था के ऐक्ष्वाकववंशी राजाओं की 
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अपेक्षा कुरुदेश के पौरवों और विविध यादव-वंशों की शक्ति अधिक प्रबल 
हो गई थी । पौरवों और याददवों के प्रारम्भ के सम्बन्ध में हम इसी अध्याय में 
पहले लिख चुके है । 


(६) यादव और कौरव 


यादवों के विविध राज्य--ऐल-त्रंश के प्रतापी राजा ययाति के पांच पुत्रों का 
उल्लेख पहले किया जा चुका है, जिन सबने अ'र्य-जाति की शक्ति का दूर-दूर 
तक विस्तार किया, और अपने पृथक्-पृथक्‌ राज्य स्थापित किये | ये पांचों-- 
यदू, तुवुसु, दृहय, अनु और पुए--वंशकर राजा थे । इनमें से यदु द्वारा यादव' 
वंश का प्रारम्भ हुआ | यदु ने केन, वेतवा और चम्बल नदियों की घाट्टियों में 
अपने राज्य को स्थापना की थी। यदु के वंश म आगे चलकर शशबिन्दु नाम 
का एक चक्रवर्ती राजा हुआ। उसे द्रहययु और पुछ के वंशजों के राज्यों को जीत 
कर अपने अधीन कर लिया था। पर यादवों की यह शक्ति देर तक कायम 
नहीं रह सकी । शशबिन्दु का जामाता अथोव्या का शक्तिशाली ऐशक्ष्त्राकव राज! 
मान्धाता था, जिसन अपनी शक्ति को बढ़ाने के लिये दू र-दूर तक विजय-यात्र। 
की थी। मान्धाता के कारण यादव-बंश के राजाओं की शक्ति का विस्तार 
रुक गया, और शशबिरदु ने यादवों का जो चत्रत्र्ती साम्राज्य बनाना शुरू किये! 
था, वह अपूर्ण ही रह गया । 

मान्धाता के तीन पीढ़ी बाद यादवों को अपनी शक्ति के उत्कर्ष का फिर 
अवसर मिला। उनकी हेहय-शाखा ने राजा महिष्मन्त और बाद में कातंवीय॑ 
अजुन के नेतृत्व में किस प्रकार अपनी शक्ति का विस्तार किया, यह हम पहले 
लिख चुके हे । यादवों की एक अन्य शाखा ने विदर्भ में अपने पृथक्‌ राज्य की 
स्थापना की, यह भी पहले बताया जा चुका हैं । आगे चलकर इस विदर्भ देश 
में मव्‌ नाम का एक शक्तिशाली यादव राजा हुआ, जो बड़ा प्रतापी था। उसने 
यादव-वंश के विविध राज्यों को मिलाकर एक विशाल चत्रत्र्ती राज्य की 
स्थापना की । पर यादव-राज्यों की यह एकता देर तक कायम नहीं रह सकी 
मर के बाद चौथी पीढ़ी में सत्वन्त नाम का वीर हुआ, जिसने सात्वत' नाम 
से अपना पृथक्‌ वंश प्रारम्भ किया। सत्वन्त का पृत्र भीम राम और कुश क 
समकालीन था। सात्वत-वंश के यादव यमुना के पश्चिम में वर्तमान समय के 
मथुरा-प्रदेश में शासन करते थे। ऐक्ष्वाकव राम के पृत्र शत्रध्न ने इस प्रदेश 
को जीतकर अपने अधीन किया। शत्रुघ्न के दो पुत्र थे। सुबाहु और श्रसेन 
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श्रसेन के नाम से मथुरा का समीयवर्ती यह प्रदेश शौरपेन कहने लूगा । शक्रष्त 
की मृत्य के बाद उसके लड़के इस प्रदेश पर अपने आधिपत्य को कायम नहीं रख 
सके । भीम सात्वत ने मथुरा में पुनः यादवों को सत्ता को कायम किया । भीम 
के अनेक पुत्र थे, जिनमें अन्धक और वृष्णि बहुत प्रसिद्ध है । ये दोनों वंशकर राजा 
थ। इनके नाम पर अन्धक और वृष्णि-राज्यों का प्रारम्भ हुआ | महाभारत- 
युद्ध के समय के कृष्ण वृष्णि-त्रंश में उत्पन्न हुए थे और कंस अन्धक-वश्ञ में । 
महाभारत के समय में अन्चक और वृष्णि-राज्यों का,परस्पर मिलकर एक संघ 
बना हुआ था । इनके अतिरिक्त ऐल-बंश की यादव-शाखा के अन्य भी अनेक 
राज्य विदर्भ, अवन्ति आदि में विद्यमान थे । यादव-त्रंश की हहय-शाखा का 
माहिष्मती का पुराना राज्य भी बहुत समय तक कायम रहा था । 

कौरव-राज्य--हस्तिनापुर के पौरव-व्रंश ने अपनी शक्ति का विकास किस 
प्रकार किया, यह ऊपर लिखा जा चुका हे। राजा कुरु के नाम पर हस्तिना- 
पुर के इस पौरव-वंश का नाम कौरव' हो गया था, यह भी हम पहले लिख 
चुक है । कुरु की चौदहवीं पीढ़ी में राजा प्रदीप हुआ। यह बहुत प्रतायी था । 
इसन हस्तिनापुर के राज्य को बहुत उन्नत किया। प्रतीय के बाद उत्का पुत्र 
शान्तनु हस्तिनापुर का राजा बना । शान्तनु के पौत्र धृतराप्ट्र और पाण्डु थ। 
धृतराष्ट्र के दुर्योवन आदि सौ पुत्र थ, जो महाभारत की कया में कौरव नाम 
से विख्यात हैं । पाण्ड के युधिष्ठिर, भीम, अर्जुन, नकुल और सहदेव--ये पांच 
पुत्र थे, जो पाण्डव कहाते थे । 

इन्द्रप्रस्थ की स्थापना--कौ रवों या धार्तराष्ट्रों और पाण्डवों में परस्पर 
मेल नहीं था। पाण्डवों ने चाहा, कि हस्तिनापुर के कुरु-राज्य में उन्हें भी 
अपना हिस्सा मिले | पर दुर्वोवन इसके विरुद्ध था। संघर्ष के वाद अन्त में 
यह तय हुआ, कि यमुना के पश्चिम में एक प्रदेश पाण्डवों को प्रदान कर दिया 
जाय । यम्‌ना के पश्चिम का यह प्रदेश उन दिनों में एक घना जंगल था, जिसे 
खाण्डव वन कहते थ । खाण्डव वन को जलाकर पाण्डवों ने उसे आबाद किया, 
और वहां इद्रप्रस्थ नगर बसाया । वर्तमान समय की नई दिल्‍ली के समीप 
पुराने किले में एक गांव था, जिसका नाम इन्दरपत था। यह इन्दरपत शायद 
इन्द्रपस्थ के भग्नावशेषों पर आबाद हुआ था । 

पाण्डवों के प्रयत्न से इच्द्रप्रसथ की बहुत उन्नति हुई। कुछ ही समय 
में वह एक उन्नत और सनृद्ध नगर बन गया। शूरसेन देश में विद्यमान वृष्णि- 
राज्य के नेता कृष्ण के साथ पाण्डवों न मंत्री को, और उसकी सहायता से 
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अपनी शक्ति को और अधिक बढ़ाने का प्रयत्न किया । पाण्डवों की इच्छा थी, 
कि दे प्राचीन आये-प्र्यादा का अतुसरण कर दिग्विजय के लिये निकले, और 
अन्य राजाओं को परास्त कर चत्रत्रर्ती पद को प्राप्त करें। पर उनकी इस 
महत्वाकांक्षा में जहां हस्तिनापुर के कौरव बाधक थे, वहां उनका सबसे बड़ा 
दत्र जरासन्ध था, जो मगध में अपनी शक्ति को बढ़ाकर भारत का एकराट' 
बनने के लिये प्रयत्नशील था । यहां यह आवश्यक है, कि हम इस जरासन्ध 
के सम्बन्ध में अधिक परिचय दें। 


(७) बाहँद्रथ जरासन्ध 


पौरव-त्ंश के राजा वसु के पुत्र बुहद्रथ न मगध में किस प्रकार अपने 
राज्य की स्थापना की, ओर उससे बाहेंद्रथ-वंश का प्रारम्भ हुआ, यह हम पहले 
लिख चुके हे । बाहंद्रथ-त्रंश के राजा निम्निलिखित थे--बुहद्रथ, कुशाग्र, 
ऋषभ, पुष्पवान्‌, सत्यहित, सुधन्वा, ऊर्ज, सम्भव, जरासन्ध, सहदेव, सोमाधि 
और श्रुतश्रवा । 

पौराणिक अनुश्रुति के आधार पर बाहूंद्रथ-तंश की जो सूची ऊपर दी गई 
है, वह सम्भवतः पूर्ण नहीं है । महाभारत में मगध के एक अन्य राजा का 
उल्लेख आता हू, जिसका नाम दीव॑ था, ओर जिसे हस्तिनापुर के राजा पाण्ड 
न परास्त किया था। इस प्रवंग में महाभारत में लिखा है--''पृथिवी को विजय 
करने की इच्छा से राजा पाण्ड भीष्म आदि वढद्धों, धृतराष्ट्र और कुरुओं के अन्य 
श्रेष्ठ जनों को प्रगाम करके, उनकी अतृमति लेकर, मंगलाचरणपुक्त आशी- 
बा का श्रवण करता हुआ हाथी, घोड़े और रथों से युक्त बड़ी भारी सेना को 
साथ लेकर विजय के लिये चला। उन्होंने बल तथा अहंकार से गवित मम वराज 
दीव॑ को उसकी राजवानी राजगृह में ही मार डाला। राजगृह से बहुत-सा कोष 
ओर विविध प्रकार के वाहन पाण्ड के हाथ लगे ।” 

इससे प्रतीत होता हूँ कि, पाण्ड के समय में मगध का राजा दीघे था। 
बाहुँद्रव-वंशी जरासन्ध कोरव-राज दुर्वोषन व पाण्डव-राज युधिष्ठिर का 
समकालीन था। राजा दीर्ष पाण्ड का समकालीन था | इसलिये वह जरा- 
सन्ध से कुछ समय पूर्व मगध का राजा था। उसेम है ऊर्ज और सम्भव के 
बाद व जरासन्व से पहले रख सकत हे । 

ययपि मगधराज दीवे पाण्डु से ही परास्त हो गय्रा था, पर उसके प्रताप व 
शक्ति में कोई सन्देह नहीं किया जा सकता । महाभारत में लिखा हे, कि--“दीघं 
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ने बहुत-से राजाओं को हानि पहुंचाई हुई थी, बहुत-से महीप उससे नुकसान 
उठाये हुए थे, और इसीलिय उसे अपने बल का बहुत घमंड था ।” 

जरासन्ध--दीघं के बाद मगध की राजगद्ी पर जरयासन्ध आसीन हुणा । 
महाभारत के अनुसार जरासन्ध ने सब क्षत्रिय-राजवंशों की राज्यश्री का अन्त 
कर, सर्वत्र अपने तेज से आक्रमण कर, सब राजाओं में प्रधान स्थान प्राप्त किया 
था। वह सबका स्वामी था । सारा संसार उसके एकव॒श' में था, और सवेत्र 
उसका साम्राज्य था । 

चेदि का राजा शिशुत्राल जरासन्ध की अधीनता स्वीकार करता था और 
मागध-स/म्राज्य के प्रधान सेनापति-+द पर नियुक्त था। कारूष देश का राजा 
वक्र उसका शिष्य-सा बना हुआ था। वक्र बड़ा प्रतापी राजा था और माय: युद्ध 
में बड़ा प्रवीण था। ऐपे ही, करभ का राजा मेबवाहन, जिसकी खरुयाति एक दिव्य- 
मणि के कारग सवंत्र विस्तृत थी, जरासन्ध के अवीन हो गया था। प्राग्ज्योतिष का 
राजा भगदत्त, जिसके अधीन मुर और नरक नाम के दो राजा थे, और जो अनन्त 
बलवाला भूयति था, न केवल वाणी से अपितु कर्म से भी जरासन्ध के अधीन 
था। यृविष्ठिर का मामा पुरुजित्‌ भी मगवराज की अधीनत! स्त्रीकृत करता था । 
बंग, पुण्ड् और किरात का राजा वासुदेव भी जरासन्ध के अवीन था । इसी 
प्रकार पाण्डय और क्रथकशिक का राजा भीष्मक भी मागध-स| म्राज्य की अथी- 
नता स्वीकार करता था । 

ऊपर के उद्धरण से स्पष्ट हे, कि जरासन्व का स/म्राज्य पूर्व में बंगाल और 
आसाम तक फंला हुआ था। पूर्वी भारत के अंग, बंग, पुण्ड, किरात व प्राग्ज्योतिष 
के राजा उसकी अधीनता में थे। दक्षिण में क्रकशिक (वबरार व खानदेश ) के 
प्रदेश भी उसके साम्राज्य में सम्मिलित थे। चेदि के परश्चिमोत्तर में शरसेन 
प्रदेश (वर्तमान मथुरा व उसके समीपवर्ती प्रदेश ) में अन्धक यादवों का राज्य 
था। वहां का राजा कंस जरासन्ध का दामाद था। जरासन्ध की पुत्री व सहदेव 
की बहन अस्ति और प्राप्ति कंस की पत्नियां थीं। जरामंध की सहायता व संरक्षण 
के भरोसे कंस अपनी प्रजा पर मनमाना अत्याचार करता था। इस प्रकार 
भारत के बहुत बड़ भाग में उस समय जरासन्ध की तूती बोलती थी । 

अनेक राज्य एसे भी थे. जिन्होंने म्गवराज जरासन्ध की अथवीनता स्वीकार 
कर लेने के स्थान पर अपने प्रदेशों को छोड़कर कहीं सुद्र पश्चिम में बस जाना 
उचित समझा । ऐसे अठारह राज्य तो भोजों के ही थे। उनके अतिरिक्त 
शरसेन, भडकार, बोब, शाल्व, पटच्चर, स्वस्थल, सुकुट्ट, कुलिन्द, कुन्ति और 
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दशाल्वायन--ये सब राजकुल अपने जनपदों को छोड़कर जरासन्ध के भय से 
पश्चिम की ओर चले गये थे । इमी प्रकार दक्षिण पंचाल, पृर्व-कोशल और 
मत्स्य राज्यों के निवासी भी अपने-अपने प्रदेशों को छोड़कर दक्षिण में जाकर 
बस गये । पंचाल लोग अपने 'स्वराज्य' को छोड़कर सब तरफ दिखर गये । 
(महाभारत, सभापर्व, अ० १४) । 
ऊपर जिन राजकुलों व गणों का उल्लेख किया गया है, उन सब प्रदेशों का 
ठीक-ठीक परिचय हमें नहीं हैं । पर मगधराज जरासन्ध के उग्र साम्राज्यवाद 
के सम्बन्ध में इस संदर्भ से बहुत महत्त्वपूर्ण बातें हमें ज्ञात होती हें। बंग, पुण्डु, 
चेदि आदि जिन राज्पों ने जरासन्ध की अवीनता को स्वीकार कर लिया था, उन्हें 
मागव-साम्राज्य में अधीनस्थ रूप से कायम रहने दिया गया था । पर जिन राज- 
कुलों व गणराज्यों ने यह अवीन स्थिति स्वीकार नहीं की थी,उन्हें अपने -अपने जन- 
पद व प्रदेश छोड़कर सुदू रवर्ती प्रदेशों में जा बसने के लिय विवश होना पड़ा था । 
मगध की इस उम्र स/म्राज्य-लिप्सा से आर्यावर्त के जनपदों में उस समय कितनी 
भयंकर उथल-पुयल मची होगी, इसकी कल्पना सुगमता से की जा सकती; है । 
जरासन्ध ने बहुत-से राजाओं को पकड़कर कारागार में भी डलवा दिया 

था। महाभारत की अनुअति के अनुसार जिस प्रकार सिंह महाहस्तियों को पकड़ 
कर गिरिराज की कन्दरा में बन्द कर देता है, उसी प्रकार जरासन्ध ने राजाओं 
को परास्त कर गिरिब्रज में कद कर लिया था । राजाओं के द्वारा यज्ञ करने की 
इच्छा से (राजाओं का यज्ञ में बलिदान करने की इच्छा से) उस जरासन्ध ने 
अत्यन्त कठोर तय करके उमापति महादेव को सन्तुष्ट किया है, और राजाओं 
को एक-एक करके परास्त कर अपने पास कद कर लिया हैं । 

पाण्डव युधिष्ठिर--राजा युधिष्ठिर उन दिनों राजसूय-यज्ञ करने के लिये 
उत्सुक थे। कृष्ण ने उन्हें बताया, कि जब तक जरासन्ध जंसा शक्तिशाली सम्राट 
विद्यमान है, राजसूय के लिये कोशिश करना बिल्कुल व्यर्थ है । पहले 
जरासन्ध को मारने का प्रयत्न करना चाहिए। उसे मार्ग से हटाये बिना राजसू4 
यज्ञ का स्वप्न देखना भी बेकार है । कृष्ण को जरासन्ध से विशेष विरोव व ढंष 
था। वे अन्धक वृष्णि-संघ के संघमुख्य' व नेता थे। जरासन्ध के आक्रमणों से 
विवश होकर इस अन्धक वृष्णि-संध को अपने प्रदेश श्रसेन को छोड़कर सुदूर 
पश्चिम में द्वारिका में जा बसने के लिये विवश होना पड़ा था । 

कृष्ण--शू रसेन-प्रदेश में यादव लोगों के दो राज्य थं--अन्धक और वृष्णि । 
अन्धक यादवों का नेता कंस था । कंस जरासन्ध का दामाद था । जरासन्ध 
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मगव का एकराट था। पर कंस्त अन्धक यादवों में समानों में ज्येष्ठ' 
था, एकराट्‌ नहीं। पर अपने ब्वशुर जरासन्ध का सहारा पाकर कंस ने भी अन्धक 
यादव-कुलों के अन्य बुढ्"ों व नेताओं को दबाना शुरू किया, और एकराट्‌ 
हो गया। पर अन्चक यादवों को यह बात पसन्द न आई । उन्होंने अपने 
पड़ोसी, दुसरे यादव-राज्य, वृष्णिगण से सहायता मांगी । वृष्णि-यादवों का 
नेता कृष्ण था। कृष्ण ने कंस को मार डाला; यह सुनते ही जरासन्ध का 
कोप कृष्ण और यादवों पर उमड़ पड़ा । उसने सतरह बार यादवों पर आक्रमण 
किये । अन्धक-वृष्णियों ने खब डटकर मगधराज जरासन्ध का मुकाबला किया । 
हंस और डिम्भक नामक दो सेतापति इन युद्धों में काम आये | आखिर अठारहवीं 
बार जरासन्ध ने एक शक्तिशाली सेना लेकर यादवों पर आक्रमण किया। 
इस बार अन्धक-वुष्णि परास्त हुए. और कृष्ण की सलाह से वे शरसेन देश को 
छोड़कर द्वारिका में जा बसे । वहां अन्धक और वृष्णि गणों ने परस्पर मिलकर 
एक संघराज्य बना लिया, और कृष्ण इसके 'संघमख्य”' नियत हुए। द्वारिका 
मगध से बहुत दूर थी । वहां जरासन्ध के आक्रमणों का कोई भय नहीं था । पर 
कृष्ण अपने परम शत्रु मगध-सम्राट्‌ से बदला उतारने के लिये उत्सुक थे। अकेला 
यादवसंघ मगध का कुछ नही बिगाड़ सकता था। इसलिये उन्होंने इन्द्रप्रस्थ के 
पाण्डव-राजा युधिष्ठिर को अथना मित्र बनाया । पाण्डव-राजा बड़े महंत्त्ताकांक्षी 
थ। वे राजसूय-प्रज्ञ करके चक्रवर्ती पद प्राप्त करने के प्रयत्न में थे । कृष्ण ने 
उन्हें समझाया, कि जरासन्ध को मारे बिना वे अपनी अ'कांक्षाओं की पूर्ति नहीं 
कर सकते । उसने कहा--“/इस समय एक महान्‌ सम्राट्‌ मगधराज जरासन्ध पहले 
से विद्यमान है । वह अपने बल-पराक्रम से सम्राटू-पद पर पहुंचा है । ऐल तथा 
ऐक्ष्वाकव-वंश की इस समय एक सौ शाखायें हे । शक्ति से चाहे जरासन्ध ने इन्हें 
अपने अधीन कर लिया हो, परन्तु दिल से उसे वे नहीं चाहते । वह बल से हो उन 
पर शासन करता है । ८६ राजा तो उसने कैद ही कर रखे हे, और साथ ही यह 
घोषणा कर रखी है, कि जब इन क॑दी राजाओं की संख्या पूरी सौ हो जावेगी, तो 
महदेवजो के आगे इनकी बलि चढ़ा दी जावेगी | यह बिलकुल अनहोनी बात है, 
कि किसी राज्य के विधिप्र्वक अभिषिकत राजा को कोई सम्राद्‌ पकड़ रखे । 
क्षत्रिय का धर्म लड़ाई में मरना है, पशु के समान यज्ञ में बलि चढ़ना नहीं । 
मगधराज का हमें मिलकर मुकाबला करना चाहिय | जो अब जरासन्ध के 
मुकाबले में खड़ा होगा, वही उज्ज्वल कीर्ति प्राप्त कर सकेगा । जरासन्ध को जो 
परास्त करेगा, वही इस समय सम्राट-पद का अधिकारी होगा। 
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जरासन्ध की पराजय--#ष८्ण की प्रेरणा से पाण्डव लोग जरासन्ध का 
मुकाबला करने के लिये तेयार हो गये । पर उन्होंने रुम्मृख यद्ध में जरासन्ध 
का सामना करना उचित नहीं समझा । अजृन और भीम वेश बदलकर कृष्ण 
के साथ मगध की राजधानी गिरिब्रज में गये और वहां जरासन्ध को हन्द्र-युद्ध के 
लिये ललकारा । कृष्ण ने युद्ध के लिए आद्वान करते हुए जरासन्ध से कहा-- 
“हम तुझे दन्द्र-युद्ध के लिये आह्वान करते हू । या तो कारागार में डाले हुए 
सब राजाओं को छोड़ दो, जा मृत्यु के लिये तैयार हो जाओ । 

जरासन्ध जैसा उद्भट वीर द्वन्द्व-यद्ध से इनकार नहीं कर सकता था । 
सर्वेसाधारण जनता के सामने खुले मंदान में जरासन्ध और भीम की लड़ाई हुई । 
दर्शकों में शृद्र, स्त्रियां, वृद्ध सब शामिल थे । दन्द्र-पुद्ध में भीम की विजय हुई । 
जरासन्‍्ध मारा गया। यदि पाण्डव-सेनायें मगध पर आक्रमण करतीं, तो जरासन्ध 
की संनन्‍्य-शक्ति को नष्ट कर सकना शायद उनके लिये सम्भव न होता । कृष्ण 
न अयनी नीति-कुशलता से पाण्डवों को यही सलाह दी, कि वे वेश बदलकर 
गिरिब्रज पहुंचें और वहां जरासन्ध को इन्द्-युद्ध में परास्त करें। कृष्ण भलीभांति 
जानता था, कि जरासन्ध के मरते ही मगध में क्रांति हो जायगी, क्योंकि मगध 
का साम्राज्य एकराट' की वयक्तिक शक्ति पर निर्भर था। 

जरासन्ध के मारे जाते ही कृष्ण ने पहला का यह किया, कि कैद में पड़े 
हुए राजाओं को मुक्त कर दिया | इन सब राजाओं ने प्रसन्नता-पूर्वक पण्डवों की 
अवीनता स्वीकार की । ये सब राजा युधिष्ठिर के राजसूय-यज्ञ में सम्मिलित 
होते के लिये सहर्ष तयार हो गये । मगव का स।म्राज्यवाद इन सब राजाओं 
का समूल उच्छद करने में तत्पर था । पर युधिष्ठिर का स/म्राज्यवाद प्राचीन 
आये-परम्परा के अनुकूल था । अन्य राजाओं से अधीनता स्वीकृत कराना ही 
उसका उद्देश्य था, मूर्थामिषिक्त राजाओं को केंद करना या मारना प्राचीन आर्य- 
परम्परा के सर्वथा विपरीत था । 

जरासन्ध की मृत्यु के बाद उसका लड़का सहदेव मगध के राजसिहासन 
पर आरूढ़ हुआ । एकराट राजाओं की शक्ति बहुत कुछ उनके व्यक्तित्व 
पर निर्भर रहती है । जरासन्ध के मरते ही उसका शक्तिशाली साम्राज्य छिन्न- 
भिन्न हो गया । इन्द्रप्रस्थ के राजा युधिष्ठिर का साहाय्य पाकर विविध अधीन 
राजा फिर से स्वतन्त्र हो गये । अनेक गणराज्य भी निर्भय होकर फिर से अपने 
जनपदों में वापस लौट आये । अब भारत की प्रधान राजनीतिक शक्ति मगध 
की जगह पर इन्द्रप्रस्थ हो गई । 
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राजा यूधिष्ठिर न राजसूय-यज्ञ करन से पूर्व दिग्विजय किया और भारत 
के विविध जनपदों से अधीनता स्वीकृत कराई । पूर्वी भारत को विजय करन 
का कार्य भीम के सुपुर्द किया गया था। मगध को अवीन करने के लिय भीम 
को युद्ध को आवश्यकता नहीं हुई । सहृदेव को समझा-बुझाकर शान्‍्त कर दिया 
गया और उसने पाण्डवों को कर देना भी स्वीकार कर लिया । जिस कृष्ण के 
षड़पंत्र से जरासन्ध का वत्र हुआ था, यधिष्ठिर की राजसूय-सभा में उसी की 
सहदेव ने अचेना की, और विविध उपहार पाण्डव-राजा की सेदा में भेंट किये । 

पर पाण्डवों का यह उत्कर्ष देर तक कायम नहों रहा । हस्तिनापुर के 
कौरव पाण्डवों के इस उत्कर्ष को सहन नहीं कर सकते थे । कौरवों और पाण्ड्वों 
में आगे चलकर जो संबर्ष हुआ उसी को महाभारत का युद्ध कहा जाता है । 


(८) महाभारत का युद्ध 


जरासन्ध की पराजय और मृत्यु के बाद मगध की राजवीतिक शक्ति निर्बल 
पड़ गई। इस समय भारत के आययं-राज्यों में सबसे अधिक शक्तिशाली पाण्डवों 
का राज्य था, जिसकी राजधानी इन्द्रप्रस्थ थी। पाण्डवों के इस उत्कषष से दुर्योधन 
को बहुत चिढ़ थी । युद्ध द्वारा पाण्डवों क। परास्त कर सकना सुगम नहीं था, अतः 
दुर्योधिन ने एक अन्य उपाय का आश्रय लिया । प्राचीन युग में आर्यों को दूत का 
बड़ा व्यसन था। जिस प्रकार यद्ध में पीठ दिखाना घृणित माना जाता था, वंसे 
ही द्यूत के लिये आवाहन होने पर उसे स्वीकार न करना भी बहुत बुरा समझा 
जाता था। दुर्वोधन का मामा गान्धार देश का राजा शकुनि था। वह यूत में 
अत्यन्त प्रवीण था। उसके भरोसे पर दुर्योधन ने पाण्डवों को द्यूत खेलने का 
निमन्त्रण दिया | पाण्डव लोग द्यूत में अपना सारा राज्य हार गये । द्यूत की 
शर्तं के अनुसार पाण्डवों को बारह वर्ष का वनवास और तेरहवें वर्ष का अज्ञात 
वास करना पड़ा । 

इस बीच में हस्तिनापुर के कौरवों ने अपनी शक्ति बहुत बढ़ा ली । यूत में हार 
जाने के कारण तेरह वर्ष के लिये इन्द्रप्रस्थके राज्य पर भी कौरवों का अधिकार हो 
गया था। वनवास और अज्ञातवास की अवधि समाप्त,हो जाने पर पाण्डवों ने 
दुर्योधन से अपना राज्य वापस मांगा । दूत की शर्तों के अनुसार अब इन्द्रप्रस्थ का 
राज्य पाण्डवों को वापस मिलना चाहिये था । पर दुर्योधन ने उत्तर दिया, कि 
युद्ध के बिना में सुई की नोक के बराबर भी जमीन नहीं दूंगा । उसे भरोसा था, 
- कि असहाय पाण्डव कौरवों से अपना राज्य नहीं ले सकेंगे। पर पाण्डवों के साथ 
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सहानुभूति रखनेवाले राजाओं की कमी नहीं थी । वृष्णिसंघ के नेता पाण्डवों 
के परम सखा थे। अन्य भी अनेक राजाओं ने उनका सथ दिया । कौरवों और 
पाण्डवों में जो लड़ाई इस समय हुई, उसे ही महाभारत-युद्ध कहते हे । 
आर्थावत्तं के प्रायः सभी राज्य इस युद्ध में सम्मिलित हुए। मगध का राजा सह- 

देव इस यद्ध में पाण्डवों के पक्ष में था। किन्तु प्राच्य भारत के अन्य अनेक राज्य- 
विदेह, अंग, बंग, कालिंग आदि कर्ण की अध्यक्षता में कौरवों के पक्ष में थे। भारत 
की उत्तर-पुर्वी सीमा पर स्थित आसाम देश का राजा भगदत्त भी इस युद्ध में 
कौरवों की ओर था। इस प्रकार प्रायः सारा प्राच्य भारत कौरवों का पक्षपाती 
था। प्राच्य राज्यों के समान उत्तर-पश्चिमी भारत और पंजाब के राज्य भी 
महाभारत-युद्ध में कोरवों के पक्ष में सम्मिलित हुए। केकय, शिवि, सिन्ध- 
सौवीर, गान्धार, त्रिगर्त, मद्र, क्षुद्रक, मालव, अम्बष्ठ और काम्बोज आदि पश्चिमी 
भारत के सब राज्य कौरवों की तरफ हुए। सिन्धु-सौवीर का राजा जयद्रथ था, 
जो दुर्वोषन का बहनोई था। वह इस क्षेत्र में एक अत्यन्त प्रभावशाली राजा था, 
और उत्तर-पश्चिमी भारत के अन्य राजा उसके प्रभाव में थे । वह कौरवों की तरफ 
से लड़ाई में शामिल हुआ । मद्र देश का राजा शल्य पाण्डवों का मामा था, 
पर उसने भी कोरवों का पक्ष लिया। कोशल, वत्स, विदर्भ आदि के राजाओं ने 
भी इस युद्ध में कौरवों का साथ दिया । 

पाण्डवों के पक्ष में वे अनेक राजा थे, जिन्हें जरासन्ध के पराभव फे कारण 
स्वतन्त्रता प्राप्त हुई थी । काशी, पूर्वी कोशल, पञ>चाल, मत्स्य, चेदि, कारूष 
और मगध के राजाओं का पाण्डवों के पक्षपातियों में प्रमुख स्थान था। वृष्णि- 
राज्य के अधिपति कृष्ण पाण्डवों के प्रधान सहायक थे, पर सम्भवतः वे 
बृष्णि लोगों को पाण्डवों के पक्ष में युद्ध के लिये तेयार नहीं कर सके | परिणाम 
यह हुआ, कि अकेले कृष्ण सारथी व परामशंदाता के रूप में पाण्डवों के पक्ष 
में सम्मिलित हुए । यादवों के जो अनेक छोट-बड़े राज्य इस समय विद्यमान थे 
वे कौरव और पाण्डव दोनों पक्षों में बंटे हुए थे । 

महाभारत में उन राज्यों व राजाओं का अविकल रूप से उल्लेख किया गया 
है, जो इस महायुद्ध में दोनों पक्षों की ओर से लड़े थे। इनकी सूची को पढ़- 
कर यह स्पष्ट हो जाता है, कि उस समय का भारत बहुत-से छोट-बड़े राज्यों में 
विभक्त था, और इन राज्यों की संख्या सेकड़ों में थी । इसमें सन्देह नहीं, कि 
उस युग के अनेक राजाओं का यह प्रयत्न रहता था, कि वे अपने साम्राज्य को 
विस्तार करें, और अन्य राज्यों को जीतकर अपने अधीन क्र लें। पर आर्य॑- 
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जाति की परम्परा के अनुसार ये महत्त्वाकांक्षी चक्रत्र्ती सम्राट विजित राज्यों व 
उनके राजाओं का मूलोच्छेद नहीं करते थे, और अवीनस्थ रूप में उनकी 
पृथक सत्ता कायम रहती थी। यही कारण है, कि महाभारत-युद्ध में सम्मिलित 
राजाओं की संख्या सेकड़ों में पहुंच गई थी । 

कौरवों और पाण्डवों के पक्षों में शामिल हुए राज्यों की सूची को ध्यान से 
देखने पर ज्ञात होता है, कि उत्तर-परिचिमी भारत, पूर्वीभारत और परिचमी 
विन्धष्य के राज्य कौरवों के पक्ष में थे, और खमध्यभारत, आर्यावत्त और 
गुजरात के राज्य पाण्डवों के। इसका कोई मूलभूत राजनीतिक कारणथा या 
नहीं, यह कह सकना बहुत कठिन है । 

पाण्डव-पक्ष की सेनायें मत्स्य देश (अलवर व उसका समीपवर्ती प्रदेश) 
में और कौरवों की सेनायें हस्तिनापुर से यमुना तक के प्रदेश में एकत्र हुई। अन्त 
में कुरुक्षेत्र के मेदान में दोनों पक्षों की सेनाओं में घनघोर युद्ध हुआ । प्राचीन अन- 
श्रुति के अनुसार अठारह दिन की लड़ाई के बाद युद्ध का निपटारा हो गवा | 
पाण्डवों का पक्ष विजयी हुआ। दुर्वोधन व उसके भाई युद्ध में मरे गये और 
पाण्डवबन्धु कुरु देश के शासन को हस्टगत करने में समर्य हुए। अब इन्द्रप्रस्थ 
के पाण्डव राजा न केवल कुरुदेश के अधिपति थे, अपितु भारत में उनकी शक्ति 
का मुकाबला करनेवाला अन्य कोई नहा था । 

महाभारत के इस युद्ध में योद्धाओं का बहुत बड़ी संख्या में संहार हुआ । इस 
पद्ध में शामिल होने के लिये जो सेनायें एकत्र हुई थीं, महाभारत ग्रन्थ में उनकी 
संख्या अतिशयोक्ति के साथ दी गई है । इसके अनुसार युद्ध में शामिल हुए 
पदाति योद्धाओं की ही संख्या बीस लाख के लगभग थी । पदातियों के अतिरिक्त 
हाथी, घोड़े और रथ भो लाखों की संख्या में लड़ाई के लिये लाये गये थे । 
महाभारत की इस संख्या पर विश्वास कर सकना तो सम्भव नहीं हें, 
पर यह विश्वासपूर्वकं कहा जा सकता है, कि महाभारत की यह लड़ाई 
भारतीय इतिहास में अद्वितीय थी। इतनी बड़ी संख्या में विविध आय- 
राजा इससे पहले कभी किसी युद्ध में शामिल नहीं हुए थे । भीष्म, द्रोण, 
कर्ण आदि कितने ही वीर पुरुष इस युद्ध में काम आये । महाभारत में 
इस बात का बड़े मामिक राब्दों में वर्णन किया गया है, कि जब विजयी 
पाण्डव कुरुदेश की र।जथानी हस्तिनापुर में पहुंचे, तो उन्हें अनाथों और विधवाओं 
के रुदन के अतिरिक्त वहां कुछ नहीं मिला। अपने देश की इस दुर्दशा को देख कर 
उनके हृदय में अत्यन्त ग्लानि उत्पन्न हुई, और उनका चित्त राज्य-शासन में नहीं 
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रूगा। अनुश्रुति के अनुसार पाण्डव लोग कुछ समय बाद ही हस्तिनापुर छोड़कर 
हिमालय की ओर चले गये, और वहां तपस्या द्वारा उन्होंने अपने जीवन का 
अन्त किया । पाण्डव-बन्धुओं के बाद अर्जुन का पोता परीक्षित कुरुदेश का 
राजा हुआ। पाण्डवों के बाद के कौरव-राजाओं पर हम अगले एक अध्याय में 
प्रकाश डालेंगे । 

कृषण और यादअ--दस प्रकरण में हमने अनेक बार कृष्ण का जिक्र किया 
है, जो महाभारत-युद्ध में पाण्डबों के परम सहायक थे। कृष्ण वृष्णि के 'राजा' 
या गणमुख्य थे। सम्भवतः, इस युग में वृष्णियों में वंशपरम्परागत राजसत्ता 
का अन्त होकर गणतन्त्र-शासन की स्थापना हो चुकी थी, और कृष्ण वंश- 
ऋरमानुगत राजा न होकर वृष्णिगण के मुख्य मात्र थे। भारत के इन प्राचीन 
गण राज्यों पर हम आगे चलकर प्रकाश डालेंगे । कृष्ण केवल राजनीतिज्ञ ओर 
गणमुख्य ही नहीं थे, वे उत्कृष्ट विचारक, दार्शनिक और तत्त्ववेत्ता भी थे। 
श्रीमद्मगवदगीता में उपदिष्ट कर्मंयोग का प्रवचन उन्होंने ही किया था । 
अनेक ऐतिहासिकों के अनुसार कृष्ण ही उस भागवत धर्म के प्रवत्तंक थे, जो आगे 
चलकर भारत का एक प्रमुख धर्म बन गया। कृष्ण और भागवत-शत्र्म पर भी 
हम एक अगले अध्याय में विचार करेंगे । 

महाभारत-युद्ध के कुछ समय बाद यादव-बंश के विविध राज्यों में आपस में 
लड़ाई शरू हो गई । इन लड़ाइयों का रूप गह-कलह का था। विशेषतया 
बष्णि लोग परस्पर लड़कर बहुत दुर्दशा को प्राप्त हो गये । महाभारत-युद्ध में 
कृष्ण ने जिस प्रकार अकेले पाण्डवों क। साथ दिया था, यह बात ही वष्णियों के 
पारस्परिक मतभंदों को सूचित करनेवाली है । कृष्ण का अन्त एक निराश 
राजनीतिज्ञ के रूप में हुआ, जो अपने गणराज्य की आन्तरिक समस्याओं को 
सुलझाने में प्रायः असफल रहे। महाभारत के युद्ध में आर्यावत्त के क्षत्रियों का जिस 
बड़ी संख्या में संहार हुआ था, उसके कारण इस देश के विविध राज्यों की दशा 
अत्यन्त हीन और शोचनीय हो गई थी । 


( ९ ) उपसंहार 
पीराणिक अनुश्रुति में वेबस्वत मनु से शुरू कर महाभारत-युद्ध तक का 
इतिवृत्त जिस ढंग से दिया गया है, उसे हमने ऊपर के आठ प्रकरणों में अत्यन्त 
संक्षेप के साथ लिखा है। इसमें संदेह नहीं, कि पुराणों का यह इतिवृत्त अस्पष्ट 
और अपूर्ग है।. ऐक्ष्बाकव, पौरव आदि बंझ्ों के राजाओं की जो सूची दी गई हैं, 
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वह अविकल नहीं है। अनक राजाओं के नाम उसमें छूट गये हें । पर विविध 
विद्वानों ने पीराणिक अनुश्रुति का गम्भीर अध्ययन कर जिस ढंग से इस प्राचीन 
काल के विभिन्न आयं-राज्यों और उनके राजाओं का वृत्तान्त किया है, उससे 
कतिपय बातें स्पष्ट हो जाती हे-- 

(१) पुराणों में विद्यमान यह अनुश्रुति ऐतिहासिक दृष्टि से असत्य व 
कपोलकल्पित नहीं समझी जा सकती । उन्नीसवीं सदी के अनक विद्वान रामायण 
और महाभारत तक की कथाओं को कवि की कल्पनामात्र समझते थे। उनका 
विचार था, कि राम वस्तुतः कोई राजा नहीं हुए। जिस प्रकार वेदों में इन्द्र और 
वृत्र के युद्ध का या देवताओं और असुरों के संघर्ष का वर्णन आता है, और यह 
संबर्ष कतिवय विचारकों के अनुसार मनुष्य की दैवी और आसुरी प्रवृत्तियों का 
संघर्ष है, इसी प्रकार राम और रावण का युद्ध भी एक रूपकमात्र है। उन्नीसवीं 
सदी के ये विद्वान किसी राजा की ऐतिहासिक सत्ता को स्वीकृत करने के लिये 
यह आवश्यक समझत थे, कि उसके समय के कोई उत्कीर्ण लेख, सिक्के, मूर्ति 
आदि ठोस सामग्री उपलब्ध हो । केवल साहित्यिक आधार पर वे किसी राजवंद 
या राजा की सत्ता को स्वीकृत करना “वेज्ञानिक' नहीं समझते थे। पर पार्जीटर 
ओर उसके अनुयायियों के प्रयत्नों से अ4 वह समय आ गया है, जब कि 
पौराणिक अनुश्ुति की भी ऐतिहासिकता स्वीकृत की जाने लगी है । वैदिक 
साहित्य में इन राजाओं में से कतिपय का प्रसंगवश कहीं-कहीं उल्लेख आ' 
जाता है । वहां इनका विशद रूप वे वर्णन नहीं किया गया । इसका कारण केवल 
यह है, कि वेद, ब्राह्मण, उपनिषद्‌ आदि ग्रन्थ प्रधानतया धर्मपरक हें। राजवंशों 
ब राजाओं का वर्णन करना उनके विषय व क्षेत्र से बाहर की बात है । फिर भी 
वेदिक साहित्य में कहीं-कहीं जो अनेक राजाओं व उनसे सम्बद्ध घटनाओं का 
उल्लेख हो जाता हूँ, वह पौराणिक अनुश्रुति में वणित वंशावलियों व इतिवुत्तों 
की प्रामाणिकता को पुष्ट करता है । उदाहरणार्थ, पञ्चाल राज्य के राजा 
सुदास की विजयों के कारण अन्य राजाओं ने उसके विरुद्ध जो अपना संघ 
बनाया, और परुष्णी नदी के तट पर सुदास ने उन्हें जो पराजित किया, 
उसका उल्लेख ऋग्वेद के एक मन्त्र (७, १८) में मिलता हे । 

(२) भारत में आर्यों ने अनेक धाराओं में प्रवेश किया । आर्यों से पूर्व 
यहां जो अथयंभिन्न (राक्षस आदि) जातियां निवास करती थीं. उनके साथ 
उनके बहुत-से युद्ध हुए । धीरे-धीरे आर्य लोग पूर्व व दक्षिण की ओर 
फैलते गये । पूर्व और दक्षिण में आयेभिन्न जातियों का वे सर्वथा उन्मूलन नहीं 
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कर सके । यही कारण है, कि भारत के इन क्षेत्रों के मनष्यों में आयेंभिन्न 
नसल के लोग अच्छी बड़ी संख्या में अबतक विद्यमान हें । 

(३) आये-जाति का भारत में यह विस्तार उन साहसी राजपुत्रों के नेतृत्व 
में हुआ, जिन्हें प्राचीन अनुश्रुति में वंशकर' ( नये राजवंश का प्रारम्भ करने 
वाला) कहा गया है। राजा का ज्येष्ठ पुत्र तो अपने पिता की राजगद्दी को 
संभालता था, पर उसके अन्य साहसी पुत्र अपने साहसी साथियों के साथ नये 
प्रदेशों में आर्य-जाति का प्रभुत्व स्थापित करने के लिये निकल जाते थे । मानव 
और ऐल-वंशों की विविध शाखायें व प्रशाखायें इसी ढंग से भारत में विस्तृत 
होती गईं, और बहुत-से छोटे-बड़े आरये-राज्य इस देश में स्थापित हुए । 

(४) इन विविध आयें-राजाओं की यह महत्वाकांक्षा होती थी, कि वे 
चक्रवर्ती, सावंभौम व सम्राट पद की प्राप्त करें । इस उद्ृश्य से वे दिग्विजय के 
लिय निकलते थे । पर आर्य-राजा जिन राज्यों को जीतते थे, उनके राजवंश 
का मूलोच्छेद नहीं करते थे । वे उनसे अधीनता स्वीकृत कराक ही संतुष्ट हो 
जाते थ। यही कारण ह, कि किसी चक्रवर्ती सावंभौम सम्राट की विद्यमानता 
में भी अन्य राज्य व राजवंश कायम रहते थे । 


( १० ) तिथिक्रम 


प्राचीन अनुश्रुति के अनुसार प्रारम्भिक आयोँ का जो राजनीतिक इतिहास 
हमने ऊपर दिया है, उसमें कहीं किसी तिथि का उल्लेख नहीं किया । वस्तुतः 
भारत के इतिहास में तिथिक्रम का विषय अत्यन्त जटिल व विवादइग्रस्त है । 
इस सम्बन्ध में विद्वानों में बहुत मतभेद है। भारत के प्राचीन विद्वानों ने 
तिथिक्रम की सर्वथा उपेक्षा की हो, यह बात नहीं है । उन्होंने अपने इतिहास को 
चार यूगों में विभकत किया था। इन युगों के नाम हें, कृतयुग, त्रेतायग, द्वापर. 
यूग और कलियुग । भारत के कतिपय प्राचीन ग्रन्थों में इन युगों की अवधि 
लाखों वर्षों की बताई गई है । पर अधिक गम्भीरता से इस विषय का अनु- 
शीलन करन से ज्ञात होता है, कि जिस कलियुग का प्रारम्भ महाभारत-युद्ध के 
अन्त व कृष्ण की मृत्य से हुआ था, वह महापद्मनन्द के राज्यारूढ़ होने पर समाप्त 
हो गया था। महापचय ननन्‍्द सिकन्दर का समकालीन था। काशीप्रसाद जायसवाल 
ने विष्णुपुराण, भागवतपुराण और गार्गीसंहिता के आधार फर यह प्रतिपादित 
किया है, कि जब भारत पर यवनों का शासन स्थापित होने लगा, तो भारत की 
काल-गणना के अनुसार कलियुग की समाप्ति का समय था । यवनों (यूनानियों 
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या ग्रीकों) का यह शासन भारत में सिकन्दर के अक्रमण-काल में शुरू हुआ था । 
पाण्डवों के वंशज परीक्षित के बाद की वंशावलियां पौराणिक अनुश्रुति में 
अधिक अविकल रूप से विद्यमान हे। इन वंशावलियों में किस राजा ने कितने 
समय तक शासन किया, यह भी दिया गया है। यदि इन राजाओं के शासन काल 
की अवधि के आधार पर महाभारत-यद्ध के काल को निश्चित किया जाय, 
तो वह ३००० ई० पुृ० के लगभग बैठता हैं। पर संसार के विविध राजवंशों के 
राजाओं के शासन की अवधि का अनृुशीलन कर ' विद्वानों ने यह औसत निकाली 
है, कि एक राजा का शासन-कारल सोलह वर्ष के लगभग निश्चित करना उचित 
है । इसके अनुसार यदि परीक्षित से महापह्मनन्द तक के राजाओं का शासन- 
कार औसतन अठारह वर्ष भी माना जाय, तो महाभारत-युद्ध को १४२४ ई० 
पृ० में रखना होगा, और कलियुग की अवधि १००० साल माननी होगी । 
एक सहस्र वर्ष का एक युग मानना वेसे भी अधिक युक्तिसंगत प्रतीत 
होता है । 

यदि हम महाभारत-काल को १४२४ ई० पृ० के लगभग स्वीकृत करें, तो 
उससे पहले के राजाओं का काल निश्चित करने में अधिक कठिनाई नहीं 
होगी । पाण्डवों का समकालीन कोशल (अयोध्या) का राजा वृहद्‌बल था । 
वृहदूबल और राम में २९ पीढ़ी का अन्तर है । इन २९ पीढ़ियों के लिये ५०० साल 
का समय निश्चित किया जा सकता हैं । इस प्रकार रामचन्द्र महाभारत-यद्ध से 
५०० वर्ष के लगभग (१९२४ ई० प्‌ृ०) पहले हुए । इक्ष्वाकु और रामचन्द्र का 
अन्तर ६४ पीढ़ियों का हू । इनके लिये यदि १००० वर्ष का समय रख लिया जाय, 
तो सूर्यवंश के प्रवर्तक इक्षवाकु का समय ३००० ई० पृ० के लगभग माना जा 
सकता हैँ । इस प्रकार आर्यों के जिस राजनीतिक इतिहास का उल्लेख हमने 
इस अध्याय में किया है, उसका प्रारम्भ ३००० ई० पु० के लगभग हुआ था । 
इसमें संदेह नहीं, कि यह तिथिक्रम सर्वथा निविवाद व सर्वंसम्मत नहीं हैं । मोहन- 
जोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशेषों से सूचित होनेवाली जिस सिन्धु-सम्यता का 
हमने पहले वर्णन किया है, उसका काल भी ३००० ई० पु० के लगभग था । 
उस सम्यता को नष्ट कर भारत में आर्य-राज्यों को स्थापित करनेवाले आर्यों 
का इतिहास इसी काल से शुरू होता है । 

भारतीय तिथिक्रम का विषय बहुत विवादग्रस्त है । इस पर हम आगे 
चलकर अधिक विस्तार से विचार करेंगे, और इस सम्बन्ध में विद्वानों के जो 
विविध पक्ष हैं, उन पर अधिक बविशद रूप से प्रकाश डालेंगे। 
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सातवां अध्याय 


वैदिक युग की सभ्यता ओर संस्कृति 
(१) वंदिक साहित्य 


बैदिक युग--भारतीय आर्यों के इतिहास के प्राचीनतम युग को वेदिक 
युग कहते हें । इसका कारण यह है, कि वेद आर्यों के प्राचीनतम ग्रन्थ हें 
और उनके अनुशीलन से हम इन आर्यों की सम्यता, संस्कृति और धर्मे 
के सम्बन्ध में बहुत-कुछ जानकारी प्राप्त कर सकते हैं । अनेक ऐति- 
हासिकों में यह प्रवृत्ति रही है, कि वे प्राचीन भारतीय इतिहास को 
वंदिक, उत्तर वंदिक (ब्राह्मण), सूत्र-धर्मशास्त्र, इतिहास और पौराणिक 
कालों में विभक्‍त करते हें । इस काल-विभाग का आधार यह समझा जाता हैं 
कि वेद, ब्राह्मगग्रन्थ, सूत्रग्रन्थ, रामायण-महाभारत रूपी इतिहास-ग्रन्थ और 
पुराण-ग्रन्थ--ये एक के बाद एक करके बने, और क्योंकि इनके अनुशीलन से 
हमें आरयों की सम्यता और संस्क्ृति के विकास का परिचय भिलता है, अतः 
आर्य इतिहास का काल-विभाग इन्हीं के अनुसार किया जाना चाहिये । पर 
भारतीय इतिहास के अनुशीलन के लिये यह काल-विभाग उपयुक्त नहीं है । 
पुराण अपने वर्तमान रूप में चाहे बाद के समय में आये हों, पर उनमें आयों की 
अत्यन्त प्राचीन ऐतिहासिक अनुश्रुति संगृहीत है। यही कारण हैँ, कि हमने 
पार्जीटर आदि विद्वानों का अनुसरण कर भारतीय आर्यों के प्राचीनतम इतिहास 
के लिये उनका उपयोग किया है । वस्तुतः, पौराणिक अनुश्रुति में उस युग के 
आायों का इतिवृत्त भी विद्यमान है, जबकि वैदिक मन्त्रों का निर्माण प्रारम्भ 
नहीं हुआ था । वेवस्वत मनु से शुरू कर महाभारत-युद्ध के समय तक आर्य 
राजवंशों की ९५ पीढ़ियां पुराणों में दी गई है | वेदिक मन्त्रों का निर्माण करने- 
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वाले ऋषियों की परम्परा जब शुरू हुई, तो इन ९५ पीढ़ियों में से ३६ पीढ़ियां 
बीत चुकी थीं। विश्वामित्र, आत्रेय आदि जिन ऋषियों ने ऋग्वेद के विविध 
सूक्‍तों का निर्माण किया, वे ऐक्ष्वाकव-त्रंश की तीसवीं पीढ़ी के बाद हुए थे । 
इसका यह अभिप्राय नहीं, कि तीसवीं पीढ़ी से पहले के समय में कोई वैदिक ऋषि 
हुआ ही नहीं । ऋग्वेद में कतिपय सूक्‍त ऐसे भी हे, जिनका ऋषि मनु हैं । यह 
मन्‌ सम्भवत: मानव वंश का प्रवत्तंक वेबस्वत मनु ही था। अतः यह स्वीकार 
करना होगा, कि वेदों में, प्राचीनतम भारतीय आर्यों द्वारा निर्मित मन्त्र भी 
सम्मिलित हैं। पर वैदिक सूक्‍तों के बड़े भाग का निर्माण तब हुआ, जबकि भारत 
में आर्य राजाओं की तीस व बत्तीस पीढ़ियां बीत चुकी थीं, और आर्य लोग इस 
देश में अच्छी तरह से बस चुके थे। राजवंशों के समान ऋषियों के भी वंश होते 
थे। इन ऋषिवंशों में उत्पन्न हुए आंगिरस, वासिष्ठ आदि ऋषि अनेक पीढ़ियों 
तक वेदिक सूक्‍तों का निर्माण करते रहे । 

प्राचीन भारतीय आरयों की सम्यता, संस्कृति, जीवन और धर्म का परिचय 
प्राप्त करने के लिये इन वेदों का बहुत अधिक उपथोग है, क्योंकि वैदिक सृक्तों में 
आर्य ऋषियों के विचार और कथन अविकल रूप से उनकी अपनी भाषा में 
विद्यमान हें । जिस प्रकार पौराणिक अनुश्रुति प्राचीन आर्यों के राजनीतिक 
वृत्तान्त को सूचित करती है, वैसे ही वैदिक संहितायें उनके धर्म व सम्यता का 
परिचय देती हैं। पर यहां यह नहीं भूलना चाहिये, कि वैदिक साहित्य का निर्माण 
किसी एक समय में नहीं हुआ, उसमें जहां वे मन्त्र विद्यमान हें, जिनका निर्माण 
वेवस्वत मनु द्वारा हुआ था, तो वहां वे मन्त्र भी हें, जो राजा सुदास (उत्तर 
पंचाल राज्य का राजा, ६८ वीं पीढ़ी) के समय में बने थे। राजा सुदास के बाद 
भी वेदिक सूक्‍तों का निर्माण हुआ, और कुछ मन्त्र तो महाभारत-युद्ध के बाद 
राजा परीक्षित के समय में भी बने । इस प्रकार वेदों में वेवस्वत मनु के समय से 
शुरू कर महाभारत-काल के लगभग तक के मन्त्र संगृहीत हे । यही कारण है, 
कि सब वेदिक सूक्‍तों की भाषा एक सदृश नहीं है, और पुराने व नये मल्त्रों की 
भाषा पर विचार करने से उसमें भेद स्पष्ट दिखाई देता है। 

वेवस्वत मनु से महाभारत तक के काल को हम वैदिक युग कह सकते 
हे, क्योंकि इस सुदी्च (१५०० वर्ष के लगभग के) काल में वेदिक सूक्‍तों का 
निरन्तर निर्माण होता रहा, और वेदों के अनुशीलन से जिस सम्यता और संस्कृति 
का परिचय मिलता है, वह इसी युग की है । 

बेदिक संहिता--आरय॑-जाति का सबसे प्राचीन साहित्य वेद है । वेद का 
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अर्थ है, ज्ञान। वेद मुख्यतया पद्म में हैं, यद्यपि उनमें गद्यभाग भी विद्यमान हे । 
बेदिक पद्य को ऋग या ऋचा कहते हें, बेदिक गद्य को यजुष कहा जाता है, और 
वेदों में जो गीतात्मक (छन्द रूप) पद्च हें, उन्हें साम कहते हें । ऋचाओं व सामों 
के एक समूह का नाम सूक्‍त होता है जिसका अथ है, उत्कृष्ट उक्ति या सुभाषित | 
वेद में इस प्रकार के हजारों सूक्‍त विद्यमान हें। प्राचीन समय में वेदों को 
तब्रयी' भी कहते थे। ऋचा, यजुष और साम--इन तीन प्रकार के पदों में 
होने के कारण ही वेद की त्रयी संज्ञा भी होती थी । 

पर वेदिक मन्त्रों का संकलन जिस रूप में आजकल उपलब्ध होता है, उसे 
'संहिता' कहते हे । विविध ऋषि-वंशों में जो मन्त्र श्रुति द्वारा चले आते थे, 
बाद में उनका संकलन व संग्रह शुरू हुआ । पहले वेद-मंन्त्रों को लेखबद्ध करने की 
परिपाटी शायद नहीं थी । गुरु-शिष्य परम्परा व पिता-पुत्र परम्परा द्वारा ये 
मन्त्र ऋषि-वंशों में स्थिर रहते थे , और उन्हें श्रुति (श्रवण) द्वारा शिष्य 
गुरु से या पुत्र पिता से जानता था। इसी कारण उन्हें श्रुति' भी कहा जाता 
था। विविध ऋषि-वंशों में जो विविध सूक्‍त श्रुति द्वारा चले आते थे, धीरे-धीरे 
बाद में उनको संकलित किया जाने लगा । इस कार्य का प्रधान श्रेय मुनि 
वेदव्यास को है । यह महाभारत-युद्ध का समकालीन था, और असाधारण रूप 
से प्रतिभाशाली विध्वान्‌ था। इसका वेयक्तिक नाम कृष्ण हंपायन था, पर इसे 
बेदव्यास इसलिये कहा जाता था, क्योंकि इसते वेदों का संकलन व वर्गीकरण 
किया था। वेदव्यास ने वेदिक सूक्‍तों का संहिता रूप में संग्रह किया। उसके 
द्वारा संकलित वदिक सं हितायें चार हे-ऋग्वेद, यजुर्वेंद सामवेद और अथर्ववेद । 
चार वंदिक संहिताओं के अतिरिक्त कृष्णद्वेपायन वेदव्यास ने सूत, चारण 
व मागधों में चली आती हुई राजवंशों की अनुश्रुति का भी संग्रह किया । 
उसके ये संग्रह '१राण” कहे जाते हे । बंदिक सहिताओं में जिस प्रकार ऋषिवंशों 
की “श्रुति” संगृहीत है, बसे ही पुराणों में आयं-राजवंशों के साथ सम्बन्ध रखने 
वाली “अनुश्रुति' संकलित हूँ | वेदव्यास को अठारहों पुराणों का “कर्त्ता' कहा 
गया है, पर वस्तुतः वह पुराणों का कर्त्ता' न होकर संकलयिता' था। राजबंशों 
के प्रतापी राजाओं के बीरक्ृत्यों का आख्यान उस युग के सूतों व चारणों द्वारा 
किया जाता था । इन सूत वंशों में राजवंशों के आख्यान ब गाथायें वैसे ही' 
पिता-पुत्र-परम्परा से चलो आती थीं, जैसे कि ऋषि-वंशों में सूक्‍तों की श्रुति । 
वेदव्यास ने इन सबका संग्रह किया । इसमें सन्देह नहीं, कि मुनि वेदव्यास 
अपने युग का सबसे बड़ा विद्वान और संकलनकर्ता था । 
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कृष्ण दंपायन वेदव्यास को अपने समय में विद्यमान प्राचीन श्रुति! व 
अनश्रुति' का संकलन करने की प्रवृत्ति शायद इस कारण हुई थी, कि इस समय 
तक आयों में लिपि व लेखनप्रणाली का प्रारम्भ हो चुका था। जो ज्ञान पहले 
श्रुति द्वारा चला आता था, उसे अब लेखबद्ध किया जा सकता था, और उसका 
उपयोग केवल विशिष्ट ऋषिबंश व सूतबंश के लोग ही नहीं, पर अन्य लोग 
भी कर सकते थे । 

चार बेद--अब हम इस स्थिति में हे, कि चारों वेदिक संहिताओं का संक्षेप 
के साथ परिचय दे सकें । ऋग्वेद में कुल मिलाकर १०१७ सूक्‍त हैं । यदि ११ 
बालखिल्य सूक्‍तों को भी इनमें अन्तर्गत कर लिया जाय, तो ऋग्वेद के कुल सूकतों 
की संख्या १०२८ हो जाती हैं। सम्भवतः, ये बालखिल्य सूक्‍त परिशिष्ट रूप 
में हे, और बाद में जोड़े गये हे । यही कारण है, कि अनेक विद्वान्‌ इन्हें ऋग्वेद 
का अंग नहीं मानते, और इस बेद की कुल सूक्‍त संख्या १०१७ समझते हैं । 
ये १०१७ या १०२८ सूक्‍त १० मंडलों में विभकत हें । वेद के प्रत्येक सूकत व॑ 
ऋचा (मन्त्र) के साथ उसके “ऋषि' और देवता” का नाम दिया गया है। 
ऋषि का अर्थ है, मन्त्रद्रष्टा या मन्त्र का दर्शन करनेबाला । जो लोग वेदों 
को ईश्वरीय ज्ञान मानते हें, उनके अनुसार वेदों का निर्माण तो ईश्वर द्वारा हुआ 
था, पर इस वेदिक ज्ञान को अभिव्यक्त करनेवाले ये ऋषि थे। पर जाधुनिक 
विद्वान्‌ वेदिक ऋषियों का अभिप्राय यह समझते हैं, कि ये ऋषि मन्त्रों के निर्माता 
थे। बेदिक देवता का अभिप्राय उस देवता से है, जिसकी उस मन्त्र में स्तुति 
की गई हैँ, या जिसके सम्बन्ध में मन्त्र में प्रतिपादन किया गया है । 

ऋणगूवेद के ऋषियों में सर्वप्रधान गृत्समद, विश्वामित्र, बामदेव, अन्रि, 
भारद्वाज और वशिष्ठ हे । इन छः: ऋषियों व इनके वंशजों ने ऋग्वेद के दूसरे, 
तीस रे, चौथे, पांचवें, छठे और सातवें मण्डलों का दर्शन व निर्माण किया था । 
आठवें मण्डल के ऋषि कण्व और आंगिरस-वंश के हैँ। प्रथम मण्डल के पचास 
सूक्‍त भी काण्व-बंश के ऋषियों द्वारा निमित हुए । अन्य मण्डलों व प्रथम मण्डल 
के अन्य सूक्‍तों का निर्माण विविध ऋषियों द्वारा हुआ, जिन सबके नाम इन 
सूक्‍तों के साथ में मिलते हें। इन ऋषियों में वेबस्वत मनु, शिवि औशीनर, 
प्रतर्देन मबच्छन्दा और देवापि के नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय हैं । ऋग्वेद 
के न ऋषियों में कतिपय स्त्रियां भी हैँ, जिनमें लोपामुद्रा प्रमुख है । 
लोपामुद्रा राजकूल में उत्पन्न हुई थी। वह विदर्भ-राज की कन्या थी, और 
अंगस्त्य ऋषि की पत्नी थी । 
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यजुर्वेद के दो प्रधान रूप इस समय मिलते हें, शुक्ल यजुर्वेंद और कृष्ण 
यजवेंद । शुक्ल यजुर्वेद को वाजसनेयी संहिता भी कहते हें, जिसकी दो 
शाखायें उपलब्ध हें---काण्व और माध्यन्दनीय । कृष्ण यजुर्वेद की चार शाखायें 
प्राप्त होती हें-काठकसंहिता, कपिष्ठल संहिता, मंत्रेयी संहिता और तैत्तिरीय 
संहिता। विविध ऋषिवंशों व सम्प्रदायों में श्रुति द्वारा चले आने के कारण 
मूल वेदमन्त्रों में पाठभेद का हो जाना असम्भव नहीं था । सम्भवतः, इसी 
कारण से यजुर्वेद की ये विविध शाखायें बनीं 4 इन शाखाओं में अनेक 
स्थानों पर मन्त्रों में पाठभेद पाया जाता हैँ। इनमें यजुर्वेद की वाजसनेयी 
संहिता सबसे महत्त्वपूर्ण है, और बहुत-से विद्वान्‌ उसे ही असली यजुर्वेद मानते 
हैं। यह चालीस अध्यायों में विभक्‍त हूँ । इनमें उन मन्‍्त्रों का पृथक्‌-पृथक्‌ रूप से 
संग्रह किया गया है, जो विविध याज्ञिक अनुष्ठानों में प्रयुक्त किये जाते थे । 
यजुर्वेद का अन्तिम अध्याय ईशोपनिषद्‌ हे, जिसका सम्बन्ध याज्ञिक अनुष्ठान 
के साथ न होकर अध्यात्मचिन्तन के साथ में है । 

सामवेद की तीन शाखायें इस समय मिलती हैं, कौथुम शाखा, राणायनीय 
शाखा और ज॑मितीय शाखा । इनका आधार भो पाठभेद हैं । सम्भवतः, पहले 
सामवेद की अन्य भी बहुत-सी शाखायें विद्यमान थीं । पुराणों में तो सामवेद 
की सहस्न शाखाओं का उल्लेख है । वर्तमान समय में उपलब्ध शाखाओं में 
कौयुम-शाखा अधिक प्रचलित व प्रामाणिक हैं । सामवेद के दो भाग हैं 
आचिक और उत्तराचिक । दोनों भागों की मिलाकर मन्त्रसंख्या १८१० हे । 
इसमें अनेक मन्त्र ऐसे भी है, जो एक से अधिक बार आये हें। यदि इन्हें अलग कर 
दिया जाय, तो सामवेद के मन्त्रों की कुल संख्या १५४९ रह जाती है । इनमें 
से भी १४७४ मन्त्र ऐसे हें, जो ऋग्वेद में भी पाय जात है । इस प्रकार स।मवेद 
के अपने मन्त्रों की संख्या केवल ७५ रह जाती हूँ । सम्भवतः, सामवेद में ऐसी 
ऋचाओं का पृथक्‌ रूप से संग्रह कर दिया गया है, जिन्हें गीत के रूप में गाया जा 
सकता है। सामरूप में क्रचायें वेदिक ऋषियों द्वारा संगीत के लिये प्रयुक्त 
होती थीं । 

अथवंबेद की दो शाखायें इस समय मिलती हैं, शौनक और पिष्पलाद । 
इनमें शौनक शाखा अधिक प्रसिद्ध है, और उसे ही प्रामाणिक रूप से स्वीकार 
किया जाता है। अथवंबेद में कुल मिलाकर २० अध्याय और ७३१ सूक्‍त 
हैं। सूक्‍तों के मन्त्रों को यदि गिना जाय, तो उनकी संख्या ६००० के लगभग 
पहुंच जाती है । इसमें भी बहुत-से मन्त्र ऐसे हें, जो ऋग्वेद में भी पाये जाते हैं । 


बेदिक युग की सभ्यता और संस्कृति १७४१ 


ज्राह्मण-प्रन्य--वेदिक साहित्य में चार वेदिक संहिताओं के अतिरिक्त 
ब्राह्मण-प्रन्यों को भी सम्मिलित किया जाता हूँ। इन ब्राह्मण-प्रन्थों में उन 
अनष्ठानों का विशद रूप से वर्णन है, जिनमें वेदिक मन्त्रों को प्रयुक्त किया जाता 
था । अनष्ठानों के अतिरिक्त इनमें वेदमन्त्रों के अभिप्राय व विनियोग की 
विधि का भी वर्णन है। प्रत्येक ब्राह्मण-ग्रन्य का किसी वेद के साथ सम्बन्ध 
है, और उसे उसी वेद का ब्राह्मण माना जाता है । यहां यह आवश्यक है, कि 
हम प्रत्येक वेद के साथ सम्बन्ध रखनेवाले ब्राह्मण-ग्रन्थों का संक्षेप के साथ 
उल्लेख करें, क्योंकि ब्राह्मण-ग्रन्थों का परिचय दिये बिना वैदिक साहित्य 
का वर्णन पूरा नहीं हो सकता । 

ऋग्वेद का प्रधान ब्राह्म ण-ग्रन्थ ऐतरेय हे । इसमें कुल मिलाकर चालीस 
अध्याय हैं। अनुश्रुति के अनुसार ऐतरेय ब्राह्मण का रचयिता महीदास एंतरेय 
था। पर सम्भवत: महीदास इस ब्राह्मण का रचयिता न होकर संकलनकर्ता 
मात्र था, क्‍योंकि ऋग्वेद के समान इस ब्राह्मण का निर्माण भी एक सुदीधंयुग 
में याज्ञिक अनुष्ठानों के विकास के साथ-साथ हुआ था । ऋग्वेद का दूसरा 
ब्राह्मण-प्रन्य कौद्योतकी या सांख्यायन ब्राह्मण है । सम्भवतः, यह ब्राह्मण 
किसी एक व्यक्ति की ही रचना हैं । 

कृष्ण यजुवेंद का ब्राह्मण तंत्तिरीय है । शुक्ल और कृष्ण यजुवंद में मुख्य 
भेद यह है, कि जहां शुक्ल यजुवेंद में केवल मन्त्र भाग है, वहां कृष्ण यजुबंद में 
ब्राह्मणमभाग भी अन्तर्गत हैं। उसमें मन्‍्त्रों के साथ-साथ विधि विधान व 
याज्ञिक अनुष्ठान के साथ सम्बन्ध रखनेवाले ब्राह्मगभाग को भी दे दिया गया 
हैं। अतः तैत्तिरीय ब्राह्मण रचना की दृष्टि से कृष्ण यजुर्वेद से अधिक भिन्न नहीं 
है । शक्ल यजवबेंद का ब्राह्मण शतपथ है, जो अत्यन्त विशाल ग्रन्थ है । इसम 
कुल मिलाकर सौ अध्याय हैं, जिन्हें चौदह काण्डों में विभक्‍त किया गया हैं । 
शतपथ ब्राह्मण में न केवल याज्ञिक अनुष्ठानों का बड़े विशदरूप से वर्णन किया 
गया है, पर साथ ही इस बात पर भी विचार किया गया है, कि इन विविध 
अनुष्ठानों का क्या प्रयोजन है, और इन्हें क्‍यों यज्ञ का अंग बनाया गया हू ॥ 
शतपथ ब्राह्मण का रचयिता याज्ञवल्क्य ऋषि को माना जाता है, पर सम्भवत; 
यह विशाल ग्रन्थ किसी एक ऋषि की रचना न होकर अनेक ऋषियों की कृति हूँ । 

सामवेद के तीन ब्राह्मण है, ताण्डय महाब्राह्मण, पडविश ब्राह्मण और 
जैमिनीय ब्राह्मण । अनेक विद्वानों के अनुसार ये तीनों ब्राह्मण अन्य ब्राह्मण- 
ग्रन्थों की अपेक्षा अधिक प्राचीन हें । 


१७२ भारत का प्राचोन इतिहास 


अथर्वंवेद का ब्राह्मण गोपथ है । अनेक विद्वानों की सम्मति में यह बहुत 
प्राचीन नहीं है, और इसमें उस ढंग से याज्ञिक अनुष्ठानों का वर्णन नहीं है, जैसे 
कि अन्य ब्राह्मण-प्रन्थों में पाया जाता है । 

आरण्यक व उपनिषद्‌--इसमें सनन्‍्देह नहीं, कि भारत के प्राचीन आया 
के धर्म में यज्ञों की प्रधानता थी। यज्ञ के विधि-विधानों व अनुष्ठानों को 
वे बहुत महत्त्व देने थे। इसीलिये याज्ञिक अनुष्ठानों के प्रतिपादन व उनमें 
वैदिक मनन्‍्त्रों के विनियोग को प्रदर्शित करने के लिये उन्होंने ब्राह्मण-प्रन्थों की 
रचना को थी । पर साथ ही, बंदिक ऋषि आध्यात्मिक, दा्शनिक व पार- 
लौकिक विषयों का भी चिन्तन करते थे । आत्मा क्या है, सृष्टि की उत्पत्ति 
किस प्रकार हुई, सृष्टि किन तत्त्वों से बनी है, इस सृष्टि का कर्त्ता व नियामक 
कौन है, जड़ प्रकृति से भिन्न जो चेतन सत्ता है उसका क्या स्वरूप हें---इस प्रकार 
के प्रश्नों पर वे विचार किया करते थे। इन गढ़ विषयों का चिन्तन करनेबाले 
ऋषि व विचारक प्रायः जंगलों व अरण्यों में निवास करते थे, जहां वे आश्रम 
बनाकर रहते थे। यहां उस साहित्य की सृष्टि हुई, जिसे आरण्यक व उप- 
निषद्‌ कहते हें । अतेक आरण्यक ब्राह्मण-प्रन्थों के ही भाग हें। इससे सूचित होता 
है, कि याज्ञिक अनुष्ठातों में लूगे हुए याज्िक व ऋषि लोग यज्ञों को ही अपना 
ध्येय नहीं समझते थे, अपितु अध्यात्मचिन्तन में भी तत्पर रहते थे | कुछ 
विद्वानों ने यह मत प्रकट किया हैं, कि ब्राह्मण लोग याज्ञिक विधि-विधान में 
संलग्न' रहते थे, और अन्य वर्णों के ( विशेषतया क्षत्रिय वर्ण के ) विचारक 
अध्यात्मचिन्तन को महत्त्व देते थे। पर इस मत में विशेष सार प्रतीत नहीं होता, 
कारण यह कि इस प्राचीन युग में वर्ण-व्यवस्था या जाति-विभाग का पूरी तरह 
से विकास नहीं हुआ था | अनेक राजवंशों के विविध व्यक्ति इहलोक के सुखों 
का परित्याग कर ऋषि-जीवन को व्यतीत करने के लिये उद्योग करते थे । 
कौरब-वंश के राजा शान्तन का भाई देवापि मन्त्रद्रष्टा ऋषि था। विदर्भ-राज 
की कन्या लोपामुद्रा एक ऋषि की पत्नी थी, और स्वयं भी ऋषि थी । 
याज्ञवलक्य आदि अनेक ऋषि जहां याज्ञिक अनुष्ठानों के प्रतिपादक थे, 
वहां साथ ही अध्यात्मचिन्तन करनेबाले भी थे | इन ऋषियों ने अरण्य में 
विद्यमान आश्रमों में जिन आरण्यकों व उपनिषदों का विकास किया, उनकी 
संख्या दी सौ से भी ऊपर हैँ। इनमें से कतिपय प्रमुख उपनिषदों का यहां 
उल्लेख करना आवश्यक है, क्‍योंकि ये भी बंदिक साहित्य के महसवपूर्ण 
अंग हें । 


वबेदिक युग की सभ्यता ओर संस्कृति १७३ 


(१) ऐतरेय उपनिषदू--यह ऋग्वेद के ऐतरेय ब्राह्मण का एक भाग 
है। ऋग्वेद के दूसरे ब्राह्मण-प्रन्य कौशीतकी ब्राह्मण के अन्त में भी आर- 
ण्यक भाग है, जिसे कौशितकी आरण्यक व कौशितकी उपनिषद्‌ कहते है । 

(२) यजुवेंद का अन्तिम अध्याय ईशोपनिषद्‌ के रूप में है। शुक्ल यजुर्वेद 
के ब्राह्मण-ग्रन्य शतपथ ब्राह्मण का अन्तिम भाग आरण्यक रूप से है, जिसे 
बुहदारण्यकोय निषद्‌ कहते हें । कृष्ण यजुर्वेद के ब्राह्म ण-प्रन्थों के अन्त्गंत कठ 
उपनिषद्‌, श्वेताश्वतरोपनिषद्‌, तैत्तिरीय उपनिषद्‌ और मेत्रायणीय उपनिषद्‌ 


हे । 

(३) सामवेद के ब्राह्मण-ग्रन्यों के साथ सम्बन्ध रखनेवाली उपनिषय्दे 
केन और छान्दोग्य हें । 

(४) अयवंबेद के साथ मुण्डक उपनिषद्‌, प्रश्न उपनिषद्‌ और माण्ड्क्य 
उपनिषद्‌ का सम्बन्ध हें । 

आरण्यक व उपनिषदें गद्य और पद्य दोनों में हें । भाषा और छन्द की दृष्टि 
से ये वंदिक संहिता से बहुत भिन्न हे। इससे अनुमान किया जाता है, कि इनका 
निर्माण वंदिक सुकतों के पर्याप्त बाद हुआ था | उपनिषदों में अनेक कथानक 
भी आते हैं, जिनमें से कतियय का सम्बन्ध उन आये-राजवंशों के साथ में हैं 
जिनका इतिवृत्त हमने इस पुस्तक के पिछले अध्याय में दिया है । अध्यात्म- 
चिन्तन और दाइंनिक विचारों की दृष्टि से ये आरण्यक-प्रन्थ बहुत महत्त्व रखते 
हैं । बाद के समय में भारत में जो अनेक दाशंनिक सम्प्रदाय प्रचलित हुए, 
वे अपने पक्ष की पुष्टि के लिये इन उपनिषदों का आश्रय लेते थे और उन्हें 
प्रमाण-रूप से भी पेश करते थे । 

बेदाजु--वेदिक स।हित्य के महत्त्वपूर्ण भाग बे ग्रन्थ भी हैं, जिन्हें वेदाजू 
नाम से कहा जाता हैँ । वेदाज़ संख्या में छः हे--शिक्षा, छन्द, व्याकरण, निरुक्‍्त, 
ज्योतिष और कल्प । इन वेदाज्रों का विकास वेदिक काल के बाद में हुआ, 
और इनमें वणित सम्यता और संस्कृति वेदिक युग की सभ्यता और संस्कृति से 
भिन्न हैं। अत: यद्यपि इनका परिगणन वेदिक साहित्य में किया जाता है, तथापि 
अधिक विशदरूप से इनका उल्लेख आगे चलकर हम करेंगे। 


(२) वैदिक युग का राजनीतिक जीवन 


वैदिक संहिता, ब्राह्मण ग्रन्थ और उपनिषदों के अध्ययन से वँदिक युग के 
आरयों की सभ्यता, राजनीतिक संगठन, धर्म, आथिक दशा और संस्कृति आदि के 
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सम्बन्ध में बहुत-सी महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हैं। अब उनका संक्षिप्त रूप से 
उल्लेख करना उपयोगी होगा । 
राजनीतिक संगठन--जब आर्यों ने पहलेपहल भारत में प्रवेश किया, तो 
ये सभ्यता के क्षेत्र में अच्छी उन्नति कर चुके थे। वे शिकारी की दशा से आगे 
बढ़कर पशुपालक और कृषक की दशा को पहुंच चुके थे । राजनीतिक दृष्टि से 
वे जनों में संगठित थे । जन को हम कबी ला या ट्राइब समझ सकते हैं। इसका संगठन 
“एक बड़े परिवार के समान था, जिसमें यह विचार विद्यमान था, कि उसके सब 
व्यक्ति एक आदिपुरुष की सन्‍्तान हैं, और एक परिवार के अंग हैं। जिस प्रकार एक 
परिवार में सबसे वद्ध व्यक्ति शासन करता है, उसी प्रकार जनरूपी बड़े परिवार 
में भी एक पिता या मुखिया का शासन होता था । इस मुखिया को राजा कहते 
थे, और इसकी नियुक्ति परम्परागत या प्रथा के अनुसार या निर्वाचन 
द्वादा होती थी। प्रत्येक जन की सम्पूर्ण विश: (जनता) इस राजा का वरण 
करती थी । यह समझा जाता “था, कि जनता राजा के साथ एक संविदा 
(इकरार) करती है, जिसके अनुसार राजा यह जिम्मा लेता है, कि वह अपनी 
प्रजा की सब बाह्य और आभ्यन्तर शत्रुओं से रक्षा करेगा और उसका न्याय- 
पूर्वक पालन करेगा। इसी कार्य के लिये प्रजा राजा को 'बलि' (कर) प्रदान- 
करती थी । राज्याभिषेक के अवसर पर राजा धर्म-पुर्वक प्रजा-पालन की प्रतिज्ञा 
करता था । यदि वह इस प्रतिज्ञा को तोड़े, तो प्रजा को अधिकार था, कि 
वह उसे पदच्युत कर सके । राजा किसी देवी अधिकार से शासन करता है, यह 
विचार वैदिक संहिताओं में कहीं नहीं पाया जाता । इसके विपरीत वहां यह 
विचार स्पष्टरूप से विद्यमान हैँ, कि विश: राजा को शासन-कार्य के लिये 
वरण करती है । वरणद्वारा जब कोई व्यक्ति राजा के पद पर नियत होता था, 
तो उससे यह आशा की जाती थी, कि वह जीवनपयेनत अपने पद पर श्रुव 
(स्थिर) रहेगा । अथवंबेद में लिखा है, कि यह द्यो: और पूृथिवी सब ध्रुव हें, 
यह सारा विश्व ध्रुव हैँ, ये पर्वत ध्रुव हे । इसी प्रकार विश: का यह राजा भी 
'थ्रुव' रहे । सब विशः इसको चाहें, और यह राष्ट्रपद से कभी च्यूत न हो । 
राजा को वरण करने का कार्य “विश: के जिन प्रमुख व्यक्तियों के सुपुर्द 
था, उन्हें *राजकृत:' (राजा को नियत करनेवाले) कहते थे । ये 'राजकृतः' 
स्वयं भी राजा कहाते थे, और राजा-पद पर वरण किया गया व्यक्ति इन 
*राजान: राजकृत:' का मुख्यमात्र माना जाता था। ये 'राजकृतः' कौन होते 
थे, वेदों से यह स्पष्ट नहीं होता । ब्राह्मण ग्रन्थों में “रत्नियों' का उल्लेख आता 
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है, जो राज्याभिषेक के समय पर राजा से ह॒वि ग्रहण करते थे। इन रत्तियों के 
सम्बन्ध में हम उत्तर वेदिक काल (प्राग बौद्ध काल) की सभ्यता का विवरण 
करते हुए, अधिक विस्तार के साथ लिखेंगे । सम्भवतः, ब्राह्मणग्रन्थों में जिन्हें 
"रत्नी” कहा गया है, वेदिक काल में वे ही 'राजकृत: राजान:” कहे जाते थे, क्‍योंकि 
वेदिक युग के ये राजकृतः राज्याभिषेक के अवसर पर राजा को एक “'पर्णमणि! 
प्रदान करते थे, जो राजत्व का चिह्न समझी जाती थी। सम्भवतः, यह पर्णमणि 
(पर्णों द्वारा निमित रत्न) पलाश वक्ष की शाखा होती थी । पलाश (पीपल ) 
को पवित्र मानने की कल्पना वदिक काल में भी विद्यमान थी । “राजकृत 
राजान:' के अतिरिक्त सूत, ग्रामणी, रथकार, कर्मार आदि जनता के विविध 
व्यक्ति भी राज्याभिषेक में हाथ बंटाते थे, और 'विश:' की तरफ से राजा 
का वरण करते थे । 

समिति और सभा--जनता द्वारा वरण किये जा चुकने पर राजा अकेला 
शासन-कार्य का संचालन करता हो, यह बात नहीं थी | वेदिक युग में समिति 
और सभा नामक दो संस्थायें भी थीं, जो न केवल राजकायं में राजा की सहायता 
करती थीं, अपितु उस पर नियन्त्रण भी रखती थीं । अथवंवेद के जिस सूक्‍त 
में राजा के ध्रुव रहने की प्रार्थना की गई है, उसी में यह भी कहा गया है, कि 
राजा की समिति भी ध्रुव रहे । समिति के सदस्य कौन होते थे, यह निश्चित 
रूप से नहीं कहा जा सकता । सम्भवतः, वह सम्पूर्ण विश: की सँस्‍था थी, और 
उसमें जन” के सब लोग एकत्र होते थे । यह भी सम्भव है, कि वैदिक युग के 
जनपदों में जनसंख्या के बढ़ने के साथ-साथ सब लोग इस समिति में एकत्र न 
होते हों, और कतिपय प्रमुख व्यक्ति ही उसमें सम्मिलित होने का अधिकार 
रखते हों । प्राचीन ग्रीक नगर-राज्यों की लोकसभाओं (यथा एथेन्स की 
एक्लीजिया ) में प्रत्येक नागरिक सदस्यरूप से सम्मिलित होता था । जब इन 
नगर-राज्यों की जनसंख्या लाखों में हो गई थी,तब भी प्रत्येक नागरिक को यह 
अधिकार था, कि वह अपने राज्य की लोकसभा में उपस्थित होकर विचार 
में हाथ बंटा सके, और अपनी सम्मति दे सके। सम्भवतः,वैदिक युग के आयें- 
जनपदों (जिनका स्वरूप नगर-राज्य के सदृश ही था) की समिति का भी यही 
रूप था। उसमें जनपद की सम्पूर्ण विश: एकत्र हो सकती थी । वहां एकत्र 
हुए व्यक्ति सब विचारणीय विषयों पर वाद-विवाद करते थे । विवाद व भाषण 
में प्रवीणता प्राप्त करना एक अत्यन्त महत्त्व की बात समझी जाती थी। अथर्व- 
वेद के एक सूकक्‍त में एक व्यक्ति यह प्राथना करता है, कि वह बहुत कुशल वक्‍ता 
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बने, अपनी युक्‍क्तियों, ज्ञान और भाषणकला द्वारा सत्रको वशीभूत कर ले । 
वाद-विवाद में अपने प्रतियपक्षियों को परास्त करने और मनुष्यों को भाषण 
ढ्वारा अपने पक्ष में कर सकने की शक्त प्राप्त करने के लिये अनेक प्रार्थनायें 
वेदों में विद्यमान हैं । नि:सन्देह, समिति में विविध विषयों पर खुला विवाद 
होता था, और विविध व्यक्ति वहां अपनी वकक्‍्तृत्वशक्ति का चमत्कार 
प्रदशित करते थे । समिति में केवल राजनीतिक विषयों पर ही विचार नहीं 
होता था, अपितु साथ ही अध्यात्मिक व अन्य गूढ़ विषयों पर भी उनमें विवाद 
हुआ करता था| छ्मन्दोग्प और वृहृदारण्यक उपनिषदों में समिति” में ब्रह्म- 
विद्याविषयक विचारों का उल्लेख आता है । श्वेतकेतु पंचाल-जनपद की 
इसी प्रकार की समिति में उपस्थित हुआ था, और वहां उसने अध्यात्म- 
विषयक विचार में हाथ बटाया था । समिति का अपना अध्यक्ष होता था, जिसे 
“ईशान” कहते थे। ईशान के सभापतित्व में ही समिति का कार्य चलता था। 
पर राजा भी विविध अवसरों पर समिति में उपस्थित होता था। जब श्वेतकेतु 
पंचाल-जनपद की समिति में गया, तो वहां का राजा प्रवाहण जाबालि उसमें 
उपस्थित था । 

समिति के समान सभा भी वेदिक युग के जनपदों की एक महत्त्वपूर्ण संस्था 
थी। वेदों में समिति और सभा को प्रजापति की दुहिता' कहा गया हूँ, और यह 
प्रार्थना की गई हे, कि ये दोनों राजा की रक्षा में सदा तत्पर रहें । सभा और 
समिति के संगठन में क्या भेद था, यह बेदिक संहिताओं द्वारा भलीभांति स्पष्ट 
नहीं होता । ऐसा प्रतीत होता हैं, कि सभा समिति की अपेक्षा छोटी संस्था 
थी, उसके सदस्य केवल बड़े लोग (पितर व बुद्ध) होते थे, और उसका प्रधान 
कार्य न्याय करना था । अथवंबेद में समा को नरिष्ट' कहा गया हैं। सायणा- 
चार्य ने नरिष्ट शब्द के अभिप्राय को स्पष्ट करते हुए लिखा है, कि बहुत-से 
लोग एक साथ मिलकर जो एक बात कहें, उसका दूसरों को उल्लंघन नहीं करना 
चाहिये । क्योंकि बहुतों की बात को उल्लंघन नहीं किया जा सकता, अत: सभा 
को नरिष्ट' कहते हूँ ।” नरिष्ट का शब्दा्थ है, अतुल्लंघनीय । बहुमत से 
जो कुछ सभा में निर्गीउ होता था, उसे अनुल्लंघनीय माना जाता था, और इसी 
कारण सभा को नरिष्ट कहते थे। प्रतीत होता है, कि वेदिक युग की सभा में 
भी विविध विषयों पर विवाद होता था और विविध वक्‍ता सभासदों को 
अपने पक्ष में करने के लिये विशेषरूप से प्रयत्नशील रहते थे । इसीलिये 
' अथर्ववेद में प्रार्थना की गई है-- है सभा ! हम तेरे से भलीभांति परित्रित 
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हैं, तेरा नाम नरिष्ट (अनुल्लंघनीय) भी है । तेरे जो भी सभासद्‌ हैं वे मेरे साथ 
सवाचस्‌ ( मेरे कथन के साथ सहमति रखनेवाले ) हों। यहां (सभा में), 
जो लोग बंठे हें, में उन सबके नेत्र और ज्ञान को ग्रहण करता हूं (सबको अपने 
पीछे चलाता हूं )। है इन्द्र ! मुझे इस प्रयत्न में सफल बन।ओ | तुम लोगों 
(सभासदों) का जो मन किसी और पक्ष म गया हुआ है, या किसी पक्ष के 
साथ इधर या उधर बंध गया है, उसे में लौटाता हूं, तुम सबका मन मेरे पक्ष 
में हो।” सभा में उपस्थित सभासदों को अपने पक्ष में करने, उन सबको वशीभूत 
कर अपने पीछे चलाने की यह प्रार्थना कितनी सुन्दर है, ओर कितनी उत्तम 
रीति से उस युग की सभा पर प्रकाश डालती है । सभा के सदस्यों को 'सभा- 
सद' कहा जाता था। वेदों में इन्हें 'पितर' भी कहा गया हैँ, बाद के साहित्य 
में इनके लिये वृद्ध शब्द का उपयोग किया गया है । इससे ज्ञात होता है, कि 
सभा में सम्पृर्ण विश: एकत्र नहीं होती थी, उसके कतिपय प्रतिष्ठित व वृद्ध 
(बड़े) लोग ही उसमें सम्मिलित होते थे । 

सभा का एक मुख्य कार्य न्याय करना था। न्याय के लिये अभियुकत रूप 
में जिस व्यक्ति को सभा के सम्मुख पेश किया जाता था, उसे समाचर' 
कहते थे । यजुर्वेद में समाचर का उल्लेख पुरुषमेध के प्रकरण में किया गया है । 
आलंकारिक रूप से विचार करने पर अभियकत व्यक्ति को 'मेध्य' (बलि- 
योग्य) समझ सकना कठिन नहीं हे। यजुर्वेद के ही एक अन्य मन्त्र में सभा में 
किये गये पाप के प्रायश्चित्त का उल्लेख किया गया हैँ । न्याय-कार्य को करते 
हुए सभासद्‌ लोगों से अनजाने में या जान-बझकर जो भूल होती थी, उसी 
को यजुर्वेद में पाप कहा गया है, और उससे छटने के लिये प्रार्थना की गई है । 
सूत्रग्न्‍रन्थों और धर्मंशास्त्रों के समय में भी सभा न्याय का कार्य करती थी । 
“या तो सभा म जाये नहीं, जाये तो वहां सोच-समझकर अपनी बात कहनी 
चाहिये, सभा में जाकर जो अपनी सम्मति नहीं कहता या गलत बात कहता 
है, वह पापी होता हैं ।” यह धर्म-शास्त्रों का वचन जिस सभा के सम्बन्ध 
में है, वह सम्भवतः न्याय का भी कार्य करती थी । 


(३) सामाजिक जीवन 
पठ्चजन--वेदिक युग के भारतीय आर्य अनेक जनों (कबीला या ट्राइब) 
में विभक्‍त थे । ऋग्वेद में अनेक स्थलों पर पञचजना: और पञूचकृष्टय:' 
का उल्लेख आता हे. जो निःसन्देष़् उस यग के आपरयों की पांच प्रमख जातियों 
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(कबीलों) को सूचित करते हैं। ये पांच जन-अणु, द्रुह्म, यदु, तुवंसु और पुरु थ । 
पर इनके अतिरिक्त भरत, त्रित्स, श्ंजय आदि अन्य भी अनेक जनों का उल्लेख 
वेदों में आता है, जिनसे इस बात म कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि ज्यों- 
ज्यों आय॑ लोग भारत में फेलते गये, उनमें विविध जनों का विकास होता 
गया । आयं-जाति के प्रत्येक जन में सब व्यक्तियों की सामाजिक स्थिति 
एक समान थी, सबको एक ही विशः (जनता) का अंग माना जाता था । 

आये और दास--आर्यों के भारत में प्रवेश से पूर्व यहां जिन लोगों का निवास 
था, वेदों में उन्हें 'दास' या दस्यु” कहा गया है । इनकी अनेक समृद्ध बस्तियां 
भारत में विद्यमान थीं। आर्यो ने इन्हें जीतकर अपने अधीन किया, और ये 
आयेभिन्न लोग आयये-जनपदों में आरये-राजाओं की अधीनता में रहने लगे। 
यह स्वाभाविक था, कि इन दासों व दस्पुओं की सामाजिक स्थिति आरयों 
की अपेक्षा हीन रहे । आर्य लोग इनसे घ॒णा करते थे, इन्हें अपने से हीन समझते 
थे, और उन्हें अपने समान स्थिति देने को उद्यत नहीं थ। इसी दशा का यह 
परिणाम हुआ, कि आयं-जनपदों में निवास करनेवाली जनता दो भागों में विभक्‍्त 
हो गई--( १) आये और (२) दास । दास-जाति की हीन स्थिति के कारण 
इस शब्द का अभिप्राय ही संस्कृद-भाषा में गुलाम हो गया, यह हम पहले 
लिख चुक हे । दास-जाति के ये लोग शिल्प में अत्यन्त चतुर थ | ये अच्छ विशाल 
घरों का निर्माण करते थे, शहरों में रहते थे व अनेक प्रकार के व्यवसायों में दक्ष 
थे | आरयों द्वारा विजित हो जाने के बाद भी शिल्प और व्यवसाय में इनकी निपु- 
णता नष्ट नहीं हो गई । ये अपने इन कार्यों में तत्पर रहें । विजेता आये सेनिक थे। 
वे याज्ञिक अनुष्ठानों को गौरव को बात समझते थे, और भूमि के स्वामी बनकर 
खेती, पशुपालन आदि द्वारा जीवन का निर्वाह करते थे। विविध प्रकार के 
शिल्प दारू-जाति के लोगों के हाथों में ही रहे । इसका परिणाम यह हुआ, 
कि भारत में प्राचीन काल से ही शिल्पियों को कुछ हीन समझने की प्रवृत्ति रही । 
आर्यों और दासों में परस्पर सामाजिक सम्बन्ध का सर्वेथा अभाव हो, यह बात 
नहीं थी । प्राच्य भारत में जहां आर्यों की अपेक्षा आयंभिन्न जातियों के लोग 
अधिक संख्या में थे, उनमें परस्पर विवाह सम्बन्ध होता रहता था। उन प्रदेशों 
में ऐसे लोगों की संख्या निरन्तर बढ़ती गई, जो शुद्ध आय या दास न होकर 
वर्णसंकर थ। ऐसे वर्णसंकर लोगों को ही सम्भवतः ब्रात्य कहा जाता था। 
अथर्व॑वेद में ब्रात्य-जातियों का अनेक स्थानों पर उल्लेख हुआ हैँ । बाद में 
वात्यस्तोम-यज्ञ का विधान कर इन ब्ात्यों को आर्यन्जाति में सम्मिलित करने 
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की भी व्यवस्था को गई । पर इसमें सन्देह नहीं, कि वैदिक युग में आरयों और 
दासों का भेद बहुत स्पष्ट था, और उस काल के आयं-जनपदों में ये दो 
वर्ण ही स्पष्टरूप से विद्यमान थे । 

वर्ण-व्यवस्था--आर्य-विशः के सब व्यक्तियों की सामाजिक स्थिति एक 
समान थी। पर धीरे-धीरे उसमें भी भेद प्रादुर्भूत होने लगा था। दास-जातियों 
के साथ निरन्तर युद्ध में व्यापृत रहने के कारण सर्वसाधारण आय॑ जनता में 
कतियय ऐसे वीर सेनिकों ,(रथी, महारथी आदि) को सत्ता आवश्यक हो गई 
थी, जो युद्ध-कला में विशेष निपुणता रखते थे। इनका कार्य ही यह समझा 
जाता था, कि वे शत्रुओं से जनता को रक्षा करें। क्षत (हानि) से त्राण 
करनेवाले होने के कारण इन्हें क्षत्रिय कहा जाता था। यद्यपि ये क्षत्रिय आये- 
विश: के ही अंग थे, पर तो भी इन्हें विश: के स्वंसाधारण लोगों (वश्यों) से 
अधिक सम्मानित व ऊंचा समझा जाता था क्षत्रिय सेनिकों के विशिष्ट कुल 
“राजन्य' कहाते थे। सम्भवतः ये राजन्य ही. वे 'राजक्ृतः राजान:' थे, जो अपने 
में से एक को राजा के पद के लिये वरण करते थे। जिस प्रकार क्षत्रियों की 
सर्वसाधारण आर्य विशः में एक विशिष्ट स्थिति थी, वैसे ही उन चतुर व्यक्तियों 
की भी थी, जो याज्ञिक कर्मकाण्ड में विशेष रूप से दक्ष थे । जब आयें लोग 
भारत में स्थिर रूप से बस गये, तो उनके विधि-विधानों व अनुष्ठानों में 
बहुत वृद्धि हुई । प्राचीन समय का सरल धर्म निरन्तर अधिक-अधिक जटिल 
होता गया । इस दशा में यह स्वाभाविक था, कि कुछ लोग जटिल याज्ञिक 
कमंकाण्ड में विशेष निपुणता प्राप्त करें, और याज्ञिकों को इस श्रणि को 
सर्वेत।धारण आय॑ं-विश: में क्षत्रियों के समान ही विशेष आदर की दृष्टि से देखा 
जाय । इस प्रकार, वदिक युग में उस चातुवण्य॑ का विकास प्रारम्भ हो गया था, 
जो आगे चलकर भारत में बहुत अधिक विकसित हुआ, और जो बाद के हिन्दू ३ 
भारतीय समाज की एक महत्त्वपूर्ण विशेषत। बन गया । पर वैदिक युग में यह 
भावना होने पर भी कि ब्राह्मण और क्षत्रिय सर्वसधारण विश: (वेश्य जनता ) 
से उत्कृष्ट व भिन्न है, जातिभेद या श्रेणिभेद का अभाव था । कोई व्यक्ति ब्राह्मण 
या क्षत्रिय है, इसका आधार उसकी योग्यता व अपने कार्य मे निपुणता 
ही थी । कोई भी व्यक्ति अपनी निपुणता, तप व विद्वत्ता के कारण ब्राह्मण पद 
प्राप्त कर सकता था। इसी प्रकार आर्य जन का कोई भी मनुष्य अपनी वीरता के 
कारण क्षत्रिय व राजन्य बन सकता था। वेदिक ऋषियों ने समाज की कल्पना 
एक मानव-शरीर के समान को थी, जिसके शीर्षस्थानीय ब्राह्मण थे, बाहरूप 
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क्षत्रिय थे। पेट व जंधाओं के सदश स्थिति वैश्यों की थी, और शूद्र पैरों के समान 
थे। आयंभिन्न दास लोग ही छा॒द्र वर्ण के अन्तर्गत माने जाते थे । 

पारिवारिक जीवन---वेदिक युग के सामाजिक जीवन का आधार परिवार 
था। मह।भारत में संकलित प्राचीन अनुश्वुति के अनुसार एक ऐसा समय था, 
जब विवाह-संस्था विकसित नहीं हुई थी, जब स्त्रियां अनावृत , 'स्वतन्त्र' और 
'कामाचारविहारिणी' होती थीं। पर यदि सचमुच कोई ऐसा समय आर्यों में 
रहा था, तो वह वैदिक युग से अवश्य ही पहले का होगा, क्योंकि वेदों के अनुशीलन 
से यह स्पष्ट प्रतीत होता है, कि विवाह-संस्था उस समय भलीभांति विकसित हो 
चुकी थी, और वेदिक युग के आर्य वेवाहिक बन्धन में बंधकर गृहस्थ-जीवन 
व्यतीत करते थे । साधारणतया एकपत्नीन्रत का अनुसरण किया जाता था, 
यद्यपि बहुपत्नीत्व व बहुपतित्व की प्रथा भी कहीं-कहीं प्रचलित थी । सम्भवतः, 
ये प्रथायें आर्यभिन्न जातियों में थीं, आरयों में नहीं । बहन और भाई में विवाह 
निषिद्ध था। विवाह बाल्यावस्था में नहीं होते थे । लड़कियां भी लड़कों के समान 
ब्रह्मचये-त्रत का पालन करती थीं, और युवावस्था में विवाह करती थीं । स्त्रियों को 
अशिक्षित नहीं रखा जाता था। स्त्रियों और श॒द्रों को शिक्षा नहीं देनी चाहिये" 
यह विचार बेदिक युग में विद्यमान नहीं था। अनेक स्त्रियां इतनी विदुषी थीं, कि 
उनके बनाये हुए मन्‍्त्रों को वेदिक संहिताओं में भी संकलित किया गया है। 
लोप|म॒द्रा, अपालत्रेयी आदि अनेक स्त्रियां वंदिक सूक्‍तों की ऋषि हें । गोधा, 
घोषा, विश्ववारा, अदिति, सरमा, यमी आदि कितनी ही ब्रह्मवादिनी महिलाओं 
(ऋषियों) का उल्लेख प्राचीन साहित्य में आत। हैँ । गार्गी, मंत्रेयी आदि 
तत्वचिन्तक स्त्रियों का उपनिषदों में भी जिक्र किया गया है । ब्रह्मचयंपृर्वक 
विद्याध्ययन कर जो स्त्रियां गृहस्थाश्रम में प्रवेश करती थीं, वे परदे में नहीं रह' 
सकती थीं । उन्हें पारिवारिक जीवन में पति की सहधर्मिणी माना जाता था | स्त्री 
और पुरुष में विवाह-सम्बन्ध स्वयं वरण करने से स्थिर होता था । स्त्रियां स्वयं 
अपने पति का वरण करती थीं। राजकुमारियों के अनेक स्वयंवर-विवाहों का 
विशद वर्णन प्राचीन साहित्य में उपलब्ध होता है । न केवल राजकुमारियां ही. 
अपितु सर्वसाधारण आयये-कन्यायें भी अपने पति का स्वयमेव वरण करती थीं, 
और वंदिक युग के समाज में उन्हें इसके लिय पूर्ण अवसर मिलता था। 


(४) धर्म 
वेदिक वाहुमय प्रधानतया धर्मपरक है, अतः इस युग के धामिक विश्वासों 
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के सम्बन्ध में हम बहुत विशदरूप से परिचय मिलता है । वैदिक युग के आयें 
विविध देवताओं की पूजा करते थे। इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि, यम आदि उनके 
अनेक देवता थे, जिन्हें तृथ्त व सन्तुष्ट करन के लिये वे अतेक विधि-विधानों का 
अनुसरण करते थे। संस्तार का ख्रष्टा, पालक व संहर्ता एक ईश्वर है, यह्‌ विचार 
वेदिक आरयों में भलो भांति विद्यमान था। उनका कथन था, कि इन्द्र, मित्र, 
वरुण, अग्नि, सुपर्ण, गरुत्मानू, म।तरिश्वा, यम आदि सब एक ही सत्ता के विविध 
नाम हैं, ओर उस एक सता,को ही विद्वान लोग इन्द्र, मित्र आदि विविध नामों से 
पुकारते हें । सम्भवतः, एक ईश्वर की यह कल्पना बाद में विकसित हुई, और 
प्रारम्भ में आये लोग प्रकृति की विविध शक्तियों को देवता के रूप में मानकर 
उनकी उपासना करते थे । प्रकृति म हम अनेक शक्तियों को देखते हें । वर्षा, 
धूप, सरदी, गरमी सब एक नियम से होती हें । इन प्र।क्षोतिक शक्तियों के कोई 
अधिष्ठातृ देवता भी होने चाहियें, और इन देवताओं की पुजा द्वारा मनुष्य 
अपनी सुख-समृद्धि में वृद्धि कर सकता है, यह विचार प्राचीन आर्यों में विद्यमान 
था। प्राकृतिक दश। को सम्मुख रखकर वैदिक देवताओं को तीन भागों में बांटा 
जा सकता हें--( १) द्युलोक के देवता, यथा सूर्य, सविता, मित्र, पूषा, विष्णु, 
वरुण और मित्र । (२) अन्तरिक्षस्थातीय देवता, यथा इन्द्र, वाय, मरत्‌ और 
पज॑न्य । (३) पृथिवी-स्थानीय देवता, यथा अग्नि, सोम और पृथिवी । युलोक, 
अन्तरिक्षकोक और पृथिवीछोक के विभिन्न क्षेत्रों में प्रकृति की जो शक्तियां 
दुष्टिगोचर होती हैं, उन सबको देवत।रूप में मानकर वैदिक आर्यों ने उनकी 
स्तुति में विविध सूक्‍तों व मनन्‍्त्रों का निर्माण किया था। अदिति, उषा, सरस्वती 
आदि के रूप म वेदों में अतेक देवियों का भी उल्लेख है, और उनके स्तवन में 
भी अनेक मन्‍्त्रों का निर्माण किया गया है। यद्यपि बहुसंख्यक वेदिक देवी-देवता 
श्राकृतिक शक्तियों व सत्ताओं के मूत्त हूप हें, पर कतिपय देवता ऐसे भी हैं, जो भाव- 
रूप समझे जा सकते हैं। मनुष्यों में श्रद्धा, मन्‍्यु (क्रोध) आदि की जो विविध 
भावनायें हैं, उन्हें भी वेदों में देवीरूप प्रदान किया गया है । 

इन विविध देवताओं की पूजा के लिये वैदिक आर्य अनेकविध यज्ञों का 
अनुष्ठान करते थे। यज्ञकुण्ड में अग्नि का आधान कर दूध, घी, अन्न, सोम आदि 
विविध सामग्री की आहुति दी जाती थी । यह समझा जाता था, कि अग्नि में दी 
हुई अआहुति देवताओं तक पहुंच जाती है, और अग्नि इस आहुति के लिये वाहन 
का कार्य करती है। वेदिक युग में यज्ञों में मांस को आहुति दी जाती थी या नहीं, 
ड्स सम्बन्ध में मतभेद हे। महाभारत में संकलित एक प्राचीन अनश्रति के अनसार 
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पहले यज्ञों में पशुब॒लि दी जाती थी, बाद में राजा वसु चेद्रोपरिचर के समय मेँ 
इस था के विरुद्ध आन्दोलन प्रबल हुआ । इस बात में तो सन्देह को कोई गुञजा- 
इश नहीं है, कि बौद्ध-युग से पूर्व भारत में एक ऐसा समय अवश्य था, जब यज्ञों में 
पशुहिसा का रिवाज था। पर वेदों के समय में भी यह प्रथा विद्यमान थी, 
यह बात संदिग्व है । वेदों में स्थान-स्थान पर घृत, अन्न व सोम द्वारा यज्ञों में 
आहुति देते का उल्लेख है, पर अव्व, अजा आदि पशुओं की बलि का स्पष्ट वर्णन 
प्रायः वेदिक संहिताओं में नहीं मिलता । 

आरयों ने दास, दस्यु आदि जिन आर्यभिन्न जातवा को विजय कर अपनी 
सत्ता की स्थापता की, उनके धर्म का भी उनपर प्रभाव पड़ा। ऋग्वेद के एक मन्त्र 
में यह प्रार्थना की गई है, कि शिश्नदेव' हम।रे यज्ञ को न विगाड़ें । हम पहले देख 
चुके हें, कि सिन्ध-घाटी की प्राचीन सभ्यता के निवासियों में शिश्न (लिज्भ ) की 
पूजा प्रचलित थी। मोहनजोदड़ो ओर हड़प्पा के भग्नावशषों में ऐसे अनेक शिश्न 
(जो पत्थर के बने हे) उपलब्ध भी हुए हे । ऋग्वेद में ही एक अन्य स्थान पर 
शिश्नदेवों के पुर के विजय का भी उल्लेख है | वैदिक युग के आर्य लिक्न के रूप 
में प्रकृति की प्रजनन-शक्ति के उपासकों से घृणा करते थे, पर बाद में आर-जाति 
ने पुजा की इस विधि को भी अपना लिया, और शिवलिज् के रूप में शिश्नदेव 
की पूजा भारत में प्रचलित हो गई। इसी प्रकार अथवंबेद में अनेक जादू-टोने 
पाये जाते हैं, जो आयेभिन्न ज।तियों से ग्रहण किये गये थे। सांव का विष उतारने 
के मन्त्रों में तमात, आलिगी, विलिगी, उरु[ु ला आदि अनेक शब्द आये है । अनेक 
विद्वानों के मत में ये शब्द वदिक भाषा के न होकर कल्डियन भाषा के हैं । 
के ल्डियन लोग ईराक के क्षेत्र में निवास करत थे, और अभिन्न जाति के थे । 
सिन्धु-प्म्यता के लोगों का परिचिमी एशिया के विविध प्रदेशों से व्यापारिक 
सम्बन्ध था, यह हम पहले लिख चुके हैं। कोई आइचर्य नहीं, कि तेमात आदि 
ये शब्द पश्चिमी एशिया से सिन्धु-सभ्यता में आर्य हों, और बाद में आये ने 
इन्हें सिन्धु-सम्यता के दास व दस्यु लोगों से ग्रहण किया हो । 

यहां हमारे लिये यह सम्भव नहीं है, कि हम वँदिक देवताओं के स्वरूप का 
विशदरूप से वर्गन कर सकें । पर इतना लिख देना आवश्यक है, कि देवताओं 
के रूप में प्राचीन आय॑ प्रकृतिकी विविध शक्तियों की पूजा करते थे, और यह 
विचार उनमें भलीभांति विद्यमान था, कि ये सब देवता एक ही सत्ता की 
विविध अभिव्यक्तियां हूँ । वेदिक आर्य केवल देवताओं की पुजा और याज्ञिक 
अनुष्ठान में ही तत्पर नहीं थे, अपितु वे उस तत्त्व-चिन्तन में भी लगे थे, जिसने 
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आगे चलकर उपनिषदों और दर्शन-शास्त्रों को जन्म दिया । यह सृष्टि कंसे उत्पन्न 
हुई, सृष्टि से पहले क्या दशा थी, जब सृष्टि नहीं रहेगी, तो क्या अवस्था होगी-- 
इस प्रकार के प्रइनों पर भी वैदिक युग में विचार किया जाता था। बेदिक संहिताओं 
में इस प्रकार के अनेक सूक्तत आते हें, जिनमें इस प्रकर के प्रश्नों पर बहुत सुन्दर 
व गम्भीर विचार किया गया है । यह सृष्टि जिससे उत्पन्न हुई है, जो इसका धारण 
करता है, जो इसका अन्त कर प्राय करता हैँ, जो इस सम्पूर्ण विश्व का स्वामी 
व पालनकर्ता है, है प्रिय मनुष्य ! तू उसको जान, अन्य किसी को जानने का 
प्रयत्न न कर । इस विश्व में पहले केवल तम (अन्चकार) था, अत्यन्त गूढ़ 
तम था। तब सृष्टि विकसित नहीं हुई थी, सर्वत्र प्रकृति अपने आदि रूप में 
विद्यमान थी। उस सर्वोच्च सत्ता ने अपनी तयःशक्तति द्वारा तब इस सृष्टि को 
उत्पन्न किया। भूत, वत्त मान व भविष्य में जो कुछ भी इस संसार में है, वह 
सव उसी (पुरुष' में से उत्पन्न होता हु--इस प्रकार के कितने ही विचार वेदिक 
मन्त्रों में उपलब्ध होते हैं, और उस तत्त्व-चिन्तन को सूचित करते हैं, जिसमें 
बैदिक युग के अनेक ऋषि व विचारक संलग्न थे । 

क्योंकि वैदिक युग के देवता प्राकृतिक शक्तियों के रूप थे, अतः: उनकी मूर्ति 
बनाने व इन मूर्तियों की पुजा करने की पद्धति सम्भवतः वेदिक युग में विद्यमान 
नहीं थी। वैदिक आय देवताओं की पृजा के लिये ऐसे मन्दिरों का निर्माण नहीं 
करते थ, जिनमें मृतियां प्रतिष्ठित हों । वेदिक युग में देवताओं की पूजा का ढंग 
याज्ञिक अनुष्ठान ही था । 


(५) आथिक जीवन 


वेदिक युग के आथिक जीवन के मुख्य आधार कृषि और पशुपालन थे । 
पशुओं में गाय, बेल, घोड़ा, भेड़, बकरी, कुत्ते व गधे विशेषरूप से पाले जाते थे । 
आरयों के आथिक जीवन में गाय का इतना अधिक महत्त्व था, कि उसे अध्न्या 
( न मारने योग्य) समझा जाता था । आर्य लोग इन पशुओं को बड़ी संख्या म 
पालते थे, और इनसे उनकी आथिक समृद्धि में बहुत सहायता मिलती थी। 
इस युग म आर्य लोग कतियय निश्चित प्रदेशों पर बस गये थ, और कृषि के क्षेत्र 
में उन्होंने अच्छी उन्नति कर ली थी | जमीन को जोतने के लिये बैलों का प्रयोग 
किया जाता था। खेतों की उपज बढ़ाने के लिये खाद भी प्रयुक्त होता था। सिंचाई 
के लिये झील, जलाशय, नदी व कुंए का जल काम में लाया जाता था । खेतों 
में पानी दने के लिये छोटी-छोटी नहरें व नालियां बनाई जाती थीं । भारत के 
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ग्रामों में जिस ढंग से आजकल किसान लोग खेती करते हैं, जिस प्रकार वे अब 
लकड़ी और धातु के बने हलों को बैलों से चलाते हैं, जिस तरह से वे खेती को सींचते, 
नलाते व काटते हे, प्रायः उसी ढंग से वंदिक युग के आर्य भी करते थे । 
खेतों में उत्पन्न होतेवाले अनाजों में जौ, गेहूं, धान, माष व तिल प्रमुख थे । 
यद्यपि वैदिक आरयो की आजी/।वबका का मुख्य साधन कृषि था, पर धीरे-धीरे 
अनेक प्रकार के शिल्पों और व्यवसायों का भी विकास हो रहा था। तक्ष्मन्‌ 
(बढ़ई), हिरण्यकार (सुनार), कर्मार (धातु-शिल्पी), चमंकार (मोची), 
वाय (तन्तुवाय या जुलाहा) आदि अनेक व्यवस्ायिय्रों का उल्लेख बेदों में आता 
हैँ । उस युग में आय लोग रयों का बहुत उपयोग करते थे । ये रथ न केवल 
सवारी व मल ढोने के काम में आते थे, अपितु युद्ध के लिये भी इनका बहुत 
उपयोग था । आययंभिन्न दास लोग तो विविव शिल्पों का अनुसरण करते ही 
थे, पर आय लोगों ने भी कारु (शिल्पी), भिषक (चिकित्सक) आदि अनेक 
प्रक/र के व्यवसायों का संचालन प्रारम्भ कर दिया था। दास शिल्पियों को 
अपनी नौकरी में व गुलाम रूप में रखकर आय गृहपति अनेक प्रकार के व्यव- 
सायों का संचालन किया करते थे । 

वंदिक युग के आर्य अनेक धातुओं का प्रगोग जानते थे। सम्यता के क्षेत्र 
में वे प्रस्तर-युग से बहुत आगे बढ़ चुके थे । सुवर्ण और रजत का प्रयोग वे आभ- 
षणों और पात्रों के लिये करते थे, पर अथस्‌' नामक एक धातु को वे अपने औजार 
बनाने के लिये काम में लाते थे । सस्कृत भाषा में अयस्‌' का अर्थ लोहा है, 
पर अनेक विद्वानों क। यह विचार हूँ, कि वेदों में जिस अयसू का उल्लेख 
है, वह लोहा न होकर तांबा होता था। अथस्‌ का अभिप्राय चाहे लोहे से हो 
और चाहे त/म्बे से, इसमें सन्देह नहीं, कि बेदिक युग के आर्य इस उपयोगी 
धातु के प्रयोग को भलीभांति जानते थे, ओर कर्मार लोग अनेक प्रक/र के उप- 
करणों के निर्माण के लिये इसका उपयोग करते थे । 

आर्य लोग अपने निवास के लिये सुन्दर शालाओं का निर्माण करते थे । वेद 
में एक शाल/-सुक्‍्त है, जिसमें शाला (मकान या घर) का बड़ा उत्तम वर्णन 
किथा गया है । सम्भवतः, इन शालाओं के निर्माण के लिये लकड़ी का प्रयोग 
अधिक किया जाता था । 

वस्त्र-निर्माण का शिल्प भी इस युग में अच्छा उन्नत था। ऊन और रेशम 
कपड़े बनाने के लिये विशेष रूप से प्रयुक्त होते थे। यह सहज में अनुमान किया 
जा सकता है, कि रुई से भी आय लोग भलीभांति परिचित थे। सिन्वु-सम्यता के 
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आथिक जीवन का विवरण देते हुए हमने उन प्रमाणों का उल्लेख किया था, 
जिनसे इस सम्यता के लोगों का रुई से परिचय सिद्ध होता हैं । आर्य लोगों के 
लिये यह बहुत सुगम था, कि वे अपने से पृव॑वर्ती सिन्धु-सम्यता के लोगों से 
रुई की खेती और उपयोग को भलीभांति सीख सकें । सूत कातने और उससे अनेक 
प्रकार के वस्त्र बनाने के व्यवसाय में आये लोग अच्छे कुशल थ । वे सिर पर 
उष्णीष (पगड़ी) धारण करते थे, नीचे एक अधोवस्त्र (धोती या साड़ी) और 
फिर उत्तरीय (चादर) का प्रयोग करते थे। स्त्री और ५रुष दोनों आभूषण 
पहनते का शौक रखते थे । कुण्डल, केयूर, निष्कग्रीव आदि अनेक प्रकार के 
आभूषण इस युग के लोग प्रयोग में लाते थे। 

व्यापार के लिये इस युग में वस्तुविनिमय (बार्टर) का प्रयोग होता था। 
पर बहुधा वस्तुओं के मूल्य का अंकन गीओं द्वारा होकर, गौ को इकाई मानकर 
विनिमय का काम चलाया जाता था। धातु द्वारा निर्मित किसी सिक्‍के का चलन 
इस युग में था या नहीं, यह बात संदिग्ध है । निष्क नामक एक सुवर्ण मुद्रा का 
उल्लेख वेदिक साहित्य में आया हैं । पर सम्भवतः उसका उपयोग मुद्रा की 
अपेक्षा आभूषण के रूप में अधिक था। बेदिक संहिताओं में नौकाओं का अनेक 
स्थलों पर वर्णन आया हूँ । इनमें से कतिपय नौकायें बहुत विशाल भी हें । 
सम्भवत:, वैदिक युग के लोग स्थल और जल-पार्गों द्वारा दूर-दूर तक व्यापार के 
लिये जाते थे । सिन्धु-समभ्यता के काल में भी सामुद्रिक व्यापार का प्रारम्भ हो 
चुका था। इस काल में वह और भी अधिक विकसित हुअ। । 

सहायक ग्रन्थ 
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आठवां अध्याय 


प्राग-बोद्कालीन भारत 
(१) कुरुदेश की शक्ति का ह्लवास 


महाभारत के संग्राम में भारत के अआ(यं-राज्यों के सेनिकों का भारी संख्या में 
संहार हुआ थ। | पाण्डव लोग युद्ध में विजथी हुए थे, पर कुरुदेश की दुदंशा देख- 
कर उनके चित्त में बहुत ग्लानि उत्पन्न हुई थी। इसी कारण वे राज्य के सुख व 
दक्ति के उपभोग को त्यागकर स्वेच्छापूर्वक हिमालय में तपस्या के लिये चले गये 
थे। महाभारत के युद्ध से पूर्व भारत के आयं-राज्यों में सर्वप्रधान कुरुदेश था । 
मगध के सम्राट जरासन्ध को कृष्ण की सहायता से परःस्त कर पाण्डव लोग भारत 
की सर्वेप्रधान राजनीतिक शक्ति बन गये थे। 

परीक्षित--पाण्डव अर्जुन का पृत्र अभिमन्यु था, जो महाभारत की लड़ाई 
में ही मारा गया था। अभिमन्यु का पुत्र परीक्षित था, जो पणण्डवों के बाद कुरदेश 
(राजवानी-हस्तिनापुर) का राजा बना । उसके समय में कुरुदेश इतना निर्बल 
हो गया था, कि उत्तर-पश्चिमी भारत में निवास करनेवाली नाग-जाति ने 
हस्तिनापुर पर आक्रमण किया, और उसरुसे लड़ते हुए राजा परीक्षित मारा गया। 
ये नाग लोग गान्धार देश के निवासी थ । तक्षशिला पर अधिकार जमाकर 
इन्होंने पहले पंजाब के विविध आधय-राज्यों को अपने अथीन किया, ओर 
फिर कुरुदेश पर भी कब्जा कर लिया। नागों के राजा का नाम तक्षक था। पुराणों 
में नाग-जाति द्वारा कुददेश की पराजय का उल्लेख बड़े आलूंकारिक रूप से किया 
गया है, और सपेराज तक्षक द्वारा परीक्षित के डसे जाने का वृत्तान्त दिया गया है । 
पर नाग जाति के लोग सर्प नहीं थे, यह एक आर्य-भिन्न जाति थी। बाद में यह जाति 
मध्यभारत तक फैल गई, और इसके अनेक राजवंशों ने भारत के विविध राज्यों 
का शासन किया। 

जनमेजय--प्रीक्षित की मुत्यु के बाद उसका पुत्र जनमेजय कुरुदेश का राजा 
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बना । वह एक वीर और शक्तिशाली राजा था। उसके शासन-काल में कुरुदेश ने 
फिर एक बार अपने को संभाला । जनमे जय ने नागों द्वारा हुई अपने पिता की 
हत्या का बदला लेने का निश्चय किया। उसका यह भी प्रयत्न था, कि हस्तिना- 
पुर की शक्ति का पुनरुद्धार किया जाय। इसके लिये उसने अश्वमेव यज्ञ का 
आयोजन किया। प्राचीन समय में भारत के आर्य-राजा जब अपनी शक्ति का 
विस्तार करते के लिये दिग्विजय करते थे, तो उसके बाद वे अश्वमेध यज्ञ करते 
थे। पुराणों में अलंकारिकः रूप से लिखा है, कि यज्ञ के प्रभाव से सर्य या नाग 
निरन्तर अग्नकुण्ड में गिरकर भस्म होने लगे। नागराज तक्षक ने यज्ञ के प्रभाव 
से बचने का बहुत उद्योग किया। पर वह सफल नहीं हो सका, और अस्त में स्वयं 
भी यज्ञकुण्ड की अग्नि द्वारा भस्म हो गया। आलंकारिक रूप से वणित इस 
पौराणिक अनुश्वुति का अभिप्राय यही है, कि राजा जनमेजय ने नाग-जाति को 
परास्त कर कुरुदेश की शक्ति का पुनरुद्धार किया। पुराणों के अनुसार 
जनमेजय ने पंजाब में नाग-जाति को परास्त कर तक्षशिला पर भी आक्रमण 
किया, और वहां न'|ग तज तक्षक का विनाश किया। तक्षशिला पर जनमेजय 
का अधिकार हो गया, और कुछ समय के लिये तक्षशिला हस्तिनापुर के कौरव- 
राजाओं की दूधतरी राजवानी बन गई। अनुश्रुति के अतुसार सूत वैशम्पायन ने 
तक्षशिला में ही जनमेजथ के सम्मु व वेदव्यास द्वारा संकलित महाभारत का सम्पूर्ण 
वृत्तान्त गाकर सुनाया था। पुराणों में जनमेजय को “परपुरंजय (दूसरों के 
नगरों को विजय करनेवाला) की उपाधि दी गई है । इसमें सन्देह नही, कि 
वह एक महान्‌ विजेता था, और उसके शासन-काल में कुरुदेश के प्राचीन गौरव 
का पुनरुद्धार हो गया था । 

जनमेजय के उत्तराधिकारी--राजा जनमेजय के वाद शत।नीक हस्तिनापुर 
का राजा बना। इसके समय की किसी घटना का हमें परिज्ञान नहीं है। शतानीक 
के बाद अश्वमेबदत्त राजा बना । सम्भवतः शतानीक ने भी अश्वमेध यज्ञ किया 
था, और इसी के उपलक्ष्य में उसने अपने पुत्र का नाम अश्वमेथदत्त रखा था। 
पुराणों में शतानीक के साथ 'बलवान्‌' और 'सत्यविक्रम' विशेषगों का उपयोग 
किया गया हे । अश्वमेधदत्त के बाद उसका लड़का अधिसीमकृष्ण राजा बना । 
पुराणों में इसके समय को वर्तमान काल के रूप में लिखा गया हैं। इससे यह अनु- 
मान किया जाता है, कि प्राचीन पौटणिक अनुश्ुति के संकलन की जो प्रकिया 
महाभा रत के समय में कृष्ण हं गायन वेदव्यास ने प्रारम्भ की थी, वह अधिसीमकृष्ण 
के समय तक जारी रही थी । पुराणों के अनुसार अधिसीमक्ृष्ण के समयजब में 
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मुनि लोग नेमियारण्य में यज्ञ कर रहे थे, तो वहां व्यास द्वारा संकलित पुराणों का 
सूत लोगों ने पठ किया था। इसके बाद इतिहास की जो नई अनुश्रुति बनती गई, 
वह प्राचीन पुराणों में जुड़ती गई, और भविष्यवाणी के रूप में यह पौराणिक 
अनुश्रुति का अंग बनती गई । 

कोरव-बंश का वत्सदेश में प्रस्थान--अधिसीमकृष्ण के बाद उसका पुत्र 
निचक्षु हस्तिनापुर का राजा बना। इसका शासन-काल को रव-वंश के इतिहास में 
बहुत महत्त्त का है। प्राचीन भारतीय साहित्य से सूच्रित होता है, कि इसके समय' 
में कुर्देश को अनेक घोर प्राकृतिक विपत्तियों का सामना करना पड़ा । पुराणों 
के अनुसार इसके समय में गगा में भयंकर बाढ़ आई, और उसके कारण हस्तिनापुर 
नगर बह गया। अब कोरव-बंश के लिए यह सम्भव नहीं रहा, कि वह हस्तिनापुर 
में शासन कर सके, ओर राजा निचक्ष असली कुरुद्रेश को छोड़कर वत्सदेश म चला 
गया, और वहां कोश!॥म्बी नगरी को राजवानी बनाकर शासन करने लगा। 
कुरुदेश से चले जाने के कारण निचक्षु और उसके उत्तराधिकारी पुराणों में 
कौरव नहीं कहे गये हें । हस्तिनापुर का कोरव-बंश स्वयं प्राचीन पौरव- 
वंश के साथ सम्बद्ध था। प्रतापी राजा कुरु के कारण ही यह प्राचीन पौरव-वंश 
कोरव कहाने लगा था। वत्सदंश में चले जाने के बाद से पुनः पौरव-बंश 
कहा जाने लगा । 

छान्‍्दोग्य उपनिबद्‌ में एक कया आती हूँ, जिसके अनुसार कुरुदेश पर टिट्ढी 
दल ने बहुत भयंकरता के साथ आक्रमण किया था, और उसके कारण कुरुदेश की 
फसलें एकदम नष्ट हो गई थीं । वहां भीख प्राप्त कर सकना भी सम्भव नहीं 
रहा था, ओर इस कारण वह दंश बिलकुल उजड़ गया था। सम्भवतः, यह घटना 
भी राजा निचक्षु के समय की हैँ, क्योकि उपनिषदों की अनेक कथाओं का सम्बन्ध 
इसी युग के राजाओं के साथ है । ऐसा प्रतीत होता है, कि टिट्टी-इल के आक्रमण 
और गंगा की भयंकर बाढ़ के कारण कुरुदेश पर इस समय बहुत घोर विपत्ति 
आई थी, और राजा निचक्ष अपने ४वंजों के देश को छोड़कर वत्सदेश चले जाने 
के लिये विवश हुआ था । कोशाम्बी का यह वत्स-राज्य अगले इतिहास में बहुत 
प्रसिद्ध हुआ, और इसके उदयन आदि अनेक राजा बहुत प्रतपो हुए । इनका 
उल्लेख हम यथास्थान करेंगे । 

सम्भवत:,निचक्षु के कीशाम्बी चले जाने के बाद कुरुदेश में कौ रव-बंश की एक 
एक अन्य शाखा राज्य करती रही । बाद में वहां राजतन्त्र-श।सन का अन्त होकर 
गणतन्त्र-शासन की स्थापना हो गई । मौ्य-त्रंश के विकास से पूर्व कुरुदेश में गण- 
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शासन विद्यमान था। आचार्य चाणक्य ने अपन अर्थशास्त्र में कुर्देश का एक गण 
के रूप में ही उल्लेख किया है । 


(२) तत्त्वचिन्तक राजा 


महाभारत-युद्ध के बाद विविध आर्य राजवंशों के राजनीतिक इतिहास के 
सम्बन्ध में कोई ्रमबद्ध वृत्तान्त नहीं मिलता । पुराणों में इन राजवंशों के राजाओं 
की नामावली अवश्य दी गई हें, पर इन राजाओं के सम्बन्ध में कोई महत्त्वपूर्ण 
बात उल्लिखित नहीं की गई । फिर भी भारत के अन्य प्राचीन साहित्य द्वारा इन 
राजाओं में से कतिपय के विषय म कुछ महत्त्व की वातें ज्ञात होती हैं ; इस युग 
के कुछ राजा बड़े तत्वज्ञानी और अध्यात्म का चिन्तन करनेवाले थे । 

विदेह के जनक--विदेह के राजवंश का उल्लेख पांचवें अध्याय में किया जा 
चुका हैँ । ऐक्षाकव-वंश के राजा रामचन्द्र का विवाह विदेहराज जनक सीरध्वज 
की पुत्री सीता के साथ हुआ था। कुरुदेश के राजा निचक्ष॒ुके समय से वि ह में अनेक 
ऐसे राजा (जिनकी क्रमागत उपाधि जनक होती थी) हुए, जो अध्यात्मज्ञान के 
ल्ये बैहुत प्रसिद्ध हे । इनमें जनक जनदेव, जनक धर्मव्वज ओर जनक आयस्थूण 
के नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय हें । ये तीनों निचक्षु के समय के बाद क्रमश: 
विदेह के राजा बने । ये विद्वानों और तत्त्ववेत्तओं के बड़े आश्रयदाता थे, और 
इनके साथ सम्बन्ध रखनेवाली अनेक कथायें उपनिषदों में संगृहीत हें । 
विशेषतया, ब॒हदारण्यक उपनिष _में राजा जनक की राजसभा में एकत्र ब्राह्मणों 
और मुनियों की कथा का उल्लेख है, जिसमें याज्ञवल्क्य द्वारा अन्य विद्वानों के 
परास्त किये जाने का वर्णन है । 

केकय के अद्वपति--विदेह जनकों के समान केकयदेश के राजा अश्वपति 
भी बड़े तत्त्वज्ञानी होते थ। विदेह के सदृश केकय-राज्य भी प्राचीन हें । उसकी 
एक राजकुमारी का विवाह ऐक्ष्व्राकव-वंश के राजा दशरथ के साथ हुआ था, 
और केकय-राज्य की होने के कारण वह ककेयी कहाती थी । कुरुदेश के राजा 
जनमेजय का समकालीन केकयदेश (उत्तर-पश्चिमी पंजाब के शाहपुर, गुजरात 
और जेलहम जिले) का राजा अश्वपति था। छान्दोग्य उपनिषद में लिखा हे, 
कि उद्दालक आरुणि नाम का एक बड़ा विद्वान अपन अन्य साथियों के साथ 
केकयदेश के राजा अश्वपति के पास गया, और अध्यात्मज्ञान-सम्बन्धी 
अपनी अनेक शंकाओं का समाधान उसने अश्वपति द्वारा कराया । केक्यराज 
अश्वपति न केवल उत्कृष्ट तत्वज्ञानी था, अपितु बड़ा कुंईप्ज शासक भी था । 
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उसकी यह गर्वोक्ति छानन्‍्दंग्य उपनिषद्‌ में विद्यमान हैँ, कि “मेरे जनपद में 
न कोई चोर हे, न कोई शराबी है, न कोई अपढ़ है, और न कोई एसा व्यक्ति 
है, जो यज्ञ न करता हो । मेरे जनपद में कोई भी व्यभिचारो 3रुष नहीं हें, 
इस दशा में व्यभिचारिणी स्त्री तो कहां से होगी ? 

पंचाल का राजा प्रवाहण जेबालि--कुरुदेश के राजा अश्वमेघदत्त का सम- 
कालीन पंचाल का राजा प्रवाहण जैबालि था, जो केकयराज अश्वपति या विदेह- 
राज जनकों के समान ही तत्त्वदर्शी और विद्वान था। इसके सम्बन्ध में भी 
उपनिषदो में उल्लेख आता हैं । 

विविध राजाओं के संरक्षण व नेतृत्व में तत््वचिन्तन की जो लहर महा- 
भारत- द्व के बाद भारत में शुरू हुई, आगे के एक प्रकरण में हम उसपर अधिक 
विस्तार से प्रकाश डालेंग । 


(३) गण-राज्यों का विकास 


प्राचीन गण-राज्य--वेदिक युग में भारतीय आर्यों के विविध राज्यों में 
राजतन्त्र-शसन विद्यमान थे। पर कतियय राज्य या जनपद ऐसे भी थे, जिनमें 
-बंशक्रमानुगत राजा का शासन नहीं था। ऐसे राज्यों को गण-राज्य कहा जाता हैं। 
वैदिक साहित्य के अनुशीलन से कुछ ऐसे निर्देश मिलते हैं, जिनसे वेदिक काल में 
भी गण-राज्यों की सत्ता सूचित होती है । वीतहोत्र जन यादवों की एक शाखा 
था, और अनेक विद्वानों के मत में वहां गण-शासन विद्यमान था। यादवों की 
ही अन्यतम शाखा अन्चक और वृष्णि गण थे । महाभारत के अनुसार इनमें भो 
गण-शासन था । एक प्राचीन इतिहास का उल्लेख महाभारत में किया गया हैं, 
जिसमें नारद और कृष्ण (वृष्णिगण के मुख्य) का संवाद हूँ। इस संवाद में 
वासुदेव कृष्ण ने मुनि नारद के सम्मुख वे कठिनाश्यां उपस्थित की हे, जो गण- 
शासन के मुख्य (प्रधान व अध्यक्ष ) के रूप में उन्हें अतृभव होती थीं। नारद 
ने इन कठिनाइयों पर विजय पाने के उपायों का उपदेश दिया है । नारद के 
अनुसार कृष्ण की कठिनाइयां आमभ्यन्तर आपदों के कारण थीं और इनपर काबू 
पाने के दो उपाय थे--मृदुवाणी और गण-राज्य के निवासियों व नेताओं का 
यथायोग्य सत्कार । इस सत्कार के अंगरूप अन्नदान (भोजन आदि द्वारा 
सम्मान) का भी नारद ने उपदेश किया ह । नारद ने यह भी कहा है, कि गण- 
राज्यों का विनाश परस्पर फूट द्वारा होता है, और उनके मुख्यों को ऐसा उपाय 
2 ना चाहिये, ज़िससे उनमें फूट न पैदा हो। ऐसा प्रतीत होता है, कि महाभारत 
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के समय में अन्धक, वृष्णि, भोज आदि विविध यादवजतों में गण-राज्य 
स्थापित थे, और इन गणों का एक संघ भी संगठित था । महाभारत-पुद्ध में किस 
पक्ष में सम्मिलित हुआ जाय, इस विषय पर इस संध के अन्तगंत विविध राज्य 
परस्पर सहमत नहीं हो सके थे। महाभारत-युद्ध की समाप्ति के बाद भी 
यादवों का यह आन्तरिक मतभेद व विरोध कायम रहा था, और उनमें परस्पर 
संघर्ष भी हुए थे। इस लड़ाइयों के कारण यादवों की शक्ति बहुत क्षीण हो 
गई थी, और कृष्ण का अन्तिप्न जीवन निराशा में व्यतीत हुआ था । कृष्ण मगध के 
सम्र.ट जरासन्ध की हत्या कराक पाण्डवों के उत्कर्ष में तो सहायक हुए थे, पर 
अपने यादद-संघ की शक्ति व एकता को कायम रखने में उन्हें सफलता प्राप्त नहीं 
हुई थी । 
बिदेह में गणतन्त्र की स्थापना--बौद्ध-युग में भारत के वहुत-से जनपदों में 
गणतनन्‍्त्र-शासन की विद्यमान थे । वंदिक काल के अनेक ऐसे जनपद जिनमें 
पहले वंशक्रमानुगत राजाओं का शासन था, बौद्ध-पुग तक गणतन्‍्त्र हो चुके थे । 
कुरु, पचाल, विदेह आदि कितने ही ऐसे गणराज्य बौद्धकाल में मौयं-वंश से पूर्व 
विद्यमान थे, जिनमें पहले बंशक्रमानुगत राजा राज्य करते थे। राजतन्त्र से 
गणतन्‍त्र का यह परिवर्तेन कंसे हुआ, इस सम्बन्ध में कोई निश्चित विवरण प्राचीन 
साहित्य में उपलब्ध नही होता। प्राचीन ग्रीक-राज्यों में भी इसी प्रकार के परिवर्तन 
ए थे। इनमें से कुछ का इतिहास हमें ज्ञात भी हैें। इसी कारण प्राचीन ग्रीक 
इतिहास बहुत महत्त्वपूर्ण व मनोरंजक है। भारत के इन प्राचीन राज्यों के सम्बन्ध 
में भी यदि राजतन्त्र से गणतन्त्र में परिवर्तित होने का वृत्तान्त उपलब्ध हो 
सकता, तो प्राचीन भारतीय इतिहास का महत्त्व बहुत बढ़ जाता । 
पर विदेह-राज्य के सम्बन्ध में इस प्रकार के कुछ निर्देश मिलते हे । महा- 
भारत के शान्तिपव में एक कथा आती है, कि विदेह का राजा जनक तत्त्वचिन्तन 
और ब्रह्माज्ञान में इतना अधिक लीन हो गया था, कि उसे राज्य की कोई भी परवाह 
नहीं रही थी। वह ऐसा निद्वेन्द्र व विमुक्त हो गया था, कि मोक्ष उसे नजर-सा आन 
लगा था। इसीलिये वह कहा करता था--“ जब मेरे पास कोई धन न हो, तभी 
मेरे पास अनन्त धन होगा । अगर मिथिला अग्नि द्वारा भस्म भी हो जाय, तो भी' 
मेरा क्या बिगड़ता है ?” जिस राजा की यह मनोवृत्ति हो, वह व्यक्तिगत रूप से 
चाहे कितना ही ऊंचा और महात्मा क्‍यों न हो, पर अपने श।सन-कार्य को वह कभी' 
कुशलतापूर्वक नहीं चला सकता। जनक की यह मनोवृत्ति होने पर उसकी धर्मंपत्नी 
ने उसे बहुत समझाया । उसने उसे उस प्रतिज्ञा का स्मरण कराया, जो राज्याभिषेक 
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के समय पर उसने की थी। उसने कहा--तुम्हारी प्रतिज्ञा और थी, पर तुम्हारे कर्म 
बिलकुल दूसरी तरह के हैं । उसने यह भी समझाया, कि तुम धर्म का सच्चे अर्थों 
में पालन राजवर्म का अनुसरण करते हुए ही भलीभांति कर सकते हो। पर अपनी 
पत्नो की कोई बात्त जनक की समझ में नहीं अ।ई। इमीलिये मह।/भारत में लिखा 
है-- इस संस।र में राजा जनक कितना तत्तजज्ञानी प्रसिद्ध हैं, पर वह भी मूर्खंता 
के जाल में फंस गय। था।” संसार के इतिहास में कितने ही राजाओं को अपने 
राजसिहासन का परित्याग इसलिये करना पड़ा, वृषोंकि वे अपने राजधर्म की 
उपेक्षा कर प्रजा पर अत्याचार करते थे । पर जनक ने ब्रह्मज्ञान में लीन होकर 
अपने राजधमं की उपेक्षा की थी। “मिथिला अगर अग्नि द्वारा भस्म हो जाय, 
तो भी मेरा क्या बिगड़ता हैं ?” यह मनोवत्ति एक वीतराग योगी के लिये चाहे 
उचित हो, पर एक राजा के लिये इसे कभी सहन नही किया जा सकता । राजा के 
लिये यह मनोवृत्ति ठोक वेसी ही है, जैसी कि रोमन-पतम्र[ट नीरो की थी, जो कि 
रोम में आग लगने पर स्वयं बांसुरी बजाता हुआ उस दृश्य का आनन्द ले रहा था। 
महाभारत में उल्लिखित राजा जनक की मनोवृत्ति के कारण जनता में उसके 
विरुद्ध क्तिता असन्तोष उत्पन्न हुआ होगा, इसकी कल्पना सहज में की जा: 
सकती हूं । 

जनता के इसी असन्तोष का परिणाम शायद यह हुआ, कि जब विदेह के एक 
अन्य राजा ने प्रजा के साथ अनुचित व्यवहार किया, तो जनता उसके विरुद्ध उठ 
खड़ी हुई, और बन्ध॒ु-वान्धवोंसहित उसका विनाश कर दिया। कौटलीय अर्थशास्त्र 
में लिखा है, कि दाण्डक्य नामक भोज (राजा) ने काम के वश होकर जब ए 
ब्राह्म ण-कन्या के साथ बलात्कार किया, तो बन्ध॒ु-वान्धवों के साथ उसका विनाश 
हो गया । यही बात वेदेह (विदेह-त्रंश के) कराल के साथ हुई | सम्भवतः:, 
कराल विदेह का अन्तिम 'जनक' (राजा) था, और काम के वशीभूत होने के 
कारण जब वह प्रजा पर अत्याचार करने लगा, तो जनता उसके विरुद्ध उठ 
खड़ी हुई, और उसके शासन का अन्त कर दिया । विदेह के पहले राजा ब्रह्माज्ञान 
में लीन रहने के कारण राजधमं की उपेक्षा करते थे, और जब उनमें से एक की 
वृत्ति कमलोलप होने के कारण बहुत विकृत हो गई, तो वहां जनक-वंश का शासन 
स्थिर रह सकना संभव नहीं रहा । 

अन्य राज्यों में गणतन्त्र को स्थापना--अतचार्य चाणक्य के अ्॑शास्त्र 
में ही कतिपय अन्य ऐसे निदेश मिलते हें, जिनमें राजाओं के विरुद्ध विद्रोह का 
ब इस प्रकार उनके नष्ट होने का उल्लेख किया गया है । भोजवंशी दाण्डक्य और 
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विदेहवंशी कर।ल के काम के वशीभूत होने के क/रण विनाश का जिक्र हमने 
किया है । अर्थशास्त्र के अनुसार सोवीर अजबिःदु और राजा ऐल का विनाश 
इसलिये हुअ।, क्योंकि वे अत्यन्त लोभी थे ,और उन्होंने चारों वर्णो पर अत्यधिक कर 
लगाया था। कुरुदेश और पंचालदेश के राजा ऐल-वंश के थे। इन दोनों में वंश- 
क्रमानुगत राजाओं का अन्त होकर बाद में गणतंत्र-शासन की स्थापना हो गई थी । 
अर्थशास्त्र में लोभवश 'ऐल' के विनष्ट होने की जो ब।त लिखी गई है, कोई आदचर्य 
नहीं, कि वह कुछ और पंच/ज्ल के ऐल-व्रंशी राजाओं के साथ सम्बन्ध रखती हो । 
इसी प्र कार के अन्य अनेक उदाहरण देकर अन्त में आचार्य चाणक्य ने लिखा हँ- 
ये और अन्य बहुत-से राजा कर्ण, त्वक , आंख, जीभ, और नासिका--इन पांच 
इन्द्रियों के ऊपर विजय न करने के कारण न केवल अपने बान्धवों के साथ स्वयं 
नष्ट हो गये, अपितु अपने राष्ट्रों से भी हाथ धो बैठे । इसमें सन्देह नहीं, कि आचाय॑ 
चाणक्य के समय में उन राजाओं का इतिवृत्त विद्यमान था, जिनके विरुद्ध जनता 
ने विद्रोह किया था, और जिन्हें नष्ट कर जनता ने गणतन्त्र-शसनों की स्थापना 
को थी । 


(४) काशी और कोशल का उत्कषष 


महा|भारत-युद्ध के समय में भारत के आर्य-राज्यों में कुरु सर्वप्रधान था। 
पर बाद में काशी और कोशल का महत्त्व बढ़ने लगा। नागों के अ।क्रमण, गंगा की 
बाढ़ और टिट्ठी दल के उत्पःत्त के करण कुरुदेश की शक्ति का किस प्रकार 
ह|स हुआ, यह पहले लिखा जा चुका हू । अब उत्तरी भारत में आय॑ं-राज्यों का 
नेतृत्व काशी और कोशल के हाथों में आया, और महाभारत-प्रुद्ध और बोद्ध युग' 
के मव्यवर्ती काल में ये दोनों राज्य बहुत शक्तिशाली तया समृद्ध हो गये । 

उपनिषदों के समय में जब कि केकय के अश्वपति, विदेह के जनक और पंचाल 
के प्रवाहण जैबालि तश्त्वज्ञान में निरत विद्वानों के आश्रयदात। व संरक्षक थे, तभी' 
काशी का राजा अजातशत्रु था, जिसका उल्लेख उपनिबदों में आता हूँ । यह भी 
अध्यात्मचिन्तक व ब्रह्मज्ञानियों का संरक्षक था। जातक कथाओं में काशी के 
राजाओं को 'ब्रह्मदत्त! कहा गया है, जो उनकी वंशक्रमानुगतः उपाधि थी । ये 
ब्रह्म दत्त राजा बड़े प्रतपी और समुद्ध थे। अनेक बार वे कोशल देश को भी अपनी 
अधीनता में लाने में सफल हुए थे। कुछ समय के लिये तो अश्मक- राज्य भी काशी 
के अधीन हो गया था। अश्मक की राजधानी पोतन या पौदन्य थी । इस राज्य 
के सम्बन्ध में हम आगे चलकर लिखेंगे । अश्मक को जीतने के कारण दक्षिण 
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में गोदावरी तक का प्रदेश काशी के साम्राज्य में सम्मिलित हो गया था, और 
कुछ समय के लिये वह उत्तरी भारत की प्रधान राजनीतिक-शक्ति बन 
गया था। 

कोशल को राजवानी अयोध्या थी, और इसके राजा प्राचीन ऐक्ष्वाकव-वंश 
के थे। काशी-राज्य की शक्ति के कारण कुछ समय तक कोशल उन्नति के मार्ग 
पर अग्रसर नहीं रह सका । पर बाद में इसकी बहुत उन्नति हुईं। भगवान्‌ बुद्ध 
के समय तक काशी का उत्कर्ष समाप्त हो गया था, ,और कोशल के राजाओं ने 
काशी को भी अथबने अवीन कर लिया था। जातक-साहित्य के अनुसार काशी को 
जीतकर अपने अधीन करनेवाले राजा का नाम बक था। बौद्ध-युग में कोशल 
को राजधानी श्रावस्ती हो गई थी, यद्यपि अयोध्या का महत्व अभी कम नहीं 
हुआथा। 


(५) मगध का पुनरुत्थान 


महाभारत युद्ध की घटनाओं के साथ मगध के तीन राजाओं का सम्बन्ध था, 
जरासन्ध, सहदेव और सोमाधि । मगध के वाह द्रथ-वंश का विवरण पहले दिया जा 
चुका है । कृष्ण की सहायता से पाण्डवों ने जरासन्ध की हत्या की, और अपनी 
दिग्विजय के लिये मार्ग सलफ किया। जरासन्ध का पृत्र सहदेव महाभारत-प्रुद्ध 
में पाण्डवों के पक्ष में सम्मिलित हुआ था, और द्रोणाचार्य द्वारा लड़ाई में मारा 
गया था। सहदेंव के बाद सोमाधि मगध का राजा बना। सोमाधि के उत्त रा- 
विकारी वाहुंद्रथ-राजाओं को तालिका पीराणिक अनुश्रुति में दी गई है । 
पर इन राजाओं के सम्बन्ध में किसी महत्त्वपूर्ण घटन। का उल्लेख नहीं किया 
गया। जरासन्ध के बाद मगव की शक्ति बहुत क्षीण हो गई थी । पर बाद में इस 
शक्ति का पुनरुत्थान गुरू हुआ । सोमाधि के बाद आठवीं पीढ़ी में श्रुतञ्जय नाम 
का राजा हुआ, जिसे पुराणों में महावल, महाबाहु ओर महाबद्धिपराक्रम --इन 
उपाधियों से विभूषित किया गया हैँ। प्रतीत होता हूँ, कि श्रुतअजय के समय 
में मागव-शक्ति का पुनरुत्थान शुरू हो गया था, और इस राजा के बल तथा 
बुद्धि-पराक्रम की स्मृति उसके पीछे भी देर तक कायम रही थी । 

बाहुँद्रथ-वंश के विरुद्ध ऋान्ति--बाहेंद्रथ-वश का अन्तिम राजा रिपुंजय था। 
उसके अमात्य का नाम पुलिक था। पुलिक ने अपने स्वामी के विरुद्ध विद्रोह करके 
उसे मार डाला, और अपने पुत्र को मगध के राजसिहासन पर बिठाया। सम्भवतः, 
पुलिक जाति से आये क्षत्रिय नहीं था | इसीलिये पुराणों में लिखा है, कि सब 
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क्षत्रिय देखते ही रह गये, और पुलिक ने अपने पूत्र को राजगद्दी पर बिठा 
दिया। हम पहले लिख चुक॑ है, कि मगध में आर्यभिन्न लोगों की प्रधानता थी । वहां 
की सेना में भूत और श्रेणिबल बड़ी संख्या में थे। प्रतीत होता हैँ, कि पुलिक ने ऐसी 
ही अनाये-सेना को सहायता से रिपुञजय के विरुद्ध विद्रोह कर उसे मार दिया था। 
पुराणों में इस पुलिक व इसके पुत्र को प्रणतसामन्त' और नयववजित कहा गया हे । 
जिन समसन्‍्तों के सिर उठाने के कारण पिछले बाहंद्रथ-राजा कमजोर हो गये थ, 
उन्हें उसने भलीभांति काबू'में कर लिया था। साथ ही वह नयवर्जित भी था । 
आर्य-राजाओं को जो पुरानी रीति चली आती थी, उसको उपेक्षा कर वह अपनी 
स्वेज्छा से राज्य दारता था। पर इस प्रकार के स्वेच्छाचारी एकराट होने के लिये 
यह आवश्यक था, कि वह नरश्रेष्ठ हो। पुराणों में उसे नरोत्तम भी कहा गया 
हैं। वेयक्तिक गणों के अभाव में यह कंसे सम्भव था, कि सब क्षत्रिय देखत ही 
रह जादें, और वह मगव के राजसिहासन पर अपना अधिकार कर ले । 

पर यह पुलिक था कौन ? इस सम्बन्ध में विविध ऐतिहासिकों में जो बहुत- 
सा मतभेद है, उसको हम यहां विवेचना नहों करेंगे । पुलिक मागध-सम्र!ट बाहंद्रथ 
का अमात्य और अवन्ति का शासक था । प्रतीत होता हे, कि पिछले दिलों में 
अवन्ति मगव के अवीन हो गया था, और वहां के स्वतन्त्र वीतिहोत्र-गण का 
अन्त हो गया था। महाभारत के यूद्ध के बाद अवन्ति में वीतिहोत्र-गण का 
शासन था। इस वीतिहोत्र-गण का उल्लेख हम पहले कर चुके हैं । यह यादव-वंश 
को एक शाखा थी। पिछले किसी बाहूंद्रथ-राजा ने अवन्ति को जीतकर मागध- 
साम्राज्य में सम्मिलित कर लिया था। पुलिक रिपुंजय की तरफ से अवन्ति पर 
गासन करता था। पुलिक के दो पु थ, बालक और प्रद्योत । रिपुंजय को 
मारकर पुलिक ने बालक को मगध का राजा बनाया और प्रद्योत को अवन्ति का। 
पुलिक को इस राज्य-क्रांति से मगध ओर अवन्ति दोनों देशों में बाहंद्रथ-वंश के 
शासन का अन्त हो गया । 

सगध सें फिर राज्य-क्रान्ति--पर मगध में पुलिक के वंश का शासन देर तक 
कायम नहीं रह सका। भट्टिय नाम के एक वीर महत्त्वाकांक्षी व्यक्ति ने पुलिक 
के पुत्र बालक के विरुद्ध विद्रोह किया, और उसे मारकर स्वयं मगध के राजसिहासन 
पर अपना अधिकार कर लिया। यह भट्टिय कौन था ? इसे प्राचीन अनुश्रुति में 
श्रेणिय/ कहा गया है । मगध को सैन्‍्य-शक्ति में श्रेणिबल” का बड़ा महत्त्व 
था। उस काल में सनिकों की अनेक श्रेणियां (9प्रां।05) थीं, जिनका संगठन 
स्वतन्त्र होता था। श्रेणियों में संगठित इन सेनिकों का पेश क्री यद्ध करना था । 
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राजा लोग इन संनिक श्रेणियों को अपने अनुकूल बनाने व उनकी सहायता प्राप्त 
करने के लिये सदा उत्सुक रहते थे। प्रतीत होता है, कि भट्टिय इसी प्रकार की 
एक शक्तिशाली संनिकश्नेणि का नेत। था, इसीलिये उसे 'श्रेणिय' कहा गया हैं । 
सम्भवतः, पुलिक द्वारा प्रारम्भ की गई क्रान्ति से जो अव्यवस्था मगध में उत्पन्न 
हो गई थी, उससे लाभ उठाकर भट्टिय ने अपनी शक्ति को बढ़ा लिया और अवसर 
पाते ही नयवर्जित राजा बालक को राज्यच्युत कर स्वयं राज्य-शक्ति को प्राप्त 
कर लिया । भट्टिय स्वयं राजगद्दी पर नहीं बैठा। ५लिक द्वारा स्थापित परम्परा 
का अनुसरण करते हुए उसने अपने लड़के बिम्बिसार को राजगदह्दी पर बिठाया । 
उस समय बिम्बिसार को आयु केवल पन्द्रह वर्ष की थी। भट्टिय के बाद बिम्बिसार 
श्रेणिय” बना । उसकी शक्ति का आधार वह सैनिक श्रेणि थी, जिसके बल पर 
भट्टिय ने मगध-राज बालक के विरुद्ध विद्रोह किया था । 

मगध के शासन में इस समय सेनिकों क। जोर था। प्राचीन आर्य-नीति को 
मगध के राजा देर से छोड़ चुके थे। स/म्राज्य-विस्तार की नीति को सफल 
बनाने के लिये वे वेतन के लालच से भरती हुए व पेश के तौर पर लड़नेवाले सैनिकों 
को निरन्तर अधिकाधिक महत्त्व देते रहे । इसी नीति का परिणाम ये दो क्रान्तियां 
हुई। आधी सदी से भी कम समय में मगथ के राजसिहासन पर पराने आयं-वं 
को जगह दो भिन्न-भिन्न सैनिक नेताओं ने अधिकार किया । ये सैनिक सम्राट 
पूर्णतया स्वेच्छाचार से शासन का संचालन करते थे। परम्परागत आयं-नीति को 
इन्हें कोई भी चिन्ता नहीं थी। पुलिक और भट्टिय, दोनों ने ही मगव के राजाओं 
को राज्यच्युत कर अपने पुत्रों को राजगद्टी पर बिठाया। मगध के शासन में इस 
समय कोई भी व्यवस्था शेष नहीं रही थी । 

अवन्ति के राजा प्रद्योत को यह सहन नहीं हुआ, कि मगध का राज्य इस प्रकार 
अपने कुल के हाथ से निकल जावे | इप्तीलिये उसने मगध पर आक्रमण करने की 
योजना की । बौद्ध-प्रन्थ मज्िमनिकाय के अनुसार बिम्बिसार के उत्तराधिकारी 
अजातश्नत्रु ने प्रयोत के आक्रमण से मगध को रक्षा करने के लिये अपनी राजधानी 
राजगृह की किलाबन्दी की थी । अवन्ति और मगधव के राजाओं में जो घोर 
संधर्ष इस समय शुरू हुआ, उसका वर्णन हम आगे चलकर करेंगे। इस संघर्ष 
में मगध के राजाओं को ही सफलता मिली | भूत और श्रेणिबल के कारण मगध 
की से निक शक्ति इतनी बढ़ी-चढ़ी थी, कि अन्य राज्य उसके सम्मुख टिक नहीं सकते 
थे। सौभाग्य से बिम्बिसार के बाद मगध के सिहासन पर ऐसे शक्तिशाली राजा 
अासीन रहे, जो कि इस सैनिक शक्ति को भलीभांति अपने काब में रख सकते थे । 
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और इसी का परिणाम यह हुआ, कि धीरे-धीरे सम्पूर्ण भारत में मग॒ध का सा ज्राज्य 
विस्तृत हो गया । 
सहायक ग्रंथ 
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जयचन्द्र विद्यालंकार--भारतीय इतिहास की रूपरेखा भाग १ । 

सत्यकेतु विद्यालंकार--पाटलिपुत्र की कथा । 


नवां अध्याय 


प्राग-बोद्ध-काल का जीवन और संस्कृति 
द ( १ ) वेदिक साहित्य का विकास 


महाभारत-पयुद्ध के बाद महात्मा बुद्ध के समय तक का राजनीतिक इति- 
हास बहुत अस्पष्ट हैं । पर इस काल की सम्यता, धर्म, जीवन व संस्कृति के 

सम्बन्ध में परिचय प्राप्त करने की सामग्री की कमी नहीं हे, कारण यह कि 
इस समय में साहित्य का निरन्तर विकास होता रहा । यद्यपि इस यूग के 
साहित्य का बड़ा भाग आजकल उपलब्ध नहीं होता, तथापि जो ग्रन्य अब 
प्राप्तव्य हे, उन्हीं के आधार पर हम इस काल के आर्यो के जीवन के सम्बन्ध 
में बहुत-सी महत्त्वपूर्ण बातें जान सकते हैं । 

वेदांग--वेदिक साहित्य के अंगभूत वेदिक संहिता, ब्राह्मण और आरण्यक 
(उपनियद्‌ ) ग्रन्थों का विवरण पहले दिया जा चुका हैँ। बाद में वेद सम्बन्धी 
जिस साहित्य का विकास हुआ, उसे वेदांग कहते हैँं। ये वेदांग छः हं--शिक्षा, 
छन्द, व्याकरण, निरुत्त, ज्योतिष और कल्प । इन छ: वेदांगों के साहित्य 
का परिचय देना यहां बहुत उपयोगी हें। 

शिक्षा का अभिप्राय उस शास्त्र से हें, जिसमें वर्णों व दब्दों का सही 
उच्चारण प्रतिपादित किया जाता हैँ। इस शास्त्र के प्राचीन ग्रन्य प्रातिशाख्य 
कहाते हें। विभिन्न वेदिक संहिताओं के प्रातिशार्य निम्नलिखित हैं :--- 
(१) शौनक द्वारा रचित ऋग्वेद-प्रातिशाख्य, (२) तंत्तिरोय-प्रातिश|ख्य-सूत्र, 
(३) कात्यायन द्वारा विरचित वाजसनेयी प्रातिशाख्य-सूत्र और (४) 
अथवंवेद-प्रातिशाख्य-सूत्र । इन चार मुख्य प्रातिशाख्यों के अतिरिक्त भारद्वाज, 
वशिष्ठ, व्यास, याज्ञवल्क्य आदि ऋषियों द्वारा रचित अन्य प्रातिशाख्य-प्रन्य 
भी थे। इन सबमें वेद-मन्त्रों के शुद्ध उच्चारण के ढंग का प्रतिपादन किया 
ग्रया है। प्राचीन आयें मन्त्रों के शुद्ध उच्चारण को बहुत महत्त्व देते थे । 
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शब्द में किस वर्ण या मात्रा पर अधिक जोर देना चाहिये, इसका उनकी 
दृष्टि में बहुत महत्त्तथा। यज्ञ व अन्य धामिक अनुष्ठानों में वेद-मन्त्रों का 
विनियोग तभी पूरा फल दे सकता था, जब कि उसका ठीक उच्चारण किया 
जाय । इसी करण, शिक्षा-शास्त्र सम्बन्धी इन ग्रन्थों का विकास हुआ था। 
प्रातिशाख्यों से पूर्व भी शिक्षा-शास्त्र की सत्ता थी। प्राचीन अनुश्वुति के अनुसार 
इस शास्त्र का प्रारम्भ बाध्थव्य ऋषि द्वारा हुआ था। 

छन्द-शा सत्र में वैदिक छन्दों का निरूपण किया जाता है । छन्‍्द का यह विषय 
प्रतिशाख्यों में भी आता है, पर इस शास्त्र का सबसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ छन्द- 
सत्र हे, जिसे आचार्य पिगल ने बनाया था। पिगल का उन्‍्दसृत्र जिस 
रूप में आजकल मिलता है, वह शायद बहुत प्राचीन नहीं हैे। पर इसमें सन्देह 
नहीं, कि यह प्राचीन छन्द-शास्त्र के आधार पर लिखा गया हें । 

वेदों को भले प्रकार से समझने के लिये व्याकरण-शास्त्र बहुत उपयोगी है । 
संस्कृत-भाषा का सबसे प्रसिद्ध व्याकरण ग्रन्थ पाणिनीय अष्टाध्यायी हैँ, जिसे 
पाणिनि मुनि ने बनाया था। किन्तु पाणिनि की अध्टाध्यायी वेदांग के अन्तर्गत 
नहीं है, क्योंकि उसमें प्रधानतया लौकिक संस्क्ृत-भाषा का व्याकरण दिया 
गया है। वेद या छन्‍्दस्‌ की भाषा के नियम उसमें अपवादरूप से दिये गये हें । पर 
अष्टाध्यायी के रूप में संस्कृत-व्याकरण अपने विकास ब पूर्णता की चरमसीमा 
को पहुंच गया था । पाणिनि का काल अन्तिम रूप से निश्चित नहीं हुआ है, पर 
बहुसंख्यक विद्वान्‌ उन्हें पांचवीं सरी ई० पुृ० का मानते हेँ। उनसे पूर्व अन्य 
अनेक वेयाकरण हो चुके थे, जिनके प्रयत्नों के कारण ही संस्कृत का व्याकरण 
इतनी पूर्ण दशा को प्राप्त हुआ था । चन्द्र, इन्द्र आदि अनेक प्राचीन वेया- 
करणों के ग्रन्यों की सत्ता के प्रमाण प्राचीन साहित्य में मिलते हे । यास्क के 
निरुक्‍त में शाकपृणि नामक एक आचार्य का उल्लेख आता है, जो व्याकरण- 
शास्त्र का बड़ा आचाय॑े था। 

निरक्‍्त-शास्त्र भी एक वेदांग है, जिसमें शब्दों की व्युत्पत्ति या निरक्ति का 

प्रतिपादन किया गया है । यास्काचार्य का निरुक्‍्त इस शास्त्र का प्रसिद्ध 
ग्रन्य है। यास्क से पूर्व इस शास्त्र के अन्य भी अनेक आचार्य हुए, जिनके 
मतों का उल्लेख यास्क ने अनेक बार अपने निरुक्‍त में किया हैं । पर इनमें 
से किसी भी आचार का ग्रंथ वर्तमान समय में उपलब्ध नहीं होता । 

ज्योतिष-शास्त्र भी छ: वेदांगों में से एक हैँ । बाद में इस शास्त्र का 
भारत में बहत विकास हआ, और आर्यभठदट, वराहमिहिर आदि अनेक ऐसे 
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आचार्य हुए, जिन्होंने इस विद्या को बहुत उन्नत किया । पर प्राचीन युग का 
केवल एक ग्रन्य इस समय मिलता है जिसका नाम ज्योतिषवेदांग' हे। इसमें 
केवल ४० इलोक हें, और सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र आदि का वर्णन हैँ । पर प्राचीन 
काल में ज्योतिष भमलीभांति विकसित था, और वेदिक संहिताओं व ब्राह्मण- 
ग्रन्थों में ज्योतिष सम्बन्धी अनेक तथ्य पाये जाते हैं । 

आर्यो के वेयक्तिक, पारिवारिक और सामाजिक जीवन के क्‍या नियम 
हों, वे किन संस्कारों व कत्तंव्यों का अनुष्ठःन करें, इस महत्त्वपुर्ण विषय का 
प्रतिपादन कल्प-वेदांग में किया गया हैं । कल्प के तीन भाग हे--श्रौत, गह्म 
और धरम । ब्राह्मग-प्न्‍न्यों में याज्ञिक कमंकाण्ड का बहुत विशदरूप से प्रति- 
पादन था। प्रत्येक याज्ञिक व अन्य विधि का इतने विस्तार के साथ वर्णन 
उनमें किया गया था, कि सर्वसाधारण जीवन व व्यवहार में उनका सुगमता 
के साथ उपयोग सम्भव नहीं था। अतः यह आवश्यकता अनुभव की गई, 
कि वेदिक अनुष्ठानों को संक्षेप के साथ प्रतिपादित किया जाय । भ्रौत 
सूत्रों की रचना इसी दृष्टि से की गई | इन्हें ब्राह्मग-प्रन्यों का सार कहा जा 
सकता है, यद्यपि वेदिक विधियों में कुछ परिवर्तन व संशोवन भी इनसे 
सूचित होता है । गृह सूत्रों में आय गृहस्थ के उन विधि-विधानों का वर्णन है 
जो उसे आवश्यक रूप से करने चाहिये । जन्म से मृत्युपर्यन्त आय॑ गृहस्थ को 
अनेक धर्मों का पालन करना होता हैं, अनेक संस्कार करने होते हैं, व 
अनेक अनुष्ठानों का सम्पादन करना होता है । इन सबका प्रतिपादन गद्य-सूत्रों 
में किया गया है। एक व्यक्ति के दूसरे व्यक्ति के प्रति या समाज के प्रति 
जो कत्तंव्य हें, व दूसरों के साथ बरतते हुए उसे जिन नियमों का पालन करना 
चाहिये, उनका विवरण धममंसत्रों में दिया गया हें । 

वर्तमान समय में जो सूत्र-प्रन्य उपलब्ध होते हे, उनमें अधिक महत्व- 
पुर्ग निम्नलिखित हें--गोतम धर्म-सूत्र, बौधायन सत्र, आपस्तम्ब सूत्र, मानव- 
सूत्र, काठक सूत्र , कत्यायन श्रौत सूत्र, परस्कर गृहचसूत्र, आइवलायन श्रौत सृत्र, 
आइवलायन गृह य-पृत्र, सांख्यायन श्रौत-मृत्र, सांख्यायन गृह य-पृत्र, लाट्यायन 
श्रौतसूत्र, गोभिल्गह्म-सूत्र, कोशिक सूत्र और वैतान श्रौत-पृत्र । इन विविध 
सूत्र-प्रन्‍्यों के नामों से ही यह बात सूचित होती है, कि इनका निर्माण 
विविध प्रदेशों में और विविध सम्प्रदायों में हुआ था । प्राचीन भारत में 
विविध आचार्यों द्वारा ज्ञान व चिन्तन के पृथक्‌ू-पुथक सम्प्रदायों का विकास 
हुआ था, और इन सम्प्रदायों में विधि-विधान, विचार व ज्ञान की अपनी« 
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अयनी परम्परा जारी रहती थी। भारतीय आर्यों के प्राचीन जीवन को भली 
भांति समझने के लिये इन सूत्र-प्रन्यों का अनुशीलन बहुत उपयोगी है। 

उपवेद--छ: वेदांगों के अतिरिक्त इस युग में चार उपवेदों का भी विकास 
हुआ । ये उपवेद निम्नलिखित हं--आयुर्वेंद, धनुर्वेद, शिल्पवेद और गान्धर्ववेद । 
चिकित्सा-सम्बन्धी ज्ञान आयुर्वेद के अन्तग्गंत हैं। चरक, सुश्रुत आदि आचार्यों 
ने चिकित्स-शःसस्त्र-सम्बन्धी जो ग्रन्य लिखे थे, वे आजकल उपलब्ध होते हें । 
पर ये आधाय॑े बौद्ध-काल' में व उसके बाद हुए थे । प्रागबौद्धकाल का 
आयुववेद-सम्बन्धी कोई ग्रन्त इस समय उपलब्ध नहों होता । पर चरक, 
सुश्रुत आदि ग्रन्यों के अनुशीलन से यह ज्ञात होता है, कि उनसे पूर्व बहुत-से 
आचार्य ऐसे हो चुके थे, जिन्होंने आयुर्वेद का विकास किया था। उप- 
निषदों में श्वेतकेतु नामक आवार्य का उल्लेख आया है, जो उद्दालक आरुणि 
का पुत्र था। यह श्वेतकेतु केवल ब्रह्मज्नानी ही नहीं था, अपितु साथ ही प्रजनन- 
शस्त्र और कामशास्त्र का भी पण्डित था। ये शास्त्र आयुर्वेद के अन्तगंत 
थे। श्वेतकेतु के समान अन्य भी अनेक विद्वान्‌ इस युग में हुए, जिनके 
प्रयत्न से आयुर्वेद-विज्ञान का भारत में विकास हुआ । धनुवेंद, शिल्पवेद 
ओर गान्धवंवेद पर बाद के समय में बने हुए अतेक ग्रन्य इस समय 
उपलब्ध होते हें। पर अभी तक कोई ऐसी पुस्तक इन विषयों पर नहीं 
मिली हूं, जिसे निश्चितरूप से प्रागवीद्धकाल का कहा जा सके। पर इन विद्याओं 
का उपवेद समझा जाना ही इस इस बात का स्पष्ट प्रमाण हैँ, कि प्राचीन 
आये केवल याज्ञिक अनुष्ठान और ब्रह्म विद्या का ही चिन्तन नहीं करते थे, अपितु 
चिकित्सा, युद्ध-वद्या, शिल्प और संगीत आदि लौकिक विषयों का भी 
अनुशीलन करते थे । 

अन्य विद्यायें--त्रेंदिक संहिताओं और उनसे सम््रद्ध विषयों के अतिरिक्त 
अन्य किन विद्याओं का अनुशीलन इस युग के आये करते थे, इस विषय में 
छान्‍्दोग्य उपनियद्‌ का एक सन्दर्भ बहुत महत्त्व का है। इस उपनिषद्‌ के सप्तम 
प्रपाठक में महषि सनत्कुमार और नारद का संवाद आता हैं, जिसमें सनत्कुमार 
के यह पूछते पर कि नारद ने किन-किन विषयों का अध्ययन किया है, नारद ने 
इस प्रकार उत्तर दिया-- हे भगवन्‌ ! मेंने ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और 
अथवंबेद का अध्ययन किया है, मेंने पंचमवेद इतिहास पुराण को पढ़ा है, 
मने पितृविद्या, राशिविद्या (गणित), देवविद्या, निधि-विद्या, (खान-सम्बन्धी 
विद्या) , वाक्योवाक्य (तर्क-शास्त्र), एकायन (नीति-शुत्र ), देव-विद्या, 
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प्रह्मविया (अध्यात्म-शास्त्र), भृतविद्या, क्षत्र-विद्या (युद्ध-शास्त्र), नक्षत्र-विद्या 
(ज्योतिष), सर्प-विद्या और देवजन-विद्या को पढ़ा हैं। छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
का यह सन्दर्भ इस विषय में कोई सन्देह नहीं रहने देता, कि महाभारत के 
बाद इस देश में अनेक लौोकिक विद्याओं का भलीभांति विकास हो गया 
था, और नारद-जैसे विद्वान्‌ इन विविध विषयों के अनुशीलन में निरन्तर तत्पर 
रहते थे । 

अर्थज्ञास्त्र या दण्ड-नीति--अन्य अनेक छौकिकः विद्याओं के समान इस युग 
में दण्ड-तीति या अयंशास्त्र का भी भलीभांति विकास हुआ | महाभारत 
का शान्तियवव राजधममंशास्त्र का अत्यन्त उत्कृष्ट व विशद ग्रंथ हैं। उससे इस 
युग की राजनीति व राजनीतिक विचारों पर बहुत सुन्दर प्रकाश पड़ता है। 
कोटलीय अर्थशास्त्र की रचना बौद्ध-काल के बाद में हुई। पर उसमें अनंक 
प्राचीन आचार्यो का उल्लेख मिलता है, जिनकी सम्मति को बार-बार आचार्य 
चाणक्य ने उद्धत किया हे। इनमें से कतिपय के नाम निम्नलिखित हें-- 
भारद्वाज, विशालाक्ष, पराशर, पिशुन, कौणपदन्त, वातव्याधि और बाहुदन्ती- 
पुत्र । इन आचार्यों के अतिरिक्त चाणक्य ने मानव, बाहेस्पत्य, ओऔशनस 
आदि अनेक सम्प्रदायों का भी उल्लेख किया है, जिनमे दण्डनीति व राजनीति- 
शास्त्र सम्बन्धी विविध विचारधाराओं का विकास हुआ था। कोटलीय अर्थशास्त्र 
में इनके मतों का उल्लेख कर उस पर अपनी सम्मति भी दी गई हैँ। यह 
इस बात का प्रमाण हें, कि प्रागूबौद्ध-काल में राजनीति-शास्त्र का बहुत विकास॑ 
हुआ था। यदि इन आचार्यो और सम्प्रदायों के दण्डनीति सम्बन्धी ग्रंथ इस समय 
उपलब्ध होते, तो हम इस युग के राजनीतिक जीवन के सम्बन्ध में बहुत-कुछ- 
ज्ञान प्राप्त कर सकते थे। शुक्रतीतिसार नाम से राजनीति-शस्त्र-सम्बन्धी 
जो ग्रन्य॒ इस समय मिलता है, वह ओशनस सम्प्रदाय का हैँ। शुक्र राज- 
नीति के बहुत बड़े आचार्य थे। उनकी सम्मति में दण्डतीति ही एकमात्र ऐसी 
विद्या थी, जिसे विद्या! कहा जा सकता था। शुक्राचार्य को सम्मति में अन्य 
सब ॒विद्या्यें दण्डनीति के ही अन्तर्गत हो जातो हैं। शुक्रतीतिसार का 
वर्तमान रूप चाहे बाद के समय में बना हो, पर इसमें सन्देह नहीं, कि उसमें 
शक्राचा्य के या औद्यानसस सम्प्रदाय के परम्परागत विचार संकलित हैं। 

दर्शन-क्षासत्र का विकास--भारत की प्राचीन परम्परा के अनुसार छः 
आस्तिक दर्शन हें। इनके नाम निम्नलिखित हे--सांख्य, योग, न्याय, 
वेशेषिक, मीमांसा और वेदान्त--य्रे छः दर्शन आस्तिक व वेदसम्मत माने जाते 
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है। इनके अतिरिक्त कतियय अन्य दर्शनों का विकास भी प्राचीन समय में 
हुआथा, जिन्हें नास्तिक व लोकायत कहा जाता था। दर्शन-शास्त्रों द्वारा प्राचीन 
आर्य विद्वान्‌ सृष्टि के मूल-तत्त्वों का परिचय प्राप्त करने का उद्योग करते 
थे । ब्राह्मण-ग्रन्थों और श्रोत-पूत्रों का विषय याज्ञिक कर्मकाण्ड व विधि- 
विधान का प्रतिपादन करना हैं | आरण्यकों या उपनिषदों में ब्रह्म-विद्या 
या अध्यात्मशास्त्र का विवेचन किया गया है। पर दर्शन-प्रंथों में वेज्ञानिक 
(दार्शनिक) पद्धति से यह जानने का यत्न किया गया है, कि इस 
सृष्टि के मूल-तत्त्व कया हैं, यह किस तत्त्व से या किन तत्त्तों से व किस प्रकार 
निमित हुई, ओर इसक। कोई स्रप्टा हे या नहीं। इस प्रक।र के विवेचन को दर्शन' 
कहा जाता था। भारत का सबसे पहला दार्शनिक शायद कपिल मुनि था, जो 
महाभारत-पुद्ध के बाद उपनिषं के निर्माण काल में हुआ था । जिस प्रकार 
वाल्मीकि को भारत का आदिकवि माना जाती हैं, वेस ही कपिल भारत का 
प्रथम दार्शनिक था । उसने सांख्य-दर्शन का प्रतिपादन किया। जड़ और चेतन-- 
दोनों प्रकार की सत्ताओं को निश्चित संख्याओं में विभकत कर कपिल 
ने प्रकृति सम्बन्धी विवेचन के लिये एक वैज्ञानिक पद्धति का अनुसरण किया। 
बाद के विद्वानों ने कपिल की शैली का अवलम्बन कर सांख्य-इशेन की बहुत उन्नति 
की। शंकराचार्य के समय तक सांख्य का भारतीय दरश्ंनों में प्रमुख स्थान था । 
कपिल मुनि ने सृष्टि के निर्माण के लिये किसी कर्ता या ख्रष्टा की आवश्यकता 
अनुभव नहीं की । प्रकृति पहले अव्यक्तरूप में विद्यमान थी, इस दशा में उसे 
प्रधान कहते थे । यह प्रधान ही बाद में व्यक्त” होकर प्रकृति के रूप में 
आया । 

कपिल के समान अन्य भी अनेक विचारक इस युग में हुए, जिन्होंने 
प्रकृति के मुल-तत्त्वों के सम्बन्ध में मोलिक विचार अभिव्यक्त किये । कणाद 
वेशेषिक दर्शन का प्रवर्तक था । सृष्टि की उत्पत्ति परमाणुओं द्वारा हुई, 
इस मत का प्रतियादन कणाद ने किया । न्‍्याय-दर्शन का प्रवर्तेक गौतम 
था, जिसने पञथ्चभूत के सिद्धान्त का प्रारम्भ किया । वेदान्त के मत में सुष्टि 
की उत्पत्ति ब्रह्म द्वारा हुई | ब्रह्म चेतन सत्ता है, जो अपने को सृष्टि रूप में 
अभिव्यक्त करती है । वेदान्त दर्शन का प्रवत्तंक मुनि वेदव्यास को माना जाता 
है । यह निश्चित नहीं किया जा सका है, कि ये सब दार्शनिक मुनि किस 
समय में हुए । षड़दशेनों के जो ग्रन्य॒स समय मिलते हैं, वे बाद के समय 
के बने हुए हें। पर इन ग्रन्थों में जो विचार व सिद्धान्त प्रतिपादित हैं, उन्हें 


२०४ भारत का प्राचीन इतिहास 


विकसित होने में बहुत समय लगा था। यह सहज में माना जा सकता 
है, कि प्राग बौद्ध-काल में जब अनेक ब्रह्मदादी ऋषि उपनिषद के विचारों का 
विकास कर रहे थे, तभी अन्य मुनि या विचारक लोग दाशनिक पद्धति द्वारा सृष्टि 
के मल-तत्त्वों के चिन्तन में तत्पर थे। दर्शन-शास्त्र को ही आन्वीक्षकी' विद्या 
भी कहते थे। आन्वीक्षकी शब्द अन्वीक्षण से बना है, जिसका अर्थ हे दर्शन । 
आचार चाणक्य के समय (मौर्य-युग ) तक सांख्य, योग और लोकायत--इन 
तीन दाशनिक पद्धतियों का भलीभांति विकार्स हो चुका था। लोकायत 
का अभिप्राय चर्वाक-दर्शन से है। चर्वाक-प्म्प्रदाय के लोग न केवल ईश्वर 
को नहीं मानते थे, अपितु वेद में भी विश्वास नहीं रखते थे । प्राचीन वेदिक 
श्रुति का आदर भारत के सब आरयों में था, पर धीरे-धीरे ऐसे विचारक भी 
उत्पन्न होने लगे थे, जो बेद तक के प्रामाण्य से इनकार करते थे । वस्तुतः, यह युग 
ज्ञान-पिपासा, रःतन्‍्त्र विचार और दार्शनिक चिन्तन का था। 
(२) वेदिक और उत्तर-वेंदिक युग 

भारत के प्राचीन आये ऋषियों ने जिन सूक्‍तों ( सुभाषितों ) का 
निर्माण किया, वे वैदिक संहिताओं में संगृहीत हे । अपने पूर्वज ऋषियों 
की इन क्ृतियों का आययं-जाति की दृष्टि में बहुत महत्त्व था। ये सूक्‍त 
मुख्वतया विविव देवताओं की स्तुति में कहे गये थे। बाद में इन वंदिक 
सूततों को व्याख्या के लिये व याज्ञिक अनुष्ठानों में इनके विनियोग के लिये 
ब्र।ह्य ग-प्रन्यों की रचना हुई | उपनिषदों व आरण्यक ग्रंथों में वे विचार संकलित 
किये गये, जो अध्यात्मचिन्तन के सम्बन्ध में थे । संहिता, ब्रह्मग और आरण्यक- 
ये तीनों वैदिक साहित्य के अन्तर्गत माने जाते हे, यद्यपि आर्य-जाति की दृष्टि 
में जो आदर मूल संहिताओं का हैं, वह ब्राह्मण-ग्रन्यों व आरण्यकों का नहीं हूँ । 
इपमें सन्‍्देह नहीं, कि ब्राह्मण और आरण्यक वेदिक संहिताओं की अपेक्षा बाद 
के समय के हैं। वेदों का बड़ा भाग मह।भारत-युद्ध से पहले अपने वर्तमान रूप 
में आ चुका था। पर ब्रह्म गग्नन्तों और आरण्पकों ( उपनिषदों ) का निर्माण प्रधान- 
तथा महाभारत-पुद्ध के बाद में हुआ | इसी लिये इतिहास में हम वेदिक संहिताओं 
के युग को या महाभारत-युद्ध से पहले के काल को बेदिक युग कहते हें, और 
अह्यणों व उपनिषदों के काल को उत्तर वेदिक युग । उत्तर बैदिक युग के अन्तर्गत 
ही वह समय भी आ जाता है, जब कि सूत्र-ग्रन्थों व अन्य वेदांगों का विकास हुआ । 
रामायण, महाभारत और पुराण (जिन्हें प्राचीन परम्परा के अनुसार इति- 
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हास-पुराण” कहा जाता है ) इस युग के बाद के नहीं +। अपने वर्तमान 
रूप में तो वे बौद्ध-काल के भी बाद में आये, पर उनमें जो अनुश्रुति संगृ- 
हीत है, उसका संबंध वेदिक और उत्तर-त्रेदिक काल के साथ ही है। इसीलिये 
एतिहासिकों ने अब भारतीय इतिहास को लिखते हुए वैदिक, उत्तर-बैदिक, 
सूत्र-धमं-शास्त्र, ऐतिहासिक काव्य ( ईपिक )--इस ढंग के काल-विभाग की 
परिपाटीं को छोड़ दिया हैं। 

वैदिक संहिताओं के आधार पर प्राचीन आर्यो के जीवन, सम्यता और 
संस्कृति पर हम पहले प्रकाश डाल चुके हें । अब हम ब्राह्मण-प्रन्थों, उपनिषदों, 
सृत्र-प्रन्यों व अन्य वेदांगों के आधार पर आर्यों की सम्यता के विकास की 
विवेचना करेंगे । साथ ही रामायण, महाभारत व अन्य प्राचीन ग्रंथों का भी 
इसके लिये उपयोग करेंगे, क्‍योंकि इन ग्रन्थों के अनेक अंझ' प्राग-बौद्ध- 
काल में विकसित हो चुके थे। 

इस प्रसंग में हमें यह भी स्पष्ट करना हैँ, कि प्राचीन भारत के अनेक 
ग्रन्थ किसी एक व्यक्ति को कृति न होकर एक सम्प्रदाय” की कृति हैँ। हमने 
पिछले प्रकरण में मानव, औदशनस, बाहेस्पत्य आदि सम्प्रदायों का उल्लेख 
किया हूँ। प्राचीन भारत में जब कोई प्रतिभाशालो मुनि व आचार्य किसी 
नये विचार व सिद्धान्त का प्रतियादन करता था, तो उत्की शिक्षा वह 
अपने शिष्यों को देता था। मुनि द्वारा प्रतियादित नया विचार गुरु-शिष्य- 
परम्परा द्वारा निरन्तर विकसित होता जाता था, और इस प्रकार एक 
नये सम्प्रदाय (धामिक सम्प्रदाय नहीं, अपितु विचार-सम्प्रदाय) का विकास 
हो जाता था। बृहस्पति, उशना (शुक्र), मनु आदि इसी प्रकार के विचारक 
थे, जिनकी शिष्य-परम्परा में बाहेस्‍पत्य, औशनस, मानव आदि सम्प्रदायों 
का विकास हुआ। कपिल, कणाद, गोतम आदि मुनियों की शिष्य- 
परम्परा ने सांख्य, वशेषिक, न्याय आदि दाशंनिक सम्प्रदायों का विकास 
किया। वैदिक मन्‍्त्रों के विनियोग और याज्ञिक अनुष्ठान के भी अनेक सम्प्रदाय 
बने, और यह प्रक्रिया ज्ञान व चिन्तन के प्रत्येक क्षेत्र में जारी रही । इसी 
का यह परिणाम हुआ, कि दर्शन, दण्डनीति, कल्प (श्रौत, गृह्म और धमं ) आदि 
विषयक जो ग्रन्थ इस समय हमें मिलते हैं, वे सब सम्प्रदायों की कृति हें। उन 
सबका विकास धीरे-धीरे अपने-अपने सम्प्रदायों में हुआ । उनका वर्तमान 
रूप चाहे बाद का हो, पर उनमें संकलित विचारों का प्रारम्भ उत्तर-वैदिक 
युग में ही हो चुका था। 
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(३) धर्म ओर तत्त्वचिन्तन 


याज्ञिक विधि-विधान--वे दिक युग में आर्य-धर्म का क्या स्वरूप था, इस 
यर हम पिछले अध्याय में प्रकाश डाल चुके हें । वेदों के देवता प्राकृतिक 
शक्तियों के मूर्तहंप थे। संसार को मूलशक्त प्रकृति के विविध रूपों में 
जिस प्रकार अभिव्यक्त होती है, उनमें वेंदिक आर्यो ने अनेक देवताओं की 
कल्पना की थी । आये लोग इन देवताओं के रूप में विश्व की मूलभूत अधिष्टातृ 
दविति की उपासना करते थे। इन देवताओं की पूजा और तृप्ति के लिये 
वे यज्ञों का अनुष्ठान करते थे। प्रारम्भ में इत यज्ञों का रूप बहुत सरल 
था। यज्ञकृण्ड में अग्नि का आधान कर उसमें आहुति दी जाती थी, और 
इस प्रकार देवताओं को तृप्त किया जाता था। पर धीरे-धीरे इन यज्ञों 
का रूप बहुत जटिल होता गया । उत्तर-तंदिक काल में यज्ञों की जटि- 
लता अपने चरम उत्कर्ष को पहुंच गई थी । आर्य-जनता के एक भाग का 
यहीं कार्य था, कि वह याज्ञिक विधि-विधानों में प्रवीणता प्राप्त करे, ओर 
उसकी प्रत्येक विधि का सही तरीके-से अनुष्ठान करे । इन लोगों को 
ब्राह्मण” कहते थे । यज्ञ के लिये वेदी की रचना किस प्रकार की जाय, वेदी में 
अग्नि कंसे प्रज्वलित की जाय, किस प्रकार आहुतियां दी जाय॑ं, यज्ञ करते हुए 
यजमान ऋत्विक्‌, अध्वयु आदि कहां ओर किस प्रकार बेठें, वे अपने विविध 
अंगों को किस प्रकार उठावें, किस प्रकार मन्त्रोच्चारण करें, कैसे ज्ञात हो कि 
अब देवता यज्ञ की आहुति का ग्रहण करने के लिये पधार गये हैं, किन 
पदार्थों की आहृति दी जाय--इस प्रकार के विविध विषयों का बड़ विस्तार के 
साथ ब्राह्मण- नयों में विवेचन किया गया है । किस याज्ञिक विधि का क्‍या प्रयो- 
जन हैँ, यह विषय भी उनमें विशद रूप से वाणित है। जन्म से मृत्युपर्यन्त 
प्रत्येक गृहस्थ को अनेक प्रकार के यज्ञ करने होते थे । मनुष्य के वेयक्तिक 
जीवन के साथ सम्बन्ध रखनेवाले संस्कारों का स्वरूप भी यज्ञ का था । 
यज्ञ-प्रधान इस प्राचीन धर्म को स्पष्ट करने के लिये यहां हम इन संस्कारों 
व यज्ञों का संक्षेप से उल्लेख करते हे-- 

(१) गर्भावान-संस्कार--सनन्‍्तानोत्थत्ति के लिये। 

(२) पुंसवन-प्ंस्कार--पुरुष-सन्तान की प्राप्ति के लिये। 

(३) सीमन्तोन्नयन-पंस्कार--गर्भ की रक्षा के लिये। 

(४) जातकमं-संस्कार--सन्‍्तान के उत्पन्न होने पर । 
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(५) नामकरण-संस्कार--सनन्‍्तान का नाम रखने के लिये । 

(६) अभधप्राशन-मंस्कार--सनन्‍्तान को अन्न देना प्रारम्भ करने के लिये। 

(७) चूडाकर्म-पंस्कार--सनन्‍्तान के बाल काटने के लिये। 

(८) उपनयन-संस्कार--विद्याध्ययन शुरू करने से पूर्व यज्ञोपवीत 

देने के लिये । 

(९) समावतंन-संस्कार--शिक्षा की समाप्ति पर । 

(१०) विवाह-संस्कार--गृहस्थाश्रम में प्रवेश करने के लिये । 

(११) देव-पज्ञ--गृहस्थ के लिये यह आवश्यक है, कि वह प्रतिदिन 
अग्निहोत्र करे, इसी को देवयज्ञ कहते थे । 

(१२) पितृयज्ञ--पितरों का श्राद्ध या गुरुजनों की सेवा । 

(१३) भूतयज्ञ--पशु, पक्षी, कमि आदि को अर्पित की जानेवाली बलि। 

(१४) अतिथि-पज्ञ--अतिथियों की सेवा । 

(१५) ब्रह्म-पज्ञ--विद्वानों व प्रतिष्ठित व्यक्तियों की सेवा । देव, पितृ, 
भूत, अतिथि और ब्रह्म -यज्ञ--ये पांच महायज्ञ कहे गये हैं, जिन्हें 
सम्पादित करना प्रत्येक गृहस्थ का धर्म था। गृहस्थ का यह 
कत्तंव्य माना जाता था, कि वह प्रतिदिन इन पांचों यज्ञों को करे। 

(१६) अष्टका-यज्ञ--यह कृष्णपक्ष की अप्टमी के दिन किया जाता था । 
कातिक मास से माघ मास तक, चार महीनों में कृष्णपक्ष की 
अष्टमी को यह यज्ञ होता था । 

(१७) श्रावणो- श्रावणी मास की पूणिमा को किया जानेवाला यज्ञ । 

(१८) आग्रहायणी--आगग्रहायण मास की पूणिमा को किया जाने 
वाला यज्ञ । 

(१९) चंत्री--चेत्र मास की पूणिमा को किया जानेवाला यज्ञ । 

(२०) आश्वयजो--आश्विन मास की पूर्णिमा को किया जानेवाला यज्ञ । 

(२१) दर्शपुर्णमास्य--पुर्णमासी और प्रतिपदा के दिन किये जानेवाले यज्ञ । 

(२२) आग्रयण--नई,फसल तंयार होने के अवसर पर किये जानेवाले यज्ञ । 

(२३) चातुर्मास्य--शीत, ग्रीष्म और वर्षा--इन तीन ऋतुओं के प्रारम्भ 
काल में किये जानेवाले यज्ञ । 

:२४) सौत्रामणी--अश्विन्‌ देवताओं की पूजा के लिये यज्ञ । 

२५) अग्निष्टोम-- सोमपान के लिये किया जानेवाला यज्ञ । 
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(२६) ब्रात्यस्तोम--आर्य-भिन्न ब्रात्य आदि जातियों को आर्य-जाति में 
सम्मिलित करने के लिये किया जानेवाल। यज्ञ । 

(२७) राजसय--नथे राजा के राज्याभिषेक से पूर्व यह यज्ञ किया जाता 
था । राज्य की विविव जनता के प्रतिनिधि इस अवसर पर 
राजा का अभिषेक करते थे । 

(२८) अश्वमेध--जब कोई राजा दिग्विजय करके अपनी शक्ति का 
विस्तार करता था, तो इस विजय-यात्रा के उपलक्ष में यह यज्ञ 
किया जाता था । 

यज्ञों की जो तालिका हमने यहां दी हैँ, वह पूर्ण नहीं है । यहां हमने 

केवल अधिक महत्त्व के संस्कारों और यज्ञों का उत्लेव किया है। इनके अति- 
रिक्त अन्य भी अनेक यज्ञ थे, जिनका प्राचीन भारत में अनुष्ठान किया 
जाता था। इन सब यज्ञों की विस्तृत विधि ब्राह्मग-प्रन्यों और कल्प (श्रौत 
और गह्मसूत्रों ) में वणित है। इसमें सन्देह नहीं, कि उत्तर-त्रदिककाल में यज्ञों 
का रूप बहुत जटिल और आउड्म्बरपुर्ण हो गया था । प्राचीनतम काल में 
इन यज्ञों में पशुओं की बलि दी जाती थी या नहों, इस विषय पर मतभेद हो 
सकता हँ। पर उत्तर-त्रेदिक काल में अजा, अश्व आदि की पशु-बलि प्रारम्भ 
हो गई थी , यह बात निश्चय के साथ कही जा सकती है । उत्तर-वेदिक 
युग के आये यह भी मानते लगे थे, कि यज्ञों के विधिपूत्र क अनुष्ठान से मनुष्य 
यथाभिलबित फल प्राप्त कर सकता है, और सुख, समृद्धि, स्वर्ग आदि की 
प्राप्ति के लिये ये अनुष्ठान ही एकमात्र उपाय हें। 

तत्वचिन्तन को लहर-- पर इस युग के आर्य केवल याज्ञिक अनुष्ठानों 

में हो व्यापृत नहों थे, उनका ध्यान ब्रह्मविद्या तथा तत्त्तचिन्तन की ओर 
भी गया था । यज्ञों से इहछोक और परलोक दोनों में सुख प्राप्त होता है, यह 
मानते हुए भी वे इस प्रकार के विषयों के चिन्तन में तत्पर थे, कि मनुष्य क्‍या 
है ? जिसे हम आत्मा कहते हें, उसका क्‍या स्वरूप है ? शरीर और आत्मा भिन्न 
हैं या एक ही हैं ? मरने के बाद मनुष्य कहां जाता है ? इस सृष्टि का कर्ता 
कौन है ? इसका नियमन किस शक्ति द्वारा होता है ? इसी प्रकार के प्रश्नों की 
जिज्ञासा थी, जो अनेक मनुष्यों को इस बात के लिये प्रेरित करती थी, कि वे 
गृहस्थ-जीवन से विरत होकर या सांसारिक सुख-प्रभुद्धि को उपेक्षा कर एव- 
निष्ठ हो तत्त्व-ज्ञान को प्राप्त करें। उस युग के ग्रामों और नगरों के 
बाहर जंगल के प्रदेशों में अनेक विचारकों ने अपने आश्रम बनाये थे, जहां 
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ब्रह्म विद्या या तत्त्वज्ञान की प्राप्ति के लिये आतुर हुए लोग एकत्र होते थे, 
और तप व स्वाध्याय द्वारा ज्ञान की अपनी प्यास को बुझाते थे । इस युग 
के अनेक राजा भी ऐसे हुए, जो इस प्रकार के विचार में तत्पर थे। 
विदेह के जनक, कैकयथ के अश्वपति, काशी के अजातशत्रु ओर पंचालदेश 
के प्रवाहण जैबलि का उल्लेख ऊपर किया जा चुका हैं। ये सत्र राजा न 
केवल स्वयं तत्त्वचिन्तक थे, अपितु इसी प्रकार का चिन्त। करनेवाले मुनियों 
व विचारकों के आश्रयदराता भी थे । उनकी राजसभा में भारत के विभिन्न 
प्रदेशों से मुनिलोग एकत्र होते थे, और अध्यात्मविषयक प्रश्तों पर विचार 
करते थे । राजा लोग भी इस विचार में हिस्सा लेते थे, और विविध 
विचारकों में जिसका पक्ष प्रबल होता था, उसकी धन आदि से पूजा भी 
करते थे । 

बृहदारण्यक उपनियद्‌ में कथा आती है, कि जनक वंदेह ने एक बड़े 
यज्ञ का आयोजन किया, जिसमें कुरु और पंचाल देश के ब्राह्मण लोग एकत्र 
हुए। जनक ने निश्चित किया, कि जो ब्राह्मग सबसे अधिक विद्वान्‌ होगा, उसे 
हजार गौवें दी जावेंगीं, और इन गौओं के सोंगों के साथ दस-दस स्वर्ग 
मुद्रायें बंधो होंगी । इस पर बह्मगों में परस्पर विवाद होते लगा। अन्त में 
याज्ञत॒ल्क्य को विजय हुई। उसने अन्य सब्र ब्राह्मगों को शास्त्रार्थ में परास्त 
किया, और हजार गौओं को विजयोपहार के रूप में प्राप्त किया । याज्ञवल्क्य 
के स।थ इस गास्त्रार्थ का विषय अध्यात्म-सम्बन्धी था, और उससे परास्त होने 
वाले विद्वानों में केवल कुरु-ंचाल के हो ब्राह्मण नहीं थे, अपितु मद्रदेश 
ओर शास्‍कल नगरी के भी विद्वान थे। इसी प्रकार की कथायें इस युग के 
अन्य राजाओं के सम्बन्ध में भी उपनिषदों में पाई जाती हें । 

याज्ञिक कर्मकाण्ड की जटिलता से आरण्यक आश्रमों | में चिन्तन करने- 
वाले ये विद्वान सहमत नहीं थे । वे अनुभव करते थे, कि यज्ञों रा मनुष्य 
यथेष्ट फल नहीं प्राप्त कर सकता । इसीलिये उनका कथन था, कि यज्ञ- 
रूपी ये नोकायें अदृढ़ हैं, संसार-प्तागर से तरने के लिये इनका भरोसा नहीं 
किया जा सकता | यज्ञ के स्थान पर इन विचारकों ने तप, स्वाध्याय और 
सदाचरण पर जोर दिया । वे कहते थे, मानव-जीवन की उन्नति और 
परमपद की प्राप्ति के लिये यह आवश्यक है, कि मनुष्य अपनी इन्द्रियों को 
वश में रखे, वाणी और मन पर नियन्त्रण रखे, तप और ब्रह्मचर्य का सेवन 
करे, दुढ़ संकल्प हो, आत्मा और ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त करे और ईरवर में 
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ध्यान लगाये | शरीर से भिन्न जो आत्मा है, जिसके कारण शरीर को शक्ति 
प्रात्त् होती है, उसको जानने और उसपर ध्यान देने से ही मनुष्य 
उन्नति के मार्ग पर अग्रप्तर हो सकता है, यह इन तत्त्वचिन्तकों का उपदेश' 
था । इनका कथन था, यह आत्मा बलहोन मनुष्य को नहीं मिल 
सकता, तप के अभाव में प्रमादी मनुष्य इसे कदापि प्राप्त नहीं कर 
सकता । 

इन्हीं विचारों से प्रेरित होकर इस युग के अनेक मनुष्यों को प्रवृत्ति 
यज्ञों से विमुख हो गई, और भारत में तत्त्वचिन्तत की उस लहर का प्रारम्भ 
हुआ, जिसने इस देश में बहुत से मुनि, योगी व तपस्वी उत्पन्न किये। ये 
लोग सांसारिक सुखों को हेथ समझते थे, सन्‍्तान घन और यश की अभि- 
लाषा से ऊपर उठते थे, और ज्ञान की प्राप्ति को ही अपना ध्येय मानते थे । 
इनके चिन्तन के कारण भारत में जो नया ज्ञान विकसित हुआ, वही उप- 
नियदों और दर्शन-प्रन्यों में संगृहीत हैं । निःसन्देह, ये अपने विषय के अत्यन्त 
उत्कृष्ट और गम्भीर ग्रन्त्र हैं । 

भागवत-धर्म --यज्ञों के जटिल कमंकाण्ड के विरुद्ध जो प्रतिक्रिया तत्त्व- 
चिन्तक मुनियों द्वारा शुरू हुई थी, उसका एक महत्त्वपूर्ण परिणाम भागवत- 
धर्म का प्रारम्भ हुआ | बोद्ध-पुग के बाद यह धर्म भारत का सबसे प्रमुख 
धर्म बन गया, और गुप्त-सम्राटों के समय में इस धर्म ने न केवल भारत में 
अपितु भारत से बाहर भी बहुत उन्नति की । पर इस धर्म का प्रारम्भ 
महाभारत-प्रुद्ध के समय में व उससे कुछ पूर्व ही हो गया था। एक प्राचीन 
अनुश्नुति के अनुसार राजा वसु चैद्योपरिचर के समय में याज्ञिक अनु- 
ष्ठानों के सम्बन्ध में एक भारी विवाद उठ खड़ा हुआ था । कुछ ऋषि यज्ञों 
में पशुओं की बलि देने के विरुद्ध थे, और कुछ पुरानी परम्परा का अनुसरण 
करना चाहते थे। राजा वसु ने अपने यज्ञों में पशुबलि देने के विरुद्ध परि- 
पाटी का अनुसरण किया, और स्वयं हरि (भगवान्‌) उससे सन्तुष्ट हुए । 
यद्यपि पुरानी प्रथा के अनुयायी अनेक ऋषि इस बात से वसु से बहुत नाराज 
थे, पर क्‍योंकि वसू भगवान्‌ का सच्चा भक्त था, अतः भगवान्‌ ने उसे 
अपनाया, और उसके समय से भगवत्‌-पुजा की एक नई पद्धति का प्रारम्भ 
हुआ । वसु के बाद सात्वत लोग इस नई पद्धति के अनुयायी हुए। सात्वत 
लोग यादव वंश की एक शाखा थे, और मथुरा के समीपवर्ती प्रदेश 
में आबाद थ । मथुरा के क्षेत्र के अन्धक वृष्णि गण के निव।सी लोग 
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सत्वत ही थे । 'सात्वत लोगों का यह विश्वास था, कि हरि सब देवों 
का देव है, अन्य सब देवता उसकी विविध शक्तियों के प्रतीक मात्र हें। इस 
देवों के देव हरि की पुजा के लिये न याज्ञिक कर्मकाण्ड का उपयोग है, और 
न ही जंगल में बैठकर तपस्या करने का। इसकी पूजा का सर्वोत्तम उपाय 
भक्ति है, और हरि की भक्ति के साथ-साथ अपने कत्तंव्यों को कुशलता के 
साथ करते रहने में ही मनुष्य का कल्याण हेँ। सात्वत लोग यज्ञों के विरोधी 
नहीं थे, और न ही वे, तपस्या को निरुषयोगी समझते थे । पर उनका 
विचार था, कि ये सब बातें उतने महत्व को नहीं हैं, जितना कि हरिभक्िति 
और कत्तेब्यपालन । सात्वत यादवों में वासुदेव कृष्ण, कृष्ण के भाई संकर्षण 
ओर संकर्षण के वंशज प्रद्युम्त और अनुरुद्ध ने इस नये विचार को अपनाया 
और सात्वत लोगों में इस विचार का विशेषरूप से प्रचार हुआ। वासुदेव 
कृष्ण और उसके अनुयायी सात्वत लोग यज्ञों में पशुहिसा के विरोधी थे, 
ओर भगवान्‌ की भक्ति व निष्काम-कर्म के सिद्धान्त पर बहुत जोर देते थे । 
वसु चेद्योपरिचर के समय में जिस नई विचारधारा का सूत्र-रूप में प्रारम्भ हुआ 
था, वासुदेव कृष्ण द्वारा वह बहुत विकसित हुई । इसी विचारवारा को भागवत 
व एकान्तिक धर्म कहते हें। इसके प्रवान प्रवरत्तक वासुदेव कृष्ण ही थे, 
जो वृष्णि (सात्वत) संघ के 'मुख्य' थे, और जिनकी सहायता से पाण्डवों 
ने मगधराज जरासन्य को पर,स्त किया था। कृष्ण न केवल उत्कृष्ट 
राजनीतिज्न थे, अपितु भागवत सम्प्रदाय के महान्‌ आचार्य भी थे। क्रुक्षेत्र 
के मेंदान में अर्जुन को आत्मा की अमरता और निष्काम-कर्म का जो 
उपदेश उन्होंने दिया था, भगवदगीता में उसी का विशदरूप से वर्णन है । 
गीता भागवत-तर्म का प्रधान ग्रन्य है। इसे उपनियदों का सार कहा जाता है । 
प्राचीन मुतियों और विचारकों द्वारा भारत में तत्त्वचिन्तन की जो लहर चली थी, 
उसके कारण यज्ञप्रधान वेदिक धर्म में बहुत परिवर्तन हो गया था। उपनि- 
बदों के तत्त्व-चिन्तन के परिणामस्वरूप जिस भागवत-भ्रम का प्रादुर्भाव हुआ, 
उसमें याज्ञिक अनुष्ठानों का विरोव नहीं किया गया था। यज्ञों की उपयो- 
गिता को स्वीकार करते हुए उसमें एक सर्वोपरि शक्ति की सत्ता, आत्मा की 
अगरता, कर्म-मार्ग की उत्कृष्टता और हरिभकति की महिमा का प्रतिपादन' 
किया गया था । पुराने भारतीय धर्म में सुधार करने के लिये बौद्ध और 
जन आदि जो नये धर्म बाद में उत्पन्न हुए, वे वेदिक श्रुति में विश्वास नहीं 
करते थे । प्राचीन वेदिक धर्म के साथ अनेक अंशों में उनका विरोध था। पर 
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वासुदेव कृष्ण के भागवत-धर्म का उदेश्य वैदिक मर्यादा, प्राचीन परम्परा 
और याज्ञिक अनुष्ठानों को कायम रखते हुए धर्म के एक ऐसे स्वरूप का 
प्रतिपादन करना था, जो नये चिन्तन के अनुकूल था । बोद्ध-युग के बाद इस 
धर्म का जिस ढंग से उत्कर्ष हुआ, उस पर हम आगे चलकर विचार 
करेंगे । 


(४) शासन-विधि 


जनपदों का विकास--वेदिक यग के आयं-राज्यों का स्वरूप जन- 
राज्य! का था, क्योंकि उनका आधार 'जन' होता था। एक जन के सब 
व्यक्ति प्रायः सजात होते थे । कुरु, पंचाल, शिवि, मद्र, केकय, गान्धार आदि 
जो राज्य वंदिक युग में विद्यनान थे, वे सब जनराज्य ही थे । 
जिस स्थान या प्रदेश पर यह जन बसा होता था, उसे जनयद व राष्ट्र कहते 
थे धीरे-धीरे इन जनपदों में अन्य लोग ( जो सजात नहीं थे ) भी बसते 
शुरू हुए, और वे सब उसके अंग या प्रजा वन गये । इन जनपदों में किसी 
कबीले या जन के प्रति भक्ति की अवेक्षा उस प्रदेश के प्रति भक्ति अधिक 
महत्त की बात हो गई। विविध जनपदों के परस्पर संघर्ष के कारण 
महाजनपदों का विकास शुरू हुआ | काशी, कोशल, मगव आदि जो राज्य 
बौद्ध-क ल में थे, उत्तर-त्रदिक काल के साहित्य में उन्हें महाजनपद ही कह! 
गया हैं । 

शासन के भेद--इन सब जनवदों में शासन का प्रकार एक-प्ता नहीं 
था। कुछ राज्यों में राजतन्त्र शासन था, तो कुछ में गणतन्त्र।| ऐतरेय 
ब्राह्मण की अष्टम पंजिका में एक सन्दर्भ आता है, जिसमें उस युग के 
विविध शासन-प्रकारों का परिगणत किया गया हैं | इस सन्दर्भ के 
अनुसार प्राची दिशा ( मगध, कलिग, बंग आदि ) के जो राजा हैं, उनका 
साम्राज्य के लिये अभिषेक होता है, और वे सम्राट कहाते हें। दक्षिण 
दिशा में जो सात्वत ( यादव ) राज्य हैं, वहां का शासन 'भोज्य' है, और 
उनके शासक भोज वहे जाते हें। प्रतीवी दिशा ( सुराष्ट्र कच्छ, सौवीर 
आदि) का शासन-प्रकार स्वाराज्यय है, और उसके शासक 'स्वराट' 
कहते हैं। उत्तर-दिशा में हिमालय के क्षेत्र में ( उत्तर-करु, उत्तर भद्र 
जादि जनपद) जो राज्य है, वहां व॑राज्य' प्रणाली हैं, और वहां के शासक 
विराट कहाते हैं । मध्यदेश (करु, पंचाल, कोशल आदि) के राज्यों के शासक 
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“राजा' कहे जाते हैं। इस प्रकार ऐतरेय ब्राह्मण में साम्राज्य, भोज्य, स्वाराज्य, 
वैराज्य और राज्य--इन पांच प्रकार की शासन-विधियों का उल्लेख है । ये 
प्रणालियां किस-किस क्षेत्र में प्रचलित थीं, इसका निर्देश भी ऐतरेय ब्राह्मण में 
कर दिया गया है । सम्राट वे शासक थे, जो वंशक्रमानुगत होते हुए अपनी 
शक्ति के विस्तार के लिये अन्य राज्यों का मूलोच्छेद करने के लिये तत्पर 
थे। जरासन्च आदि मगव के सम्र.ट इसी प्रकार के थे । सम्भवतः, भोज 
उन राजाओं की संज्ञा थी, जो वद्क्रमानुगत न होकर कुछ निश्चित समय 
के लिये अपने पद पर नियुक्त होते थे । सात्वत यादवों (अन्धक, वुष्णि आदि ) 
में यह प्रथा विद्यमान थो, और हम यह जानते हैं, कि वासुदेव कृष्ण इसी 
प्रकार के भोज या संघ-पमुख्य थे । स्व॒राट वे चरासक थे, जिनकी स्थिति समानों 
में ज्येष्ठ को होगी थो। इन स्वाराज्यों में कतिपय कुलोन श्रेणियों का शासन 
होता था, और सब कलों की स्थिति एक समान मानी जाती थी। समातनों 
में से ज्येप्ठ व्यक्ति को ही स्वराद नियत किया जाता था। सम्भवतः 
वेराज्य जनपद वे थे, जिनमें कोई राजा नहीं होता था, जहां जनता अपना 
शासन स्वयं करतो थी। क्रु, पंचाल आदि मध्यदेश के जनपद राज्य” कहाते 
थे, और वहां प्राचोन काल की परम्परागत शास--प्रणाली विद्यमान थी। 
राजा का राज्याभिषेक--त्राहा ग-प्रन्यों म॑ राजा की राज्याभिषेव-विधि का 
विशदरूप से वर्णन किया गया हैं, और इस वर्णन से उस युग के राजा व 
शासन-प्रकार पर अच्छा प्रकाश पड़ता हें । जब किसी व्यक्ति को राजा के पद 
पर अधिप्ठित किया जाता था, तो राजसूय-यज्ञ का अनुष्ठान क्या जाता था। 
राजमूय-यज्ञ के बिना कोई व्यक्ति राजा नहीं वन रुकता था। राजसूय से पूर्व 
राजा के पद पर अधविष्ठत होनेवाला व्यक्ति 'रत्निथों' को ह॒वि प्रदान करता 
था, या उनकी पूजा करता था वंदिक युग में कतिपय लोग राज-कृतः” 
(राजा को बनानेवाले ) होते थे । जो उसे राजचिक्न के रूप में मणि' (रत्न) 
प्रदान करते थे | इस युग में राजकृतः का स्थान रत्नियों ने ले लिया था। 
ये रत्नी निम्न/]लखित होते थं“-- (१) सेनानी, (२) १रोहित, (३) राजः 
या स्वय राजा, (४) राजमहिषी, (५) सूत, (६) ग्रामणी, (७) क्षत्ता, (८) 
संगृहीता, (९) भागदुघ, (१०) अक्षवाप, (११) गोविक्ता और (१२) 
पालागल। इन बारह रत्नियों में से कतिपय न'मों को स्पष्ट करने की आवश्य- 
क॒ता है। सूत राज्यविषयक इतिवृत्त का संकलन करते थे। प्रत्येक ग्राम का 
एक ग्रामणी होता था, यह पहले बता चके हें । बारद रत्नियों में जो ग्रामणी 
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था, वह या तो राज्य के अन्तर्गत विविध ग्रामों के ग्रामणियों का मख 
था और या राज्य के मुख्य ग्राम (पुर या नगर) का ग्रामणी । राजकीय कृटुम्ब 
के प्रबन्धकर्तता को क्षत्ता कहते थे । राज्यकोष के नियन्ता को संगुह्ीता 
कहते थे । राज्यकर को वसूल करनेवाले प्रधान अधिकारी को भागद्घ कहा 
जाता था । आय-व्यय का हिसाब रखनेवाला प्रधान अधिकारी अक्षवाप 
कहा जाता था। जंगल-विभाग का प्रधान गोविकर्त्ता कहाता था। पालागल 
का कार्य राजक्रीय सन्‍्देशों को पहुंचाना होता था । भंत्रायणी संहिता में पाला- 
गल के स्थान पर तक्ष व रथकार का अन्यतम रत्नी के रूप में उल्लेख किया 
गया है। इसमें सन्‍्देह नहीं, कि ब्राह्म ण-पुग के ये बारह रत्नी राज्य की जनता 
के प्रधान व्यक्ति होते थे, ओर राज्याभिषेक्र से पूर्व राजा इन सबको हवि 
प्रदान करके उनके प्रति प्रतिष्ठा की भावना को प्रदर्शित करता था । क्योंकि 
राजा स्वयं भी राज्य का एक महत्त्त५र्ण अंग था, अतः उसे भी रत्तनियों के 
अन्तगंत किया गया हें । 
रत्नहवि प्रदान करने के बाद राजमसूय-यज्ञ के जो विविध अनष्ठान होते 
थे, उनका यहां विवरण देने की आवश्यकता नहीं । पर दो बातों का उत्लेख 
रना आवश्यक हैं --(१) राजा को एक प्रतिजा करनी होती थी, एक शपथ 
लेनी होतो थो, जिसमें वह कहता था, कि यदि में प्रजा के साथ किसी भी 
तरह से द्र[ह करूं, उसपर अत्याचार करूं, तो मेरा वह सब इष्टापृर्त (शुभ 
कम ) नष्ट हो जाय॑, जो में जन्म से मृत्यु पर्यन्‍्त करता हुं। राजा के लिये यह 
आवश्यक था, कि वह धृत-वृत और सत्यधर्मा हो, अभिषेक के समय की 
हुई प्रतिज्ञा का उल्लंघन न करे। (२) प्रतिज्ञा के बाद राजा की पीठ पर दण्ड 
से हलका-हलूका आघात किया जाता था, जिसका प्रयोजन यह था, कि राजा 
अपने को दण्ड (व्यवस्था या कानून) से ऊपर न समझे, और उसे यह मालम 
रहे, कि वह जहां औरों को दण्ड दे सकता हें, वहां उसे भी दण्ड दिया जा 
सकता हू । 
कल्प-वेदांग के अन्तगंत धमंसूत्रों से भी इस युग के राजा व कानून आदि 
के सम्बन्ध में अनेक महत्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हैं। राजा का एक मुख्य वम्तंव्य 
यह था, कि वह अपराधियों को दण्ड दे । आपस्तम्ब-धमंसत्र में लिखा हें, 
कि यदि राजा एक दण्डनीय अपराध के लिये दण्ड नहीं देता, तो उसे अप- 
राधी समझना चाहिये ।' गोतम-धमंसूत्र के अनुसार जो राजा न्यायपूर्वक दण्ड 
देकर अपने कत्तंव्य का पालन नहीं करता, उसे प्रायद्िचत्त करना चाहिये + 
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बौधायन-पूत्र के अनुसार 'यदि राजा चोर को दण्ड नहीं देता, तो चोरी का पाप 
राजा को छगता हैं। सूत्र-प्रन्‍्वों के अनुसार व्यवहार या कनून का स्रोत 
राजा नहीं है, राजा अपनी इच्छा के अनुसार कानून नहीं बनाता । वेद, पुराण 
आदि में जो नियम प्रतिपादित हें, विविध जनपदों के जो परम्परागत चरित्र 
है, कृषक शिल्पी व्यापारी आदि के जो व्यवहार हूं, वे ही कानून के आधार हें । 
राजा को उन्हीं के अनुसार शासन करना चाहिये, और उन्हीं का पालन कराना 
राजा +% कत्तंव्य हैं । कानून का उल्लंघन व रनेवालों को दण्ड देने के लिये न्‍्याया- 
धीशों की निवुक्ति की जाती थी। आपस्तम्ब-धमंसूत्र के अनुसार पूर्ण विद्वान, 
प्रित्र-शुलोत्पन्न, वृद्ध, तर्क में निपुण और अपने कर्तव्यों के पालन में सावधान 
व्यक्ति को ही अभियोगों के निर्णय के लिये न्यायाधीश बनाना चाहिये । ' कानून 
सब लोगों के लिये एक समान था, पर दण्ड देते हुए अपराधी की स्थिति 
को दृष्टि में रखा जाता था | ग.तम-धर्मंसूत्र के अनुस।र यदि कोई शुद्र किसी 
वस्तु को चुरा छे, तो उसे उस वस्तु का आठगुना मूल्य दण्ड के रूप में देना 
होगा। यदि कोई ब्राह्मण, क्षत्रिय व वेश्य किसो वस्तु को चुराये, तो उसे 
वस्तु का मोलहगुना मूल्य दण्ड के रूप में देना होगा । यदि कोई महाविद्वान्‌ 
चोरी करे, तो उससे और भी अधिक जु्‌रमाना वसूल होना चाहिये । अन्य 
प्रकार के अपराधों के लिये भी दण्ड-व्यवस्था का विशद वर्णन धमंसूत्रों में किया 
गया हैँ, पर यहां उसका उल्लेख वःर रुकता सम्भव नहीं हैं । 

उत्तर-तेदिक काल में शासन-कार्य में राजा को परामर्श देने के लिये व 
राजकीय कानूनों के निर्माण के लिये किसी राजसभा की सत्ता थी या नहीं, इस 
सम्बन्ध में कोई निश्चित निर्देश उपलब्ध नहीं होते । पर ऐसा प्रतीत होता है, 
कि वेदिक युग की सभा और समिति नामक संस्थायें किसी अन्य रूप में इस 
समय भी विद्यमान थीं | वाशिष्ठ-धर्मसूत्र के अनुसार राजा को जहां मन्त्रियों के 
साथ परामर्श करना चाहिये, वहां साथ ही नागरों की भी सम्मति लेनी 
चाहिये । राम|यण में पौर-जानपद नाम जिन संस्थाओं का उल्लेख है, उन 
से पौरसंस्था कं। ही शायद वाशिष्ठ-धर्मसूत्र में नागर कहा गया है । 


(५) सामाजिक जीवन 
वर्णभेद--त्रेदिक युग के आर्थों में वर्ण मेद का विकास नहीं हुआ था, यह हम 
पहले प्रदर्शित कर चुके हे । पर प्राग्‌-बौद्धकाल में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य और 
शूद्र का भेद पर्याप्त स्पष्टरूप में आ गया था । वैदिक युग के र॒येष्ठ (रथी) और 
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राजन्य (राजपरिवार के व्यक्ति) लोगों से मिलकर क्षत्रिय वर्ग का निर्माण 
हुआ। यह स्वाभाविक था, कि सर्वेसाधारण विशः से इसे अधिक ऊंचा माना 
जाय । यज्ञों के तिधि-विवान जब अधिक जटिल हो गये, तो ऐसी एक पृथक 
श्रेणी का विकास हुआ, जो इन अनुष्ठानों में विशेष निपुणता रखती थी। 
ऋत्विगू, अध्वर्य , ब्रह्मा आदि के रूप में याज्ञिक विधियों के विशेषज्ञ जनता में 
अधिक ऊंचा स्थान प्राप्त करने लगे । अरण्यों व आश्रमों में निवास करने 
वाले ब्रह्मवादियों और तत्वचिन्तकों को भी इसीः विशिष्ट वर्ग में गिना जाने 
लगा, और इस प्रकार याज्ञिकों और मुनियों द्वारा एक नये बर्ग का प्रददुर्भाव 
हुआ, जिपे ब्राह्मण कहा जाता था। ब्राह्मणों और क्षत्रियों के अतिरिक्त जो 
सर्वंसाधारण आये जनता थी, उसे पहले की तरह ही विशः या वहय कहा जाता 
था। इसमें सब प्रकार के शिल्पी, पशुपालक, वणिक, कृषक्‌ आदि सम्मिलित 
थे। शूद्र वर्ण आय॑विश: से वेदिक युग में भी पुथक्‌ था । इस प्रकार अब ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य और शृद्र ये चारों वर्ण आय॑ जवता में प्रगट हो गये थे। जो लोग 
अध्ययन-अध्यापन, याज्ञिक्र अनुष्ठान व तत्त्वचिन्तन में लगे रहते थे, वे ब्राह्मण 
कहाते थे । बाह्य और आम्यन्तर शत्रुओं से देश की रक्षा करना और शासन- 
कार्य में हाथ बटाना क्षत्रियों का कार्य था । सर्वंसाधारण जनता बैहय कहाती थी । 
समाज में जो सबसे निम्न वर्ग था, और जो अन्य दर्णों की सेवा द्वारा अपना 
निर्वाह करता था, उसे शृद्र कहते थे । विद्या की प्राप्ति ब्राह्म ग क्षत्रिय और वेश्य 
बर्ण के लोग ही करते थे, इसीलिये उन्हें द्विज' भी कहते थे । विद्या द्वारा 
मपष्य दूसरा जन्म प्राप्त करता है, यह विचार उस काल में विद्यमान 
था। विद्यारम्भ के रूमय पर द्विज लोग यज्ञोपवीत धारण करते थे, और 
यह सूत्र उनके द्विजत्व का चिह्न होता था। 

पर यहां यह ध्यान रखना चाहिये, कि अभी वर्ण मेद बहुत दृढ़ नहीं हुआ था। 
वर्णभेद का मुख्य आधार जन्म नहोकर कर्म था। सारी आये जनता एक 
हैँ, यह भावना अभी विद्यमान थी । याज्ञिक अनुष्ठान व सैनिक वृत्ति 
आदि की विशिष्टता के कारण हो ब्राह्मण और क्षत्रिय लोग अन्य आर्य- 
विश: की अपेक्षा अधिक ऊंची स्थिति रखते थे । पर अभी यह स्थिति नहीं 
आई थी, कि ब्राह्मण और क्षत्रिय-कुल में उत्पन्न हुए बिना कोई व्यक्ति इन वर्यों 
मेंन जा सके। आपस्तम्ब-बमंसूत्र के अतूसार “वर्माचरण द्वारा निदक्ृष्ट वर्ण का 
व्यक्ति अपने से उत्तम वर्ण को प्राप्त करता है, और अवर्म का आचरण करने 


.] 


से उत्कृष्ट वर्ण का व्यक्ति अपने से निचले वर्ण में हो जाता हैँ । आपस्तम्ब 


प्रगू-दौद्धकालू का जीवन और संस्कृति २१७ 


की यह उक्ति उस युग की वास्तविक स्थिति को सूचित करती है। राजा 
रानतन्‌ के भाई देवापि ने याज्ञिक अनुष्ठान में दक्षता प्राप्त करके ब्राह्मण-पद 
प्राप्त किया था, और राजन्य शन्‍्तनु के यज्ञ कराये थे। इसी प्रकार के कितने ही 
उदाहरण प्राचीन अनुश्नति में प्राप्त होते हें । विविध वर्णों में विवाह 
भी सम्भव था। महषि च्यवन ने राजन्य शर्याति की कन्या के साथ विवाह 
किया था। अतुलोम-विवाहों (अपने से निचले वर्ण की कन्या के साथ विवाह) 
की प्रथा प्रचलित थी। श॒द्र कनन्‍्याओं को अनेक सम्पन्न पुरुष 'रामा' (रमणार्थ) 
के रूप में भी अपने घर में रखते थे।शुद्र दर्ग आयंविश: से पृथक था,पर फिर 
भी यदि कोई श॒द्र विशिष्ट रूप से धामिक, विद्वान्‌ व दक्ष हो, तो समाज में 
उसका आदर होता था। ऐतरेय ब्राह्मण में कथा आती है, कि ऋषि लोग सरस्वती 
नदी के तट पर यज्ञ कर रहे थे, उस समय ऐलष कवष नामका व्यक्ति उनके 
बोच में आ बैठा । तव ऋषियों ने कहा, यह दासी का पृत्र अब्राह्मण ह, हमारे 
बीच में कंसे बेठ सकता है । बाद में ऋषिपों ने कहा, यह तो परम विद्वान है, 
देवता लोग भी इस जानते हें। 

चार आश्रम--प्राचीन आरयों के सामाजिक जीवन में चार आश्रमों का 
बढुत महत्त्व था। ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास--ये चार आश्रम 
माने जाते थे। इन आश्रमों की कल्पना का आधार यह विचार था, कि 
प्रत्येक मनष्य चार ऋण लेकर उत्पन्न होता है । प्रत्येक मतृष्य देवताओं, ऋषियों, 
पितरों और अन्य मनुष्यों के प्रति ऋणी होता है सूर्य, वरुण, अग्नि आदि देव- 
ताओं का मतृप्य ऋणी होता है, क्योंकि इन्हों की कृपा से वह प्रकाश, जल, 
उष्णता आदि प्राप्त करता हैं । इनके बिना वह अपना जीवन-निर्वाह नहों कर 
सकता । अतः मनृष्य का कत्तंव्य है, कि वह देवताओं की पूजा करे, यज्ञ आदि 
द्वारा उनके ऋण को अदा करे। अपने साथ के अन्य मनुष्यों के ऋण को अदा 
करने के लिये अतिथि-यज्ञ का विधान था। ऋषियों के प्रति मनुप्य का जो ऋण हैं, 
उसे चुकाने का यही उपाय था, कि मनुष्य उस ज्ञान को कायम रखे व उसमें 
वृद्धि करे, जा उसे पूर्वकाल के ऋषियों की कृपा से प्राप्त हुआ था। इसके लिये 
मनुष्य को ब्रह्मचर्य-आश्रम में रहकर ज्ञन उपाजंन करना चाहिये, और बाद 
में वानअस्थ-आश्रम में प्रवेश करके अपने ज्ञान को ब्रह्मवारियों व अन्तेवासियों 
को प्रदान करता चाहिये। अपने माता-पिता (पितर) के प्रति मनृष्य का जो 
ऋण हे, उसे गृहस्थाश्रम में प्रवेश कः के ही अदा किया ज। सकता है। गृहस्थ- 
धम से सनन्‍्तानोत्पत्ति करके अपने पितरों के वंश को जारी रखना. वंशतन्‍्त 
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का उच्छेद न होने देता प्रत्येक मनुष्य का कत्तंव्य माना जाता था। संन्यास- 
आश्रम में प्रवेश करके मनुष्य अयने साथी मनुष्यों का उपकार करने में ही 
अपने सारे समय को व्यतीत करता था, और इस प्रकार वह मनुष्य- 
ऋण को भी अदा करता था। पर हर कोई मनष्य संन्‍्यासोी नहों हो सकता था। 
जो व्यक्ति विशेषरूप से ज्ञानवान्‌ हो, सब प्राणियों में आत्मभावना रखने की 
समथ्यं जिसमें हो, वही संन्यासों बनकर भैक्षचर्या ( भिक्षा-वृत्ति ) द्वारा निर्वाह 
करने का अधिकारी था । सन्‍्यासी किसो एक स्थान पर स्थिर होकर निवास 
नहीं कर सकता था। उसक। कतंव्य था, कि वह सर्वत्र म्रमण करता हुआ 
लोगों का उपकार करे । इमोलिये उसे परिवन्राजक' भी कहते थे। वान- 
प्रस्थ लोग शहर या ग्राम से बाहर आश्रम बनाकर रहते थे ओर वहां ब्ह्म- 
चारियों को विद्यादान करते थे । ब्रह्म चारी अपने घर से अलग होकर वानप्रस्थी 
गुरुओं के आश्रमों में निवास करते थे, ओर गुझसेवा करते हुए ज्ञान का 
उपाजन करते थे | गृहस्थाश्रम को बहुत ऊंचो दृष्टि से देखा जाता था । 
वाशिष्ठसृत्र में लिखा है, कि जिस प्रकार सब वड़ो और छोटी नदियां समुद्र 
में जाकर विश्राम पातों है, उसो प्रकार सब आश्रमों के मनुष्य गृहस्थ पर ही 
अश्रित रहते हैं। जमे बच्चे अपनी माता की रक्षा में ही रक्षित रहते हें 
वेसे ही सव भिक्षुक व संन्‍्यासो गृहस्थों को हो रक्षा में रहते हे। ग॒हस्थ-आश्रम को 
नीचा समझते ओर संन्यास व भिक्षुतर्म को उत्कृष्ट समझते को जो वृत्ति 
बौद्ध-पुग में विद्यमान थी, वह इस प्राचीन युग में नहों पाई जातो । बड़े-बड़े 
ऋषि, मुनि ओर याज्ञिक अपने तत्त्वचिन्तन व याज्ञिक अनुष्ठानों के लिये 
गृहस्थ-धर्म से विमुख होने को आवश्यकता इस युग में नहीं समझते थे । 

स्त्रियों की स्थिति--उत्त र-वेदिक काल में स्त्रियां भी पुरुषों के समान ब्रह्म- 
चर्ये-त्रत का पालन कर विद्याध्ययन करती थीं । ब्रह्मचयेंण कन्या युवना विन्दते 
पतिम्‌' इस प्राचीन श्रृति से इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि युवापति 
को प्राप्त करने के लिये कन्यायें भी ब्रह्म चयंपूर्वक जीवन बिताती थीं, और इस 
समय का उपयोग ज्ञानोपाजंन के लिये करती थीं । गोभिल-गृहयसूत्र के 
अनुसार जब कोई कुमारी विवाह के लिये मण्डप में आती थी, तो वह न केवल 
वसत्रों से भलीभांति आच्छादित होती थी, पर साथ ही यज्ञोपवीत को भी 
धारण किये होती थी । यज्ञोपवीत विद्याध्ययन का चिह्न था। स्त्रियां 
भी शिक्षा प्राप्त करती थीं, इसी का यह परिणाम था, कि अनेक स्त्रियां 
परम विदषी बन सकी थीं, और उनके ज्ञान व विद्या की उत्कृष्टता का 
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परिचय हमें उपनिषदों द्वारा प्राप्त होता है । वेदेह जनक की राजसभा में 
ब्रह्मवादिनी” स्त्रियों का भी एक दल था, जिनमें प्रमुल गार्गी थी । जनक 
की राजसभा में गार्गी ने याज्ञवलक्य के साथ शास्त्रा्थ किया था । ऐतरेय 
ब्राह्मण में कमारी गन्धवंगृहीता का उल्लेख आता हे, जो परम विदुषी और 
वक्‍तृता में अत्यन्त चतुर थी । पर इसमें सन्देह नहीं, कि कतिपय अपवादो को 
छोड़कर सवंसाधारण स्त्रियां विवाह द्वारा गृहस्थ-धर्म के निर्वाह में तत्पर 
रहती थीं। इस यूग में माता के पद को बहुत ऊंचा और पवित्र समझा जाता था । 
वाशिष्ठ-सूत्र में लिखा है, कि उपाध्याय की अपेक्षा दशगृुण अधिक प्रतिष्ठित 
आचाय॑ हे, आचाय॑ से सौगुना अधिक प्रतिष्ठित पिता है, और पिता से सहख्र- 
गुण अधिक प्रतिष्ठा-योग्य माता हैँ । माता के पद के प्रति यह आदर 
की भावना इस युग की संस्कृति की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता हूँ । 

प्रार्चन भारतीय इतिहास के अनेक विद्वानों ने मध्ययुग के भारत में स्त्रियों 
की हीन स्थिति को दृष्टि में रखकर यह कल्पना की हे, कि प्राचीन युग में भी 
उनकी सामाजिक स्थिति हीन थी । पर इस युग के साहित्य के अनुशीलन से 
इस मन्तव्य की पुष्टि नहीं होती । वेदिक और उत्त र-वैदिक युग में जहां स्त्रियां 
ऋषि व ब्रह्मवादिनी हो सकती थीं, वहां सर्वसाधारण आये स्त्रियां उपनीत' 
होकर विद्याध्ययन करती थीं, और फिर गृहस्थाश्रम में प्रवेश करके माता 
के गौरवमय पद को प्राप्त करती थीं । वैवाहिक जीवन में स्त्री को पुरुष को 
“सहधर्मिणी' माना जाता था। विवाह के अवसर पर पति और पत्नी दोनों ही 
कतिपय प्रतिज्ञायें करते थे, जिनका प्रयोजन एक दूसरे के प्रति कत्तंव्यों का 
पालन करते रहने का निरचय करना होता था। पति या पत्नी बिना किसी 
असाधारण कारण के अपने जीवनसाथी 'का परित्याग नहीं कर सकते थे: 
आपस्तम्ब-सूत्र में लिखा हे, कि जिस पति ने अन्याय से अपनी पत्नी का 
परित्याग किया हो, वह गधे का चमड़ा ओढ़कर प्रतिदिन सात गहों में यह 
कहते हुए भिक्षा मांगे, कि उस पुरुष को भिक्ष। प्रदान करो, जिसने अपनी 
पत्नी को त्याग दिया हे। इसी प्रकार की भिक्षा से वह पुरुष छः मास तक 
अपना निर्वाह करे। निःसन्देह, यह एक भयंकर दण्ड थः, जो इस यूग में पत्नी 
के साथ अन्याय करनेवाले पुरुष को दिया जाता था। 


(६) आथिक जीवन 
वैदिक युग के समान प्रागू-बौद्ध-युग में भी आयों के आधिक,जीवन का मुख्य 


२२० भारत का प्राचोन इतिहास 


आधार कृषि था। आयंविश: का बड़ा भाग अब भी कृषि द्व।रा अपना निर्वाह 
करता था। जमीन को जोतने के लिये हलों का प्रयोग होता था, जिन्हें खींचने 
के लिये बेल काम में लाये जाते थे। खेती द्वारा उत्पन्न किये जानेवाली फसलों 
में जो, गेहूं, चावल, दाल और तेल प्रमुख थे। इस युग में आर्यों का विस्तार 
सिन्धु नदी और गंगा नदी की घाटियों में भली-भांति हो गया था, और 
सिन्धु, गंगा तथा उनकी सहायक नदियों के उपजाऊ प्रदेश में बसे हुए 
आये लोग कृषि द्वारा अच्छी समृद्ध दशा में आ गये थे । पशुपालन को भी 
इस युग में बहुत महत्त्व दिया जाता था। वैदेह जनक ने अपनी राजसभा में 
एकत्र विद्वानों में से सर्वश्रेष्ठ विद्वान्‌ को पुरसक्षत करने के लिये सहस्र गौओं को 
ही चुना। इस यूग के समृद्ध लोग गौओं को बहुत बड़ी संख्या में अपने पास 
रखते थे। दूध-घी के लिये जहां उनका उपयोग था, वहां साथही खेती की दृष्टि 
से भी उनका बहुत महत्त्व था। खेती के अतिरिक्त अनेक शिल्पों का भी इस 
युग में विकास हुआ। जूलाहे, रंगरेज, रज्ज्कार, रजक, सवर्णकार, रथकार, 
गोप, व्याध, कुम्हार, लोहार, नतंक, गायक आदि-आदि कितने ही प्रकार के 
शिल्पी इस यूग में अपने-अपने शिल्प व व्यवसाय के विकास में तत्पर थे । 
धातुओं के ज्ञान की वृद्धि के कारण इस काल में आर्थिक जीवन भली-मभांति 
उन्नति कर गया था । वेदिक काल के आर्यों को प्रधानतया सुवर्ण और अयस्‌ 
का ज्ञान था, पर इस यग के आय त्रपु (टिन), ताम्र, लौह, रजत, हिरण्य और 
संसे का प्रयोग करते थे, यह बात असन्दिग्ध हे । सुवर्ण और रजत का 
प्रयोग मुख्यतवा आभूषणों और बरतनों के लिये होता था, पर अन्य 
घातुएं उपकरण बनाने के लिये भी काम में आती थीं । सम्भवतः, इस युग में 
वस्तुओं के विनिमय के लिये सिक्‍के का प्रयोग होने लगा था । अथवंबेद में 
सुवर्णनिमित जो निष्क प्रयृतत होता था, वह आभूषण था या सिक्‍का- 
इस संबंध में मतमेद हो सकता है, पर उत्तर-वैदिक काल में निष्क का 
प्रचलन सिक्‍के के रूप में अवश्य था | शायद इसी को शतमान भी कहते थे । 
वेदेह जनक ने याज्ञवलक्य ऋषि को जो एक हजार गौवें पुरस्कार के रूप में दी 
थीं, उनके सींगों के साथ दस-दस सुवर्णपाद बंधे हुए थे । ये पाद' निष्क सिक्‍के 
का चौथाई भाग ही था । इसमें सन्देह नहीं, कि इस युग में वस्तु-विनिमय 
(बार्टर) का स्थान सिक्‍के द्वारा विनिमय ने ले लिया था, और सूवर्ण का सिक्‍के 
के रूप में प्रयोग होने लगा था । 

ऐसा प्रतीत होता है, कि इस युग के व्यापारी, कृषक, शिल्पी आदि अनेक 
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प्रकार की श्रेणियों (गिल्ड) में भी संगठित होने लगे थे । बौद्ध-साहित्य के 
अन्तर्गत जो जातक-कथायें मिलती हे, उनसे श्रेणी! संस्था का भलीभांति 
परिचय मिलता हे । स्मृतिग्रन्थों और धर्म-श्ास्त्रों में भी श्रेणियों का उल्लेख 
आता है। इन श्रेणियों के विकसित होने में अवश्य समय लगा होगा, और इनका 
विकास उत्तर-वेदिक यग में ही प्रारम्भ हो गया होगा । 

उत्तर-वेंदिक यग का साहित्य प्रधानतया धर्मपरक है । इसीलिये उसके 
जाधार पर इस युग के आर्थिक, जीवन के संबंध में अधिक परिचय हमें प्राप्त नहीं 
होता । बौद्धनयुग के शुरू होने पर भारत की जो आर्थिक दशा थी, उसपर 
हम अधिक विस्तार से प्रकाश डालेंगे, क्योंकि बाद के साहित्य में इस सम्बन्ध 
में पर्याप्त सामग्री उपलब्ध हैं । 


(७) भारत के छ: आस्तिक दर्शन 


दर्शन-शास्त्र का विकास किस प्रकार हुआ, इसका उल्लेख इसी अध्याय 
में ऊपर संक्षिप्त रूप से किया जा चुकः है । पर इस विषय पर अधिक विदद-रूप 
से प्रकाश डालना आवध्यक हे, वर्योंकि इन दशन-शास्त्रों का प्राचीन भारतीय 
संस्कृति और जीवन में बहुत अधिक महत्त्व हे । 

जिस समय प्राचीन भारत में याज्ञिक कम काण्ड और विविध घांभिक अनु- 
प्ठानों का विकास हो रहा था, उसी रूमय अरण्यों में विद्यमान ऋषि-आश्रमों में 
अध्यात्म-चिन्तन और दर्शन-शास्त्रों का विकास जारी था । ब्राह्मण-प्रन्थों के 
आरण्यक भाग और उपनिषदें इसी चिन्तन का परिणाम थे। पर कुछ विद्वान 
मुनि लोग अध्यात्मसम्बन्धी चिन्तन और मनन से ही सनन्‍्तुष्ट नहीं थे । वे यह 
प्रयत्न कर रहे थे, कि प्रकृति और परमात्मा-सम्बन्धी रहस्यों का ठीक-ठीक 
ज्ञान प्राप्त कर। सृष्टि किस तत्त्व या तत्त्वों से बनी, संसार में कूल पदार्थ 
कितने हें, पदाथों का ज्ञान दीक-ठीक किन प्रकारों से हो सकता है, सत्यासत्य का 
निर्णय करने के लिग्रे कौन-सी कसोटी या प्रमाण हँ-इन प्रश्नों पर इन मुनियों 
ने बाकायदा विचार शुरू किथा। इसी का परिणाम यह हुआ, कि भारत में 
अनेक दर्शन-शास्त्रों का विकास हुआ । ये दर्शन दो प्रकार के हे--आस्तिक और 
नास्तिक । आस्तिक दर्शन वे हे जो वेदों को मानते है । नास्तिक दर्शन वेदों 
पर विध्वास नहीं करते। जन और बौद्ध वेदों को नहीं मानते । उन्होंने जिन 
दर्शनों का विकास किया, वे नास्तिक कहाते हे। उनसे भी पहले चार्वाक 
लोग वेदों को न मानते हुए स्वतन्त्र रूप से दशंन-तत्त्व पर विचार कर रहे 
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थे। उनका दर्शन नास्तिक-दशन गिना जाता है । पर जनों और बौढों से पहले 
भारत के प्रायः सभी प्रमुव॒ विचारक वेदों को सत्यज्ञान और प्रमाण के रूप 
में स्वीकार करते थे। इसोलिये उस समय चार्वाक-दर्शन को छोड़कर अन्य 
जिन दर्शनों का विकास हुआ, वे सब आस्तिक थे । आस्तिक दर्शन छः 
हे--न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, मीझांसा ओर वेदान्त । हम इनपर क्रमश: 
विचार करेंगे । 

न्याय-दर्शन--न्या4-इशंन का प्रधान लक्ष्य यह है, थिः यह निश्चित करे कि 
सठी-सही ज्ञान के लिये कितने और कौन-कोन-प्त प्रमाण हें । प्रमाण चार हे, 
प्रत्यक्ष, अनु मान, उपमान ओर शब्द । जिस बात को हम स्वयं साक्षात्‌ रूप से 
जानें, वह प्रत्यक्ष हें ।ज्ञानेद्धियां पांच है, आंख, नाक, कान, जिह्वा ओर त्वचा । 
जब किसी इच्धिय का उसके विषय (अथं) से सीधा सम्पर्क (सन्निकर्ष) 
होता है, तो उस तिषय के सम्बन्ध में हमे ज्ञान होता हैँ। यही ज्ञान प्रत्यक्ष 
ह। हम कोई बात आंख से देखते हे, कान से सुनत हे, नाक से सूंघते हे, जिहवा 
से सी रस का स्वाद लेते हे, या त्वचा के स्पर्श से किसी को जानते हे, तो 
हमारा यह ज्ञान प्रत्यक्ष कहाता है । जब किसी वस्तु को हम प्रत्यक्ष रूप से नहीं 
जानते, अपितु सी हेतु द्वारा उस जानते हे, तो वह ज्ञान हमें अनुमान द्वारा 
होता है । हमने दूर पहाड़ को चोटी पर धुआं उठता हुआ देखा । इस हेतु 
से हमने अनुमान किया, कि वहां अग्नि हू । क्योंकि जहां-जहां धुंआ होता हूं, 
वहां-वहां अग्नि अवश्य होती है । बिना अग्नि के धुंआ नही हो सकता । अतः 
धुंग की सत्ता से हमने अग्नि की सत्ता का अनुमान किया। इस प्रकार 
के ज्ञान को अनुमान कहा जाता हें। जब किसी जानी हुई वस्तु के सादृश्य 
(साधर्म्य) से हम न जानी हुई वस्तु को जानते हे, ता उस उपमान कहते हें । 
एक आदमी गो को अच्छी तरह जानता हे, पर गवय ( चंवर गो ) को नहीं 
जानता । उसे कहा जाता हे, कि गवय भी गाय के संदश होती हैँ । वह 
जबल में एक पशु को देखता है, जिसकी आक्ृति आदि गाय के सदृश है । 
इससे वह समझ लेता हैँ कि यह पशु गवय है। इस प्रकार जो ज्ञान प्राप्त होता 
है, उसे उपमान कहते हे । पर बहुत-पी वस्तुएं ऐसी हं, जिन्हें हम प्रत्यक्ष, 
अनुमान या उपमान द्वारा नहीं जान रुकते। उन्हें जानने का साधन केवल शब्द 
है । राजा अशोक भारत में शासन करता था, और उसने धर्ब-विजय की 
नीति का अनु:रण किया था, यह वात हम केवल शब्द द्वारा जानते हैं । 
भूमण्डल के उत्तरी भाग में ध्रव है, जं। सदा बरफ से अ्छ।दित रहता है, हय 
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बात भी हमें केवल शब्द द्वारा ज्ञात हुई है । इसी प्रकार की कितनी ही बातें 
हैं, जिनके ज्ञान का आधार शब्द-प्रमाण के अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है । 

ज्ञान के आधारभूत जो ये विविध प्रमाण हें, इनका खूब विस्तार से विवेचन 
न्याय-रर्शन में किया गया हें । ज्ञान के इन साधतों का विवेचन करके फिर 
न्याय-इशंन में संसार के विविध तत्त्वों का प्रदर्शन करान का प्रयत्न किया गया 
हैं । न्याय के अनुसार मूल पदार्थ या तत्त तीन हे, ईश्वर, जीव ओर प्रकृति। 
जोवात्मा शरीर से भिन्न है |चार्वाक लोग शरीर और जीवात्मा में कोई भेद 
नहीं मानते थे। उनका कहना था, कि मृत्यु के साथ ही प्राणी की भी समाप्ति 
हो जाती हैँ । पर नंयायिकों ने इसका खण्डन करके यह सिद्ध 7या, कि 
जीवात्मा की पृथक सत्ता हें, और वह शरीर, मन व बुद्धि से भिन्न एक स्व॒तन्त्र 
पदार्थ है। इसी प्रकार ईश्वर और प्रकृति के स्वष्ठप का भी नन्‍्याय-दर्शन में 
बड़े विस्तार के साथ विवेचन जिया गया हैं । 

न्याय-दर्शन के प्रवतंक महषि गौतम थे। उन्होंने सूत्ररूप में न्याय-दर्शन की 
रचना की | गौतम-विरचित इन न्याय-सूत्रों पर वात्स्यायन मुनि ने विस्तृत भाष्य 
लिखा न्याय-दर्शन के मूलग्नन्थ गौतम द्वारा विरचित सूत्र और उनपर किया गया 
वात्स्यायन-भाष्य ही हे । बाद में न्याय-दर्शन-पम्बन्धी अन्य अनक ग्रन्थ लिखे गये । 
सातवीं सदी में आचायं उद्योतकर ने न्याय-वातिक' लिखा, जो वात्स्यायन-भाष्य 
की व्याख्या के रूप में हे ।फिर वाचस्पति मिश्र ने उसके ऊपर तात्पयें-टीका' 
लिखी । इस तात्पयं-टीका की व्याख्या उदयनाचाये ने तात्पयं-परिशद्धि' नाम से 
की । इस प्रकार न्याय-दर्शन का निरन्तर विकास होता गया। इसमें सन्देह 
नहीं, कि न्याय के रूप में भारत के आयों ने एक ऐसे तत्त्वज्ञान को प्राप्त किया, 
जिसके द्वारा पदार्थों के ज्ञान व सत्यासत्य-निर्णय में बड़ी सहायता मिलती है । 

वशेषिक-दशंन--वश षिक-दर्शन के अनुसार ज्ञान के चार साधन हें, 
प्रत्यक्ष, लेगिक (अनुमान), स्मृति और अआपषज्ञान । ज्ञानेन्द्रियों, मन और 
आत्मा द्वाराजो ज्ञान होता है, उसे प्रत्यक्ष कहते हे। लेंगिक ज्ञान चार प्रकार 
से होता है---अनु मान से, उपमान से, शब्द से और ऐतिह्ाय से । ऐतिहा का अभि- 
प्राय अनुश्रुति से हे। पहले जानी हुई वस्तु की याद (स्मृति) से जो ज्ञान होता 
है, उसे स्मृति कहते हैँ । यह भी ज्ञान का साधन है। अपर्षज्ञान वह है, जो 
ऋषियों ने अपनी अन्‍न्तद्‌ ष्टि से प्राप्त किया था। हम कितनी ही बातों को केवल 
इस आपंज्ञान द्वारा ही जानते हे । 

वैशेषिक के अनुसार संसार के कुल पदार्थ सात भागों में बांटे जा सकते हे --- 
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द्रव्य, गुण, कर्म, विशेष, सामान्य, समवाय और अभाव । पदार्थ का अभिप्राय 
है, ज्ञान का विषय | संसार की प्रत्येक सत्ता, प्रत्येक ज्ञातव्य (जिसे हम जान 
सके ) वस्तु को इन सात भगों में अन्तर्गत किया जा सकता हे। 

द्रव्य नौ प्रकार के होते हे-पूृथिवी, जल, तेज, वायू, आकाश, काल, दिक, 
आत्मा और मन | इन नौ में से पहले पांच वे हे, जिन्हें पंचमहाभूत कहा जाता 
है । काल और दिशा (77776 ७7 80806 ) ऐसे द्रव्य हें, जिनसे बाहर विश्व 
की कोई सत्ता कल्पित ही नहीं की जा सकती । आत्मा और मन ऐसी सत्तायें 
है, जिनका सम्बन्ध भौतिक पदार्थों से नहीं है। पृथिवी , जल आदि पांच द्रव्य 
भौतिक हैं, और इनका निर्माण परमाणुओं द्वारा हुआ है । परमाणु नित्य और 
शाइवत हे । वह तत्त्व जिसका विभाग नहीं किया जा सकता, परमाण्‌ 
कहाता हैँ । परमाणुओं के संयोग से ही पृथिवी, जल आदि द्र॒ब्यों का निर्माण 
होता है । 

गृण चौबीस प्रकार के होते हें। रूप, रस, गन्ध, स्पर्श, संख्या, परिमाण, 
पृथक्त्व, संयोग, विभाग, परत्व, अप रत्व, बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, ह्वंष, प्रयत्न, 
गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, धर्म, अधरमं, शब्द और संस्कार-ये चौबीस गुण हैँ । इनकी 
सत्ता द्रव्यों से पूषक होकर नहीं रह सकती । 

कम पांच प्रकार के होते हं--उत्क्षेपण (ऊपर फेंकना ), अपक्षेपण (नीचे 
फेंकता ), आकुंचत (सिकोड़ना ) , प्रसारण (फेलाना) और गमन (गति करना ) । 

विशेष वह पदार्थ है, जो दो सत्ताओं व वस्तुओं में पार्थक्य करता हैं । 

सामान्य वह पदार्थ है, जो दो या अधिक सत्ताओं में समान रूप से रहे । 
जेसे गाय और घोड़े में पशुत्व सामान्य हैँ, पर गोत्व गौ में विशेष है, जो उसे 
घोड़े व अन्य पशुओं से पृथक करता हैं । 

वस्तुओं व सत्ताओं के नित्य सम्बन्ध को समवाय कहते हें। गुण और गुण , 
क्रिया और क्रियावान्‌ में जो सम्बन्ध हे, वह नित्य हे । इसी प्रकार कारण 
और कार्य का सम्बन्ध नित्य हे, उन्हें एक-दूसरे से पृथक नहीं किया जा सकता। 
इस प्रकार के संबंध को समवाय कहते हे । 

अभाव का अभिप्राय है, किसी वस्तु का न रहना। वेशेषिक दक्येन में 
अभाव को भी एक पदार्थ के रूप में स्वीकार किया गया हे। 

वैशेषिक दशंन के प्रवतंक कणाद मुनि थे। उन्हींने वंशेषिक सूत्रों की 
रचना की । उनपर आचाय॑ प्रशस्तपाद ने अपना भाष्य लिखा । वैशेषिक दर्शन के 
मल प्रामाणिक ग्रन्थ ये ही हे। बाद में इनपर व्योमशिखाचार्य ने व्योंम- 
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बती' तथा उदयनाचार्य ने किरणावली” नाम की टीकायें लिखीं। श्रीधराचार्ये 
की. न्‍्यायकन्दली तथा वल्लभाचाये॑ की नन्‍्यायलीलावती आदि अन्य भी 
अनेक पुस्तक वेशेषिक दर्शन के सम्बन्ध में लिखी गई हें । 

सांख्य-दर्शन---सांख्य-दर्शन का मुख्य सिद्धान्त हे, सत्कार्यवाद । इसके 
अनुसार असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती | प्रत्येक सत्ता अव्यक्तरूप में 
अपने कारण में विद्यमान रहती है । उत्पत्ति का अभिप्राय केवल यह हें, कि 
कारण का कायं के रूप में उदभाव हो जाता है । जिसे हम विनाश कहते हैं, वह भी 
वस्तुत: कायं का कारण में लीन (अनुभाव) हो जाना है। किसी विद्यमान 
(सत्‌) सत्ता का सर्वेथा विनाश नहीं हो सकता, वह केवल अपने कारण में 
लय हो जाती हें। मृत्तिका से घट की उत्पत्ति होती हैँ । वस्तुतः, घट 
मृत्तिका रूप में पहले ही विद्यमान होता है । मृत्तिका ही घटरूप में व्यक्त हो 
जाती है। घट के नाश का अभिप्राय केवल यह है, कि वह फिर मृत्तिकारूप 
हो जाता हे । 

इसी सत्कायंवाद के सिद्धान्त का अनुसरण करके सांख्य-शास्त्र में संसार 
का कारण प्रकृति को माना गया है । संसार वस्तुतः प्रकृति का ही रूपान्तर 
(परिणाम) है। प्रकृति अनादि और नित्य है। अपने अव्यक्त रूप में वह 
सदा से रहती आई है । जब वह अपने को व्यक्त करती हे, तो संसार बनता 
हूँ । सृष्टि के आधारभूत गण तीन हे सत्वगुण, रजंगुण और तमोगुण। इन 
तीनों की साम्यावस्था का नाम ही प्रकृति है। जब इन गुणों की साम्यावस्था 
नहीं रहती, तब किसी एक गुण के प्रधान होने से संसार के विविध पदार्थों का 
निर्माण होता हूँ । पर प्रकृति स्वयं संसार के रूप में व्यक्त नहीं हो सकती, 
क्योंकि वह स्वयं जड़ है। अतः उसे पुरुष की आवश्यकता होती हेँ। प्रकृति 
और पुरुष--ये दो ही मूल और अनादि तत्त्व हें। इन्हीं के संयोग से सृष्टि 
का निर्माण होता है । प्रकृति और पुरुष की हालत ठीक वह है, जो अन्धे 
और लगड़े की होती हे।न अकेला अन्धा किसी उहिष्ट स्थान पर पहुंच 
सकता है, और न अकेला लूंगड़ा। पर यदि रूंगड़ा मनुष्य अन्धे मनुष्य के 
कन्पे पर बेठ जावे, और दोनों एक दूसरे की सहायता से किसी निदिष्ट स्थान पर 
पहुंचना चाहें, तो वे सफल हो सकते हैं। इसी प्रकार प्रकृति और पुरुष 
एक-दूसरे के सहयोग से सुष्टि का निर्माण करते हैं। प्रकृति जब संसार के रूप 
में व्यक्त व विकसित होने लूगती है, तो उसको अनेक दशाओं में से गुजरना 
होता है । ये दशायें निम्नलिखित हे--महत्‌, अहंकार, पंचज्ञानेन्द्रिय, पंचकर्मे- 
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न्द्रिय, मन, पंचतन्मात्रा तथा पंचमहाभूत (पृथिवी, जल, तेज, वायु और 
आकाश) । सांख्य-दर्शन में सृष्टि के विकास की इन विभिन्न दशाओं का विशद 
रूप से उल्लेख किया गया हैँ, और इन विभिन्न दक्षाओं के सूचक ये शब्द 
विशिष्ट अर्थ रखते हे। 

सांख्य के अनुसार पुरुष का स्वरूप केवल चेतन और सदा प्रकाशस्वरूप 
है । सुख, दुःख, काम, क्रोध,लोभ, मोह आदि का सम्बन्ध पुरुष से नहीं, अपितु 
प्रकृति से है। पर प्रकृति के संयोग से पुरुष विभिन्न पदार्थों में अहंकार या 
ममत्व की बुद्धि कर लेता हे । संसार में जो कुछ हो रहा है, उसका 
करनेवाला पुरुष नहीं है । संसार के सब का प्रकृति करती है । पर जब 
प्रकृति के संयोग से पुरुष अहंकारविमूढ़ हो जाता है, तो वह प्रकृति के द्वारा 
किये जानेवाले कार्यों को अपना किया हुआ समझने लगता है । पुरुष वस्तुतः 
'कर्ता' नहीं होता । जब पुरुष यह भली-भांति समझ लेता है, कि करनेवाला 
वह नहीं, अपितु प्रकृति है, तब वह अहंकार से मुक्त हो जाता है। इसी का 
नाम' मोक्ष' हें। 

सुष्टि के निर्माण, स्थिति व अनुभाव (प्रलूय) के लिये सांख्य ईश्वर की 
आवश्यकता को अनुभव नहीं करता। यहा कारण है, कि उसके मूल तत्त्वों 
में ईईवर को नहीं गिना गया, और न ही वेदान्तियों के ब्रह्म के समान मूल तत्त्वों 
के भी उपरिरूप से उसकी सत्ता को स्वीकार किया गया । पर सांख्य लोग 
ईश्वर का खण्डन भी नहीं करते हें। अपनी पद्धति में वे ईश्वर की 
आवश्यकता नहों समझते । 

सांख्य-दशन के प्रव्तंक कपिल मुनि थे। उन्होंने सांख्य-सुत्रों की रचना की 
थी। पंचशिखाचार्य का षष्ठितन्त्र इस शास्त्र का प्रामाणिक ग्रन्थ था, पर वह 
अब उपलब्ध नहीं होता। ईश्वरक्ृष्ण की सांख्यकारिका इस शास्त्र का प्रामा- 
णिक व प्राचीन ग्रन्थ हे । आचाय॑ विज्ञानमिश्र ने सांख्य-प्रवचन-भाष्य नाम' से 
सांख्य सूत्रों का भाष्य किया हे । इसके अतिरिक्त सांख्यकारिका पर माउर 
की माउर वृत्ति, गौड़पाद का भाष्य और वाचस्पति की तत्त्व-कौम॒दी टीका- 
रूप में है । 

योग-दशंत--योग और सांख्य में भेद बहुत कम हें। सांख्य के समान 
योग भी प्रकृति से संसार की उत्पत्ति स्वीकार करता है । सांख्य के अनुसार, 
जिस प्रकार प्रकृति का विकास महत, अहंकार आदि दश्षाओं में होता हें, 
वेसे ही योग-दर्शान भी मानता हूँ । पर इन दर्शनों में मुख्य भेद ईव्वर 
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की सत्ता के सम्बन्ध में है । योग-वर्शन प्रकृति और पुरुष के साथ-साथ ईश्वर की 
सत्ता भी मानता है । ईद्वर की भक्त द्वारा पुरुष शीघ्र ही अहंकार के बन्धन 
से मुक्त होकर मोक्ष प्राप्त कर सकता है, यह योग-दर्शन का सिद्धान्त है । 
योग के अनुसार पुरुष की उपासना से प्रसन्न होकर ईश्वर उसका उद्धार 
कर देता है, अतः योग-मार्ग में ईश्वर की भक्ति व उपासना परम 
सहायक हैं । 

योग-दर्शन इस बात“का विशेष रूप से प्रतिपादन करता है, कि मनुष्य 

किस प्रकार चित्त की वृत्तियों का निरोध करे। वस्तुत:, चित्तवृत्तियों के निरोध 
का नाम ही योग है । इसे योग के अंग आठ हे--- 

(१) यम--अहिसा, सत्य, अस्तेय (चोरी न करना), ब्रह्मचर्य और 
अपरिग्रह (धन का संचय करने का विशेष प्रयत्न न करना )--ये 
पांच यम हें । 

(२) नियम--झश्ौौच (पवित्रता), संतोष, तप, स्वाध्याय और ईश्वर- 
प्रणिधान (सब कर्मो को भक्तिपूर्वक ईश्वर के अर्पण करना)--ये 
पांच नियम हें । 

(३) आसन--चिक्तवृत्तियों के निरोध के लिये स्थिररूप से एक स्थान 
पर बैठने के जो विविध प्रकार हें, उन्हें आसन कहते हे । 

(४) प्राणायाम--श्वास-प्रश्वास पर नियन्त्रण करने को प्राणायाम' कहा 
जाता हे । 

(५) प्रत्याहार--जब इन्द्रियां विषयों की तरफ से हटकर अन्‍्तर्मुखी होने 
लगती हैं, तो इस दशा को प्रत्याहार कहते हे । 

(६) धारणा--किसी निश्चित स्थान पर (नासिका के अग्रभाग पर 
या इसी तरह किसी अन्य स्थान पर) मन या ध्यान लगाना 
धारणा' कहाता है । 

(७) ध्यान--चित्त के एकाग्र हो जाने की दशा को ध्यान” कहते हें । 

(८) समाधि--जब मनुष्य की सब वृत्तियां पूरी तरह से उसके वश में 
हो जाती हैं, तब समाधि” की दशा प्राप्त होती है । 

योगदर्शन में योग-साधना के इन सब उपायों व प्रकारों का विशद रूप 

से वर्णन किया गया है । इस दर्शन के आदिप्रवतंक महर्षि पतंजलि थे। 
उन्होंने योग-सूत्रों की रचना की। उनपर व्यास ऋषि का भाष्य योग-दर्शन 
का अत्यन्त प्राचीन व प्रामाणिक ग्रन्थ है । उसपर वाचस्पति मिश्र की 
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(तत्त्व-वेशा रदी' और विज्ञान मिश्र की योग-वातिक' टीकार्यें बहुत प्रसिद्ध हें । 
मीमांसा-दर्शन--मीमांसा-दशेन का मुख्य प्रयोजन यह है, कि वैदिक 
कमं-काण्ड का शास्त्रीय रूप से प्रतिपादन करे, उनमें जहां विरोध या असं- 
गति नजर आती है, उसका निराकरण करे और धर्म के नियमों की' ठीक- 
ठीक मीमांसा करे । इस दर्शन के अनुसार वेद द्वारा विहित कर्म ही धर्म है । 
उन कर्मों को करने से अपूर्व' उत्पन्न होता है । मनुष्य को जो सुख व दुःख, 
ऐश्वयं या दारिद्य है, उस सबका मूल यह “अपूर्व' ही है । प्रत्येक मनुष्य अपने 
कर्मों द्वारा अपने अपूर्व (प्रारब्ध) का निर्माण करता है । वेदिक कमंकाण्ड में 
किसी विशेष फल की प्राप्ति के लिये विशेष प्रकार के कम काण्ड या अनुष्ठान का 
विधान किया गया है। पर हम देखते हें कि यज्ञ या कर्मकाण्ड से तुरन्त ही 
अभीष्ट फल की प्राप्ति नहीं हो जाती । अतः मीमांसा-दशेन ने यह प्रतिपादित' 
किया, कि कर्मंकाण्ड द्वारा अपुर्व” उत्पन्न होता है, जो मनुष्य के साथ रहता 
हैं । इस अपूर्व के परिणाम-स्वरूप बाद में अभीष्ट फल की प्राप्ति होती है । 
मीमांसक लोग वेद को नित्य व अपौरुषेय मानते हे । अपौरुषेय का अभि- 
प्राय यह है, कि उन्हें किसी पुरुष व मनुष्य ने नहीं बनाया। वे प्रकृति व पुरुष के 
समान ही अनादि और अनित्य हे--उनमें उन सब धर्मों व कृत्यों का विधान 
है, जिनका अनुसरण करके मतृष्य अभिलषित फल को प्राप्त कर सकता है । 
मीमांसा के प्रवर्तक आचार्य जेमिनी थे । उन्होंने मीमांसा-सूत्रों की 
रचना की । उनपर शबर मूनि ने भाष्य लिखा । शाबर-भाष्य पर आचार कुमा- 
रिल भट्ट और प्रभाकर भट्ट ने व्याख्यायें लिखीं। कुमारिल भट्ट मीमांसा- 
दशेन का बड़ा प्रसिद्ध आचायें हुआ है । उसके इलोकवातिक और तन्‍त्रवातिक 
ग्रन्थ मीमांसा-दशंन के प्रामाणिक ग्रन्थ हे । कुमारिल ने बौद्धों का खण्डन 
कर वेदों की प्रामाणिकता का पुनरुद्धार करने का प्रयत्न किया । 
बेदान्त-दशेन--वेदान्त के अनुसार विश्व की वास्तविक सत्ता ब्रह्म' हे । 
वस्तुत: ब्रह्म ही सत्य है, अन्य कोई सत्ता सत्य नहीं है । जीव की ब्रह्म 
से पृथह्‌ कोई सत्ता नहीं है । प्रकृति या जगत्‌ ब्रह्म से ही उत्पन्न हुए हें। 
ब्रह्म से पृथक उनकी भी सत्ता नहीं है । ब्रह्म का स्वरूप “निविशेष-चिन्मात्र' 
है। ब्रह्म चेतनस्वरूप हे, वह चित्‌-शक्ति के अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है। सांख्य- 
दशेन जिन्हें पुरुष व प्रकृति कहता है, उनका विकास इसी ब्रह्म से होता हैं । जब 
ब्रह्म संकल्प' करता है, यह चाहता है, कि वह बहुरूप' हो जाय, तो 
अपनी लीला द्वारा सष्टि का विकास करता है । 
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वेदान्तदर्शन के प्रवर्तंक बादरायण व्यास थे। उन्होंने बेदान्त-सूत्रों की रचना 
को । इन सूत्रों पर विविध आचार्यों ने अपने -अपने मत के अनुसार अनेक 
भाष्य लिखे । इनमें शंकराचार्य का ब्रह्मसृत्रशांकर-भाष्य' सबसे प्रसिद्ध है 
वस्तुत: शंकर ने वेदान्त के एक नये सम्प्रदाय का प्रारम्भ किया, जिसे 'अद्वेत- 
वबाद' कहते हें । इसके अनुसार सब जगत्‌ मिथ्या हे । जिस प्रकार रात 
के समय मनुष्य को रज्जु में सांप का भ्रम होता है, वेसे ही संसार की 
दृष्टिगोचर होनेवाली सब सत्तायें श्रम का परिणाम हैं। जगत्‌ माया के 
अतिरिक्त कछ नहीं है । माया की परमार्थ में कोई सत्ता नहीं होती । जब 
ब्रह्म माया से अविच्छिन्न हो जाता हैँ, तो वह ईश्वर कहाता हे । जीवात्मा 
वस्तुत: ब्रह्म ही! है । जेसे एक ही सर्वव्यापी आकाश घट में घटाकाश रूप से 
ओर मठ में मठाकाश रूप से आभासित होता है, पर वस्तुतः वह एक आकाश 
ही' होता हे, ऐसे ही अन्त:करणावच्छिन्न ब्रह्म जीवात्मा के रूप में आभासित 
होता है । पर वस्तुतः जीवात्मा ब्रह्म से पृथक नहीं है, वह ब्रह्म ही है, ठीक 
वैसे ही जैसे घटाकाश आकाश हीं है, स्वेव्यापी आकाश से पृथक नहीं है । 

वेन्दान्त-सूत्रो पर रामानुजाचाये, मध्वाचाये, निम्बारकाचार्य और वल्लभा- 
साये ने भी भाष्य लिखे हें। इनका मत शंकर से बहुत भिन्न है। रामानुज' 
प्रकृति और जीवात्मा की पृथक सत्ता स्वीकार करते हुए भी' उन्हें ब्रह्म पर 
आश्रित मानता हूँ । ब्रह्म से पृथक्‌ जीवात्मा और प्रकृति का कोई प्रयोजन 
नहीं । इसीलिये उसके मत को विशिष्टाइ्वत' नाम दिया गया है । मध्वाचायें 
ब्रह्म, प्रकृति और जीवात्मा की पृथक व स्वतन्त्र पत्ता को स्वीकार करता है । 
इसीलिये उसका मत द्वंतवाद कहाता है। एक ही ब्रह्मस॒त्र की विविध आचायों 
ने भिन्न-भिन्न रूप से व्याख्या की है। पर ब्रह्म की सर्वोपरि सत्ता को सब 
वेदान्ती समान रूप से स्वीकार करते हें । इस दर्शन का विकास प्रधानतया 
उपनिषदों को प्रमाण मानकर किया गया है । 

बोद्ध और जेन-धर्मों के प्रारम्भ से पूर्व भारत के प्राचीन धर्म में जहां 
याज्ञिक क्मकाण्ड का प्राधान्य था, वहां विविध तत्त्वज्ञानी ऋषि लोग सृष्टि 
ओर अध्यात्म के सम्बन्ध में विचार व चिन्तन करते हुए अनेक दशेन-शास्त्रों 
का भी विकास कर रहे थे । 

सहायक ग्रन्थ 
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रामदेव: भारतवर्ष का इतिहास (भाग १) 

जयचन्द्र विद्यालंकार : भारतीय इतिहास की रूपरेखा (भाग १) 


दसवां अध्याय 


रामायण ओर महाभारत 
(१) ऐतिहासिक महाकाव्य 


जिस प्रक्तार प्राचीन आर्यो की धामिक अनुश्रुति और परम्परा वेदों, ब्राह्मण- 
प्रन्यों और उयनिषदों में संगहीत है, वेसे ही उनकी ऐतिहासिक गाथायें, आख्यान 
ओर अनतृश्रति रामायण, महाभारत ओर पुराणों में संगृहीत हैं। इन ग्रन्थों का 
निर्माण किसो एक समय में या किसी एक लेखक द्वारा नहीं हुआ | वस्तुत:, 
ये भी एक सुदीर्घ काल तक निरन्तर विकसित होते रहे। वेदिक युग के ऋषियों 
ने विविध देवताओं को स्तुति में जो सूक्तियां कहीं, या जीवन के आदर्शों 
ओर विचारों को सम्मुव रखकर जो प्रवचन किया, वे गुह-शिष्य-परम्परा 
द्वारा श्रुति के रूप में कायम रहीं | बाद में महति वेदव्यास ने उन सबको 
संगुद्रीत कर संहिता के रूप में सकलित कर दिया। इसी प्रकार प्राचीन आयों 
के; विविध राजाओं, विजेताओं, बोर पुरुषों व अन्य नेताओं के वीर कहत्यों व 
आख्यानों का गान उस काल के सूत ओर मागव लोग निरन्तर करते 
रहे । ये आख्यान भी विविध सूत व मागव-परिवारों में पिता-पृत्र-परम्परा 
द्वारा कायम रहे। बाद में इन सवको एमरूत्र कर लिया गया। वेदिक संहि- 
ताओं के समान पुराणों ओर महाभारत का कर्ता व संकलूयिता भी वेदव्यास 
को माना जाता हैं। वस्तुतः वेदव्यास इनके कर्ता व रचयिता नहीं थे। उन्होंने 
जैसे बेदिक श्रुति का संकलन किया, वैसे ही प्राचीन आख्यानों और राजकुल- 
सम्बन्धी अनुश्नुति का भी संकलन किया था। महाभारत का वर्तमान रूप तो 
बहुत अधिक प्राचीन नहीं है । उसका वर्तमान रूप तो सम्भवतः ईसवी सन्‌ के 
प्रारम्भ होते से कुछ समय पहले का ही है। पर उसमें जो गाथायें व 
आख्यान हैं, वे बहुत प्राचीन हें। सम्भवतः वे वेदिक युग से ही परम्परागतरूप 
से चले आते थे। इसोलिये उनसे भारत के प्राचीन राजवंदों व उनके समय 
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के सामाजिक जीवन के सम्बन्त्र में बहुत कुछ सही चित्र हमारे सम्मुख उपस्थित 
हो जाता है । 

महाभारत --वेदव्यास द्वारा संकलित व प्रोक्‍्त महाभारत बहुत विशाल 
ग्रन्प॒ है। इसे काव्य न कहकर ऐतिहासिक गाथाओं का संग्रह वहना अधिक 
उपक्युत होगा। इस समय महाभारत नाम से जो ग्रन्यत्॒ उपलब्ध होता हैँ, उसके 
इजोक़ों को संख्या एक लाख के लगभग हैं । इपीलिये उसे शतसाहसत्री 
संहिता' भी कहते हैं । पर महाभारत का मूलग्रन्व् इतना विशाल नहीं 
समय-समय पर उसमें नये आख्यानों का समावेश होता रहा। प्रारम्भ में 
मह॒षि व्यास ने अपने शिष्य वेशम्पायन के सम्मख इस कथा का प्रवचन 
किया था। व्यास के इस मूलग्रन्व का न|म जय' था। वेशम्पायन ने पाण्ड्व अर्ज न 
के पोते जनमेजय के सम्मुख जिस महाभारत का प्रवचन किया, उसकी इलोक 
संख्या २४००० थी । इसे चतुविशति-साहस्री भ,रद-महिता' कहते थे । महा- 
भारत का तीसरा संस्करण भागंववंशी कुलपति श.नक के समय में हुआ। 
उस समय उसमें बहुत-से नये आख्यान व उपाख्यान जोड़ दिये गये। साथ ही 
शिव, विष्ण, सूर्य, देवी आदि क प्रति भक्ति के भी अनेक प्रकरण उसमें सम्मि- 
लित कर लिये गये । अध्यात्म-तर्म और राजतवीतिविषयक अनेक संवाद भो 
उसमें शामिल हुए। इन सबक कारण महाभारत का कलेवर बहुत बढ़-गया, 
और वह चतुर्तिशरदि-पहख्रो-भारततं हिता' न रहकर शतसाहस्रो संहिता' 
बन गया । ईसवी सत्‌ के प्रारम्भ होते से कुछ समय पु ही महाभारद 
ग्रन्थ अपने वर्तमान रूप को प्राप्त कर चुका था। 

महाभारत में कुल अठारह पर्व हें। यद्यपि इस महाकाव्य का प्रधान 
विषय कोरवों व पाण्डवों के उस महायद्ध का वर्णन करना हे, जो करुक्षेत्र 
के रणक्षेत्र में लड़ा गया था, और जिसमें भारद के सेकड़ों राजा अपनी 
सेनाओं के साथ साम्मलित हुए थे, तथापि प्रपंगवश उसमें भारत की प्राचीन 
ऐतिहासिक अनुश्रुति, तत्त्वज्ञान, धर्मशास्त्र, राजबर्म और मोक्षशास्त्र का भी 
इतने विशदरूप से समावेश है, कि उते प्राचीव भारतोय ज्ञान का विश्वकोश 
समझना अधिक उपयुक्त होगा । 

महाभारत का शाल्तिपर्वं भारतीय राजबमंशास्त्र और मोक्षशास्त्र का 
अपूर्वे ग्रन्‍्प्न हूँ । शरशय्या पर पड़े हुए भीष्म विविध विषय्रों पर प्रवचन 
करते हूँ, उनके शिष्य, भक्त ओर अतुयायी सब प्रकार उनसे पूछते 
हैँ, और तत्वज्ञाती भीष्म उनका उत्तर देते हे । 
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भगवान्‌ कृष्ण की भगवदुगोता भी महाभारत का ही एक अंग हैं । क्रु- 
क्षेत्र के मेदान में कौरवों और पाण्डवों की सेनायें ज्ब युद्ध के लिये एकत्र थररें 
तो पण्डवों के सेनापति अर्जुन के हृदय में वेराग्य उत्पन्न होने लगा। अर्जुन ने 
देखा कि उसके गुरुजन, निकट-सम्बन्धी और मित्र शत्रुरूप से उरके सम्मुख 
उपस्थित हें। उसने विचार किया कि इन गुरुजतों व प्रियजनों पर हथियार 
चलाना कितना अनुचित हूँ । इस दशा में श्रीकृष्ण ने अर्जुन को कतेव्य औरे 
अकतेव्य के सम्बन्त्र में जो उपद्वेश दिया, वही गीता' के रूप में संगृहित है । तर्व- 
ज्ञान और धर्म की दृष्टि से गीता संसार की सबसे उत्कृष्ट और 3दभुत पुस्तक 
है । वैदिक युग से भारत में ज्ञान ओर ठत्त्वचिन्तन की जो लहर प्रारम्भ हुई 
थी, श्रीकृष्ण ने उसे चरम सीमा तक पहुंचा दिया था। गीता में कृष्ण 
का यही तत्त्वज्ञान संगृह्दीत है, और किक्‍तेंव्यव्मिढ़ अर्जुन के सश वर्तमान 
युग के भो करोड़ों नर-तारी उससे कर्तव्य और अकर्तव्य में विवेक कर 
सकते हे । 

रामायण---इक्ष्वाक्वंश के राजा रामचन्द्र का वत्तान्त रामायण में बड़ 
विस्तार के साथ वणित है । इसकी रचना महषि वाल्मीकि ने की थी । वाल्मीकि 
संस्क्ृत-भाषा के आदिकवि माने जाते हें, और उनके इस काव्य को संस्कृत का 
आदिकाव्य कहा गया है। रामायण की कथा को लेकर संस्कृत, प्र।क्ृत, हिन्दी 
आदि भाषाओं में हजारों पुस्तकें लिखी गई है । शायद ही कोई ऐसा भारतीय 
हो, जो राम की कथा से अपरिचित हो । राम का चरित्र ही ऐसा था, कि 
आर्य-जाति उसे कभी भुला नहीं सकती । राम आदर्श पुत्र, आदर्श भाई और 
आदर्श पति थे। रामायण का प्रत्येक चरित्र आदर्श हे । कौशल्या-जैसी माता, 
लक्ष्मण-जेसा भाई, सीता-जैसी पत्नी, हनुमान्‌ जंसा सेवक और राम-जसा 
प्रजापालक राजा संसार के साहित्य में अन्यत्र ढूंढ सकना कठिन है । 

रामायण-महाकाव्य जिस रूप में आजकल उपलब्ध होता है, वह अविकल 
रूप से महषि वाल्मीकि की रचना नहीं है । इसमें सन्देह नहीं, कि प्रारम्भ में 
वाल्पीकि ने राम के चरित्र को काव्यरूप में लिखा था। बाद में उसी 
के आधार पर रामायण की रचना हुई। संम्भवतः:, रामायण का काव्य ५०० 
ई० पू० के लगभग में बना था। यह महात्मा बुद्ध के प्रादुर्भाव से पूर्वे निमित 
हो चुका था, और उसमें आर्यो के जिस जीवन व संस्कृति का वर्णन है, वह 
प्रागू-बीद्धकालीन भारत के साथ सम्दन्त्र रखती है। पांचवीं सदी ई० पू० के, 
बाद भी वाल्मीदि-रामायण में अनेक नये आख्यान जडते गये, और यह महा- 


र्ह्टेड भारत का प्राचीन इतिहास 


काव्य जिस रूप में आजकल उपलब्ध होता है, उसे उसने दूसरी सदी 
ई० पू० तक ग्रहण कर लिया था। पर इसमें सन्देह नहीं, कि महाभारत 
के समान रामायण भी बुद्ध के प्रादुर्भाव से पूर्व के युग की सम्यता और 
संस्कृति पर प्रकाश डालतो हैँ । 

रामायण की कथा--ऐदक्वाकव-व्रंश के राजा रामचन्द्र की कथा को उल्लि- 
खित करने की यहां आवश्यकता नहीं हैँ । यह कथा भारत में सर्वंविदित 
है। अनेक पाइचात्य विद्वानों के मठ में रामायण की कथा इतिहास की वास्तविक 
घटना न होकर एक रूपक-मात्र है । उसमें आये-जाति की दक्षिण-भारत को 
विजय का रूपक-छप से वर्णत किया गया हैँ । कुछ विद्वानों ने यह कल्पना 
भो प्रस्तुत की हे, कि राम और रावण का युद्ध वेदिक साहित्य के इन्द्र और 
वत्र के युद्ध का ही एक नथा रूप है । राम इन्द्र हे, और रावण वृत्र। 
पर पाइचात्य विद्वानों का यह मत अब पुराना पड़ गया है। अयोध्या के 
एंक्षाकब-वंश के राजाओं की सत्ता के सम्बन्ध में अब एऐतिहासिकों में मतभेद 
नहीं रहा हे, और प्रायः सभी ऐतिहासिक अब राम की कथा की सत्यता 
को स्वीकृत करने लग गये हे । कवि ने अपनी कल्पना द्वारा राम की कथा में 
चाहे कतियय कल्पित बातों का समावेश क्‍यों न कर दिया हो, पर यह कथा 
एक सच्ची ऐतिहासिक घटना को सूचित करती है । 

महाभारत को कथा--जिस प्रकार रामायण में अयोध्या के राजा रामचन्द्र 
का चरित्र वणित हें, वेसे ही महाभारत में कुरु-वंश के कोरव-पाण्डवों की कथा 
लिखी गई हे।इस कथा का भो इस पुस्तक में उल्लेख करने की आव- 
इयकता नहीं। पर महाभारत का महत्त्व केवछ कौरवों और पाण्डवों की कथा 
के कारण ही नहीं हे। इस महाकाव्य से जहां राजा युधिष्ठिर के समकालीन 
भारत के अन्य राज्यों ओर राजकूलों का परिचय मिलता है, वहां साथ ही 
भारत के प्राचीन इतिहास पर भी उससे बहुत प्रकाश पड़ता है। प्राचीन आर्यों 
की प्रायः सम्पूर्ण ऐतिहासिक अनुश्रुति इस महाकाब्य में संगृहीत है । यही 
कारण है, कि भारतीयों की दृष्टि में इसका महरव बहुत अधिक रहा है। 
चीन अनुश्रुत्ि के अतिरिक्त भारतीयों का सम्पूर्ण ज्ञान भी स ग्रन्थ में 
समाविष्ट कर दिया गया है, और इसीलिये इसके विय्य में यह दावा किया 
जाता है, कि जो इस ग्रन्थ में है, वही अन्यत्र भी है । और जो इसमें नहीं 
है, वह अन्यत्र भी कहीं नहीं है ।' 

रामायण और महाभारत का काल एक नहीं है, और न ही ये दोनों महा- 
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काव्य किसी एक युग की कथा को उल्लिखित करते हें । रामायण और 
महाभारत की प्रधान कथाओं के काल में कई सदियों का अन्तर है । पर 
ये दोनों ग्रन्य उस युग की दह्शा पर प्रकाश डालते हें, जब कि आर्थ लोग 
भारत में भरी भांति बस गये थे, और जब कि उनके धर्म, सभ्यता और 
समाज ने एक स्थिर रूप धारण कर लिया था । बंदिक युग के बाद की 
और बौद्ध-पुभ के पूर्व की भारतीय संस्कृति के स्वरूप को समझने के लिये 
इन दो महाकाव्यों से बढ़कर अन्य साधन हमारे पास नहीं है । अत: अब हम 
इनके आधार पर इस युग की सामाजिक, राजनीतिक, धामिक और आधथिक 
दशा पर प्रकाश डालने का प्रयत्न करेंगे । पर इस प्रसंग में हमें यह ध्यान 
में रखना चाहिये, कि इन ऐतिहासिक महाकाव्यों और विशेषतया महा- 
भारत के अतृशीलन द्वारा सम्यता और संस्कृति का जो चित्र उपस्थित 
होता है, वह किसी एक समाज को चित्रित नहों करता । इस युग तक 
भारत में बहुत-से छोटे-बड़े राज्य विकसित हो चुके थे। वंदिक युग के आयर्य॑ 
भारत के विविध प्रदेशों में बस गये थे, और इस देश के आदि निवा- 
सियों के सम्पक में आकर उनकी विविध शाखाओं ने अपनी पृथक पृथक्‌ 
सामाजिक दंशा व संस्कृति वा विकास प्रारम्भ कर दिया था । यही 
कारण है, कि महाभारत-जंसे विशाल महाकाव्य के विविध प्रसंगों में 
विविध प्रकार के जीवन व विचारों की उपलब्धि होती हैं । फिर भो इन 
ग्रन्थों से प्राचीन आयों के सामाजिक, वामिक, आथिक, राजनीतिक व सांस्कृ- 
तिऊझ जीवन के सम्बन्ध में बहुत-न्सो उपयोगी बातें ज्ञात हो सकती हें। 


(२) सामाजिक दशा 


स्त्रियों की स्थिति--रामायण और महाभारत के अध्ययन से [स्त्रयों की 
स्थिति के विषय में अनेदः प्रकार के विचार उपलब्ध होते हे । ऐक्षवाकव-राजा 
दशरथ का तोन स्त्रियों से विवाह करना सूचित करता है, कि इस यूग में बहु- 
विवाह की प्रया प्रचलित थी। महाभारत की कथा में द्रौपदी के पांच पति 
थे। युधिष्ठिर, भीम, अर्जुन, नकल, सहदेव--इन पांचों पांडबों ने द्रोपदी के साथ 
विवाह किया था। इससे सूचित होता है, कि उस समय बहुपति-विवाह की प्रथा 
भी कुछ वंशों व जातियों में प्रचलित थी । भीम और अर्जुन ने द्रोपदी 
के अतिरिक्त अन्य अनेक स्त्रियों से भी विवाह किया हुआ था । इससे प्रगट हे, 
कि भारत के पारिवारिक जोवन में इस समय बहत अन्तर आ गया था ॥ 
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रामचन्द्र का वनवास अन्तःपुर के षड़यन्त्र का परिणाम था। जनता की इच्छा 
के विपरीत कंकेय्वी इस बात में सफल हुईं, कि लोकप्रिय युवराज रामचन्द्र 
को राजगद्दी से दुर रख सके । पाण्डवों का वनवास द्यूत-क्रीड़ा का परिणाम था। 
जूए के दाव पर पाण्डव छोग न केवल अपनी राज्य-सम्पत्ति को ही हार गये, 
अपितु अपनी पत्ती द्रौपदी की भी जूए के दाव पर रखने में उन्हें संकोच नहीं 
हुआ । कौरवों ने द्वरोणदी का राजसभा में खले तौर पर अपमान किया, 
उसका चौरहरण तक किया। इससे प्रगट है, कि इस यूग में भारतीय समाज में 
स्त्रियों की वह उच्च स्थिति नहीं रह गई थी, जो वैदिक काल में थी। यही कारण 
हैं, कि जब कतिपय महिलाओं ने महात्मा बुद्ध की शिष्या बनकर भिक्षत्रत ग्रहण 
करने की च्छा प्रगट की, तो उन्होंने उसे स्वीकार करने में संकोच अनुभव 
किया । यह बुद्ध की प्रतिभा और सुत्रार-वृत्ति का पर्णिम था, जो उन्होंने 
स्त्रियों को भिक्षुणी बनाना स्वीकार क्र उनके लिये एक पृयक्‌ संघ की 
व्यवस्था की । महाभारत के समय में स्त्रियों की स्थिति म॑ं जो हीनता आ गई 
थी, उती के कारण बुद्ध को इस प्रकार के संकोच का अनूभव हुआ था। उप-्षदों 
के यूग में स्त्रियां भी परम विदुषी होती थों। याज्ञवल्क्य और मैत्रेयी के संवाद 
में उपनिषदुकार ने मेत्रेप्री के जिस ज्ञान का उल्लेख किया है, उसके साथ 
तुलना करने पर महाभारत के समय की स्त्री बहुत हीन प्रतीत होती 
है। इसीलिये महाभारत में ऐसे वाक्य उपलब्ध होते हे, कि स्‍त्री ही सब 
ब्राइयों की मूल हें” और पुत्री का जन्म एक अनर्थ की बात है ।' पर इस 
प्रकार के विचारों के साथ ही महाभारत में ऐसे वाक्‍्यों की भी सत्ता है, जिनमें 
स्त्रियों को अत्यन्त मान्य व प्रतिष्ठित पद दिया गया हें। 
विवाह के विविध प्रकार--महाभारत व इस युग के अन्य साहित्य में आठ 
कार के विवाहों का उल्लेख आता है। विवाह की ये विविध पद्धतियां निम्न- 
लिखित थीं-- 

(१) ब्राह्मविवाह--जब पिता अपनी कन्या को वस्त्र व आभूषणों से 
सुप्ज्जित कर किसी योग्य वर की प्रदान करे, तो इस प्रकार के विवाह 
को ब्राह्मा कहा जाता था । 

(२) प्राजाक्त्य-विवाह--जब वर और कन्या का विवाह प्राजापत्य-धर्मं 
को वृद्धि (सन्तानोत्पत्ति) के लिये किया जाय, और पिता इसी उद्देश्य 
से किसी योग्य वर को अपनी दन्‍्या प्रदान करे, तो उसे प्राजापत्य! 
विवाह कहते थे । 
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(२) आषं-विवाह --इसमें वर के ओर से कन्या को गो आदि भेंट में देनी 
होती थी । वधू की प्राप्ति के लिये वर कन्या-पक्ष को दक्षिणा देता था । 
(४) दैव--यज्ञ में ऋत्विक का कर्म करते हुए जामाता को अलंकार 
आदि से विभूषित कन्या प्रदान क रके जो विवाह किया जाता था, उसे 
देव कहते थे । 
(५) आपुर--#न्‍्यापक्ष को भरपुर धन देकर सन्तुष्ट कर कन्या प्राप्त 
करके जो विवाह होता था, वह आसूर' कहाता था। 
(६) गान्धर्व--परस्पर स्वच्छन्द प्रेम के कारण वर और कन्या अपनी इच्छा 
से जो विवाह करते थे, उसे 'गान्धर्व कहते थे । 
(७) राक्षत्र--कन्या का जबर्दस्ती अपहरण कर जो विवाह होता था, वह 
राक्षस' कहाता था । 
(८) पैशाच--मद्य आदि के सेवन से मस्त हुईं कन्या से विवाहसम्बन्ध 
स्थापित कर लेने पर ऐसे विवाह को पैशाच' कहते थे । 
इन आठ प्रकार के विवाहों में से पहले चार विवाह धर्मानुकूल माने जाते 
थे। पिछले चार विवाह आयं-पर्यादा के विरुद्ध थे, पर क्योंकि उनका भी इस 
यूग में प्रचलन हो गया था, अतः उन्हें कानून की दृष्टि से स्वीकार्य माना जाता 
था। इस समय क्षत्रिय्रों मे राक्षस-विवाह का प्रचलन बहुत बढ़ गया था। अर्जुन 
का सुभ [हरण, कृष्ण का रुक्मिणीहरण और दुर्योध व का कलिगराज की पुत्री का 
हरण इपके उदाहरण हें। महाभारत में अनेक स्थलों पर इन विविध 
प्रकार के विवाहों के गुण-दोब का विवेचन किया गया हूँ। यद्यपि उस यूग 
के विचारकों की दृष्टि में पहले चार प्रक्नार के विवाह ही धर्मातृकूल 
थे, पर पिछले चार प्रह्नर के_विवाहों के पक्षयाती लोगों की भी कभी नहीं 
थी । महाभारत में एक स्थान पर भीज्म के मुख से कहलवाया गया हैं, कि 
“विवाह की सबसे उत्तम पद्धति स्वयंवर-विवाह की हूँ । क्षत्रिय लोग उसे 
बहुत पसन्द करते हे । परन्तु बलपूवंक कन्या का हरण करके उसके साथ 
विवाह कर लेना उतसे भी अधिक उत्तम है। इसीलिये में इन कन्याओं 
को हर लाया हूं।” (आदिपव १०२।११) 
बाल-विवाह--महाभारत के काल में भारत में बाल-विवाह की प्रथा का 
भी प्रारम्भ हो गया था। अर्जुत के पुत्र अभिमन्यु का विवाह सोलह वर्ष की 
आयु में हुआ था । अनुशासन पर्व में भीष्म ने व्यवस्था दी है, कि ३० 
वर्ष की आयका प्रुष १० वर्ष की कन्या से विवाह कर सक्रता हे, और 
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२१ वर्ष का पुरुष ७ वर्ष की बालिका के साथ विवाह कर सकता है । 
(अनु० ४४१२) 

नियोग--इस काल में नियोग को प्रथा भी प्रचलित थी । नियोग के 
विषय में महाभारत में कहा गया हैं, कि “पति के मर जाने पर स्त्री देवर 
के साथ नियोग करके सन्तानोत्पत्ति कर सकती हे।” (अनुशासन पर्व॑ ४४।५० 
५१) महाभारत में नियोग के अनेक दुष्टान्त भी उपलब्ध होते हे । यदि पति 
जीवित हो, तो भी स्त्री पति की अनुमति से नियोग कर सकती थी । पाण्डवों 
की माता कुन्‍्ती ने युधिष्ठिर आदिजो पुत्र उत्पन्न किये थे, वे नियोग द्वारा ही 
उत्पन्न हुए थे | इसके लिये उसे उसके पति पाण्ड ने आदेश दिया था। 
पाण्डु स्वयं सन्‍्तानोत्पत्ति में असमर्थ था। महाभारत की एक कथा के अनु- 
सार जब परशुराम ने बहुत-से क्षत्रियों का विनाश क्र दिया , तो क्षत्रिय-पत्नियों 
ने ब्राह्मण-पुरुषों के साथ नियोग कर सन्तान उत्पन्न की, और इस प्रकार 
अपने वंश को स्थिर रखा । 

परदे की प्रथा--वेदिक थृग में परदे की प्रया नहीं थी। पर महाभारत 
के काल में इसका भी सूत्रपात हो गया था। महाभारत के स्त्रीपं में पति- 
पुत्र आदि की मृत्यु के शोक से युद्ध-भूमि में रोतो हुई स्त्रियों के सम्बन्ध में 
लिखा है, कि “जिन स्त्रियों को पहले देवता भी नहीं देख सकते थे, वे आज 
सब लोगों के सम्मुख रोती हुई दीख पड़ रही हें।” इसी प्रकार महाभारत के 
शल्यपर्र (२९।७४) में दुर्योधत की स्त्रियों की असूयंम्पश्या' (जिन्हें सूर्य तक 
भी न देख सके) कहा गया हें। 

पर इससे यह नहीं समझना चाहिये, कि महाभारत के समय में परदे 
की प्रया उस ढंग से प्रचलित थो, जंसी कि भारतीय इतिहास के मध्यकाल में 
चलित हो गई। स्वथंवर के अवसर पर स्त्रियां सभा म॑ स्वतन्त्ररूप से आती 
थीं, और अपने पति का स्वयं वरण करती थीं । वे सार्वजनिक उत्सवों 
में सम्मिलित होती थीं, और पठि के कार्य में हाथ भी बंटाती थीं । 

वर्ण-व्यवस्था--इस युग में जातिभेद भी पहले को अपेक्षा अधिक विकसित 
हो गया था। ब्राह्मण और क्षत्रियवर्ग सर्वताधारण जनता (विश: ) से स्पष्ट 
रूप से पृयक्र हो गये थे। ब्राह्मणों की उत्कृष्टता और पवित्रता की भावना 
सर्वेसम्मत रूप से स्वीकृत कर ली गई थी । समाज को चार वर्णों (ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र) में विभकत करके उनके सम्बन्ध में यह विचार 
विकसित हो गया था, कि विविध वर्णों के लोगों को अपने-अपने स्वधर्म' 
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में स्थिर रहना चाहिये। समाज का कल्याण इसी बात में है, कि सब लोग 
अपने धर्म (कार्य) पर स्थिर रहें, और परधर्म का अनुसरण करने का यत्न 
न करें। स्वधर्म' के पालन से ही मनुष्य स्वर्ग और मोक्ष को प्राप्त कर 
सकता हँ--यह विचार इस युग में भली-भांति विकसित हों गया था। 
शुद्र का कार्य अन्य तीन वर्णों की सेवा करना है। यदि वह पुरी तरह लगन 
के साथ अन्य वर्णो के लोगों की सेवा करता रहे, तो स्वधर्म' के पालन द्वारा 
वह भी अपने जीवन के परम लक्ष्य (स्वर्ग और मोक्ष) को प्राप्त कर 
सकता है, यह विचार इस युग में बहुत बल पकड़ चुका था। 

पर वर्णो का यह विभाग पूर्णतया जन्म पर ही आश्रित था, यह बात सही 
नहीं है। महाभारत में यह विचार भी उपलब्ध होता है, कि चारों वर्णों 
की सृष्टि गुण और कम के अनुसार ही की गई हेँ। उसी व्यक्ति को ब्राह्मण 
समझा जाता था, जिसने काम, क्रोव आदि को वश में करके इन्द्रियों पर 
विजय प्राप्त कर ली हो, और जो यज्ञ-कर्म व पठन-पाठन में रत हो। 
यद्यपि ब्राह्म ग, क्षत्रिय आदि वर्णो के सम्बन्ध में गुण कर्म का विचार अबतक भी 
विद्यमान था, पर कतिय्य लोग ऐसे भी थे, जो अपने वर्ण के कर्म से विमुख होने 
पर भी ब्राह्मग-सद्ृश उच्च पद को प्राप्त किये हुए थे । वर्णं-व्यवस्था का जो 
क्क्ित रूप बाद के इतिहास में दृष्टिगोंचर होता है, उसका सूच्रपात इस युग में 
हो गया था । ब्राह्मण के लिये यह आदर्श माना जाता था, कि वह धन 
का दास न हो, त्याग और अकिचनता को ही अपना ध्येय समझे | पर 
महाभारत में )णाचार्य और कृपाच.यं-जेसे ब्राह्मणों के मुख से कहलवाया 
गया है, कि “घन मनुष्य वा दास नहीं है, अपितु मनुष्य ही धन का दस 
है। यही बात सत्य है। कौरवों ने धन द्वारा ही हमें बांध लिया है।” 
(आदि पर्व ४३।५७ ) । द्रोगाचार्थ जैसे ब्राह्मणों का धन का दास होना इस युग में 
सम्भव हो गया था, यद्यपि यह बात पुराने वेदिक युग के सम्बन्ध में नहीं कही 
जा सर्केती । 

दास-प्रथा--महाभारत में अनेक स्थानों पर दास-दासियों का भी 
उल्लेख आता है । विशेषतया स्त्रियों को दासी के रूप में रखने व उन्हें दूसरों 
को दान में दे देने की प्रथा उस समय भली-भांति विकसित हो चुकी थी। 
ब्राह्मणों को दान-दक्षिणा देते हुए दासियथों के प्रदान का महाभारत में अनेक 
स्थानों पर वर्णन है । 

मांस-भक्षण--महाभारत के समय भारत में मांस-भक्षण कृ। बहुत प्रचार 
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था। जीव ही जीव का भोजन है” यह विचार उस समय लोगों के मन में बद्ध- 
मूल था। यज्ञों और श्रद्ध-ठ्म के अवसर पर भी पशहिसा और बलिदान का 
उल्लेख महाभारत में मिलता है। महत्मा बुद्ध ने पशु-हिसा के विरुद्ध आवाज 
उठाकर जो अहिसा-तबत पर इतना अधिक जोर दिया, उसका प्रवान 
कारण यही था, कि प्रगग-त्रोद्धकल के भारत में पशुओं की हिसा बहुत 
अधिक बढ़ गई थी । 


(३) राजनीतिक दशा 


आये-जनपद --ते दिक युग में आर्यो के जो छोटे-छोटे राज्य भारत में 
स्थापित हुए थे, इस काल में उनके क्षेत्र या कलेवर में अच्छी वृद्धि हो गई थी । 
अनेक दाक्तिशाली महत्ताठांक्षी आय राजाओं ने पड़ोस में बसनेवाले 
आये-भिन्न लोगों को जीतकर या निर्बल आयये-राजाओं को ही अपनी 
अधीनता में लाकर अपने राज्यों के क्षेत्र को विस्तृत कर लिया था। ऐक्षताकव- 
वंशी राज रघु और पोख-बंगो भरत जेप्े राजाओं के राज्य केवल 'सजात' 
जन तक ही सीमित नहीं रहे थे । ऐसे भी अनेक राज्य स्थापित हो 
गये थे, जिननें एक से अधिप्त जन (का्रोला या ट्राइव) सम्मिलित थे। पर 
इस युग में प्रशानतया राज्यों का स्वरूप इस प्रकार का ही था, कि उनमें 
एक-एक जन की ही अवस्थिति थी। अयोध्या के ऐक्षाक॒व-राजा कोशल-जन के 
स्वामी थे, और कोशल-जनवद का क्षेत्रफल बहुत अधिक विस्तृत नहीं था। 
रघ्‌ जैपे प्रतापी ऐक्ताकव राजाओं ने अन्य राज्यों पर विजय अवश्य 
स्थापित की थी, पर उनपर स्थिर रूय से शासन करने का प्रयत्न नहीं किया 
था। यही कारण है, कि इस युग के राज्यों का स्वरूप प्राचीन ग्रीस के पोलिस' 
या प्राचीन इटली के सिविटस' के सदृुश था। ऐंतिहासिकों ने इस गके 
राज्यों को नगर-राज्य' (सिटी स्टेट) नाम दिय। हैँ, क्योंकि इन राज्यों के 
राजनीतिक, आथिक और धामिक जीवन का केन्द्र एक नगरी (पुर) होती थी, 
जो प्राय: राज्य के मध्य में स्थित होती थी । पुर के चारों ओर का प्रदेश 
जनपद कहाता था, जिसमें आये-जाति के कृषक शू कमंकरों की सहायता 
से खेती किया करते थे । यह जनपद अनेक भ्रामों में विभकत होते थे । प्रत्येक 
ग्राम की भूमि सम्पूर्ण ग्राम की सम्पत्ति समझी जाती थी, जिसे ग्रामसभा द्वारा 
खेती के लिये कृषकों में विभकत कर दिया जाता था। पुर में शिल्पी, बैदेहक 
(व्यापारी ), प्रसेहित, ब्राह्मग व से निक लोग निवास करते थे । राज्य का शासन 
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भी पुर में ही केन्द्रित होता था। प्राग-बौद्धकाल में इस ढंग के सैकड़ों राज्य 
(पुर और जनपद) भारत में विद्यमान थे । महाभारत-पुद्ध में कौरवों या 
पाण्डवों का पक्ष लेकर जो बहुत-से राजा करुक्षेत्र में एकत्रित हुए थे, उनकी 
संख्या । सौ के लगभग थी 

साम्राज्यवाद की प्रवत्ति--आर्यों के इन राज्यों में साम्राज्य-विस्तार की 
प्रवृत्ति भी इस समय भलीभांति विकसित हो गई थी । अनेक प्रतापी राजा 
इस बात के लियें प्रयत्नशील रहते थे, कि अन्य राज्यों को जीतकर चन्नवर्ती' 
या सार्वभौम” पद को प्राप्त करे । पर ये महत्त्वाकांक्षी आये-राजा अन्य 
राजाओं का मूलोच्छेद करना आर्य-पर्यादा के विपरीत समझते थे। उनका 
प्रयत्न केवल यह होता था, कि अन्य राजाओं को अपनी अधीनता स्वीकृत 
करने के लिये विवश करें। इसके लिये वे अश्वमेध-पज्ञ का आयोजन किया 
करते थे। यज्ञीय अश्व के मार्ग को रोकने का प्रयत्न जो कोई राजा करता' 
था, उसे युद्ध ।रा वश में लाने का प्रयत्न किया जाता था । पर युद्ध में 
परास्त राजा का भी उच्छेद करना आय॑-पर्यादा के विरुद्ध था, क्‍योंकि जो कोई 
आर्य-राजा मर्घाभिषिक्त हो, उसके राज्प को छीन लेना उस यग में अनचित 
माना जाता था । इन्द्रप्रस्थ के राजा यधिष्ठिर ने अन्य राजाओं को अपनी 
अधीनता स्वीकृत करने के लिये विवश किया, पर उनका मलोच्छेद नहीं 
किया । 

जिस समय भारत के शक्तिशाली आर्य-राजा अपनी शक्ति का विस्तार 
कर चक्रतर्ती-यद को प्राप्त करने में गौरव अनुभव करते थे, प्राच्यदेश में 
एक प्रक्रार के नवीन साम्राज्यवाद का विकास हो रहा था, जो प्राचीन 
आर्य-परम्परा के प्रतिकूल था। मगव के झाूद्र व झाद्रप्राय (आनाय॑-रक्‍त से 
मिश्रित) राजा उस समय अन्य राजाओं का मूलोच्छेद कर अपने अबा- 
धित शासन की स्थापना में तत्पर थे। महाभारत के समय में मगध का 
राजा जरासन्त्र इसी प्रयत्न में संझम्न था। उसने बहुत-से राजाओं को कद 
डालकर उनके राज्यों को अपने साम्राज्य में सम्मिलित कर लिया था। महा- 
भारत की कथा के अनुसार जरासन्त्र राजाओं को कंद कर उनकी बलि 
दिया करता था। इसीलिये अन्धक वृष्णिसंध के गणमुख्य' श्रीकृष्ण न 
इन्द्रप्रस्थ के पाण्डवों की सहायता से उसका घात कराया। जरासन्त्र की कैद 
में जो बहुत-से आर्य-राजा विद्यमान थे, उन सबको कृष्ण ने मुक्त किया 
और पाण्डव युधिष्ठिर के नेतृत्व में आयं-मर्यादा के अनुकूल साम्राज्य स्थापित 
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करने का प्रयत्न किया । कुछ समय के लिये कृष्ण को अपने प्रयत्न में 
सफलता अवश्य हुई, पर शोघष्न ही मगध के राजाओं ने फिर सिर उठाया । 
महाभारत-युद्ध के लगभग पांच सौ साल वाद मगध के इन शुद्रप्राय राजाओं 
ने उत्तरी भारत के बड़े भाग पर अपना एकाधिकार स्थापित कर लिया । 
मगध के ये राजा एकराट' कहाते थे । उनकी एकराट होने की प्रवृत्ति महा- 
भारत-ऊाल में ही उमग्ररूप धारण करने लग गई थी । 

शासन का स्वरूप--रामायण और महाभारत के काल में भारत में आर्यों 
के जो सैकड़ों राज्य विद्यमान थे, उन सबमें शासन का स्वरूप एकसदृश 
नहीं था । उनमें बहुसंख्यक राज्य ऐसे थे, जिन्हें राजतन्त्र” (मोनार्की) कहा 
ज] सकता है । इनके राजा प्रायः वंशक्रमानुगत होते थे । पर इस युग में ऐसे 
राज्य भी विद्यमान थे, जिनमें किसी वंशक्रमानुगत राजा का शासन नहीं था। इन्हें 
हम गणराज्य” या संवराज्य” कह सकते हे । कृष्ण द्वारा शासित अन्ध्रक वृष्णि 
संघ इसी प्रकार का राज्य था । राजतन्त्र राज्यों में भी सबके शासन की पद्धति 
एक-जैती नहीं थी । कतिपय राज्यों में पुरानी आरयं-परम्परा के अनुसार 
जनता का शासन में बहुत अधिक हाथ था। पर साथ ही ऐसे राज्यों की भी सत्ता 
थी, जिनमें राजा स्वेच्छाचारी व निरंकुशरूप से शासन करता था। 

राजतन्त्र राज्य--रामायण के अनुशीलन से कोशलरू-जनपद की शासन- 
पद्धति के सम्बन्ध में अनेक उपयोगो बातें ज्ञात होती हे । जब राजा दशरथ वृद्ध 
हो गये, तो उन्होंने अपने ज्येष्ठ पुत्र रामचन्द्र को युवराज के पद पर अभि- 
षिक्‍्त करने का विचार किया । इसके लिये उन्होंने कोशल-देश की परिषद्‌ 
का अधिवेशन बुलाया । इस परिषद्‌ में ब्राह्मण, बलमुख्य (सेनापति व सेना- 
नायक ), पौर और जानपद एकत्र हुए । राजा दशरथ के प्रस्ताव को सुनकर 
परिषद्‌ के सब सदस्यों ने उससे सहमति प्रगट की, और 'घोष' द्वारा राजा 
के प्रस्ताव का अनुमोदन किया । (रामायण, अयोध्याकाण्ड, १।४९-५०, 
२।१-०२२ ) वाल्मीकि-रामायण के इस वर्णत से स्पष्ट है, कि कोशल- 
जनपद में राजा के उत्तराधिकारी को स्वीकृत' करना या वरण करना 
परिषद्‌ का काम था, जिसमें राज्य के प्रमुख जन सदस्यरूप से एकत्र हुआ 
करते थे। रामायण में इन सदस्यों को 'राजानः: लोकसम्मता:' (जनता द्वारा 
सम्मत व स्वीकृत राजागण ) कहा गया हूँ । परिषद्‌ के सदरयों की यह 
संज्ञा ध्यान देने योग्य है । वैदिक युग में राजा को समान लोगों में ज्येष्ठ' 
माना जाता था । कोशल-सदृश जनपदों में यह परम्परा अभी तक नष्ट 
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नहीं हुई थी। यद्यपि वहां ऐक्षआगव-वंश का शासन था, तथापि उस राजवंश 
के राजा उसका शासन स्वेच्छाचारी व निरंकुशरूप से नहीं करते थे । वे 
परिषद्‌ की सहायता से राज्यकार्य का संचालन करते थे, और परिषद्‌ के 
सदस्य भी “राजा' कहाते थे । परिषद्‌ के इन सदस्यों की नियुक्ति चुनाव 
द्वारा होती हो, यह कह सकना कठिन है । पर ये राज्य के प्रमुख व्यक्ति 
होते थे, और इसीलि लोकसम्मत” माने जते थे । सम्भवत:, जनपद के 
अन्तर्गत विविध ग्रामों के 'ग्रामणी' और पुर-सभा के सदस्य (जिन्हें जानपद 
और पौर' कहा जाता था) प्रमुख ब्राह्मणों और सेनानायकों के साथ मिल- 
कर राज्य को परिषद्‌ का निर्माण करते थे । कौटलीय अर्थशास्त्र में उस 
राजा को उत्तम बताया गया हैँ, जिसकी परिषद्‌ 9अक्षुद्र' हो, और जो 
वबद्धदर्शी, ( वृद्ध बा पौर-जानपदों द्वारा राजकीय विषयों का अवलोकन 
करनेवाला ) हो । इसमें सन्देह नहीं, कि प्राग-त्रोद्धछाल के अनेक राज्यों 
में परिषद्‌ की सत्ता थी, ओर राजा उसी के परामर्श के अनुसार शासन किया 
करता था । 

रामायण के समान महाभारत में भी राजा की सभा” का वर्णन आता 
हैं । शान्तिपर्व (८५।७-९ ) में इस सभा की रचना के सम्बन्ध में निम्नलिखित 
विवरण मिलता हे-इस सभा में चार ब्राह्मण हों, जो आयुवेद में निपुण विचार- 
शील, प्रगल्भ, स्नातक और शुचि-परक्‍त, हों । युद्ध-विद्या में निपुण आठ क्षत्रिय 
इसमे रहें । धन से सम्पन्न इक्‍्कीस वेश्य इसमें शामिल हों । विनय-सम्पन्न 
ओर अपने कार्य में निर्दोष तोन शूद्र भी इसके सदस्य हों । इनके अतिरिक्त 
एक सूत' भी इस सभा में शामिल हो, जो आठों गुणों से युक्त और कम से 
कम पचास वर्ष की आयु का हो । इसमें सन्देह नहीं, कि महाभारत की यह 
सभा जनता का वास्तविक रूप में प्रतिनिधित्व करती थी, क्योंकि इसमें ब्राह्मण, 
अ्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्र--सब दर्णों के प्रमुख व्यक्ति सम्मिलित होते थे । 

राजा की प्रतिज्ञा--जब कोई राजा राजसिहासन पर आरूढ़ होता था, 
तब उसे एक प्रतिज्ञा करनी होती थी । इस युग के शासन के सम्बन्ध में 
इस प्रतिज्ञा से बहुत प्रकाश पड़ता है । महाभारत में इस प्रतिज्ञा का 
निम्नलिखित रूप दिया गया ह--'में प्रजा को ब्रह्म मानकर उसका 
पालन करूंगा । जो आपये-धर्म के अनुकूल और दफश्डनीति द्वारा अभिमत हें, 
उन्हें में अशंक होकर करता रहुंगा | में कभी स्ववद्' नहीं होऊंगा ।” 
राजा के लिये उसकी प्रजा ही ब्रह्म है, उसी का पालन व उपासना उसका 
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परम कत्तंव्य है। उसे कभी स्ववश' (स्वेच्छाचारी) नहीं होना है, उसे अशंक 
होकर उन कत्तंव्यों का पालन करना है, जो धर्म के अनुकूल व राजनीति 
द्वारा सम्मत हें । राज्याभिषेक के समय ली जानेवाली यह प्रतिज्ञा इस युग 
के शासन की भावना को भली-भांति स्पष्ट कर देती हैँ । राजा जब उपर्युक्त 
प्रतिज्ञा करने के लिये तत्पर होता था, तो पहले उसे यह उपदेश दिया जाता 
था--- तुम्हारे लिये न कोई प्रिय है, न कोई अप्रिय । तुम्हें सब मनुष्यों के 
साथ एक समान व्यवहार करना है, सबको एक 'दृष्टि से देखना हैँ । तुम 
काम, क्रोव, लोभ और मान का परित्याग करो। राज्य में जो कोई भी 
मनृष्य धर्म से च्यूत हो, तुम उसका शक्ति का प्रयोग कर निग्नह करो। 
(शान्तिपर्व ५९।१०३-१०९) । 
राजा पर नियन्त्रण---प्रदि कोई राजा राज्याभिषेक के समय की गई प्रतिज्ञा 
का उल्लंघन करे, अपने कत्तंव्य से च्यूत हो, तो उसे राज्यच्युत भी किया 
जा सकता था। महाभारत में इसके अनेक दृष्टान्त उपलब्ध होते हे । राग- 
'ब के वश होकर राजा वेन ने प्रजा पर अत्याचार किया, उसने धर्म का 
उल्लंघन किया, अतः ब्रह्मवादी ऋषियों ने मन्त्रपुत कुशाओं द्वारा उसका घात 
कर दिया ( शांति पर्व ५९।९४ ) | इसी प्रकार राजा खनोनेत्र के विरुद्ध प्रजा 
ने विद्रोह कर दिया, क्योंकि वह प्रजा के रंजन में असमर्थ था, और अपने 
राजधर्म का पालन नहीं करता था । खनीनेत्र को राज्यच्युत कर प्रजा ने 
उसके ज्येष्ठ पुत्र सुवर्चा को राज्यसिहासन पर बिठाया (अश्वमेध पर्व ४॥८-९) 
जनता का राजा के वरण के सम्बन्ध में इतन। अधिक अधिकार माना जाता' 
था, कि वह किर्सा। सामान्य दोब के कारण भी उसे अपना राजा स्वीकृत करने से 
इन्कार कर सकती थी। महाभारत की एक कथा के अनुसार राजा प्रतीप का ज्येष्ठ 
पु देवापि सर्वंगुग-सम्पन्न था। प्रतीप चाहता था, कि उसके बाद वही 
राजा बने । पर उसे त्वक-रोग (कुष्ठ) था, और प्रजा यह नहीं चाहती थी, 
कि उसका राजा एक ऐसा व्यक्ति बने, जो त्वक्रोग से पीड़ित हो । अतः उसने 
देवापि को राजा मानना स्वीकार नहीं किया, और उसे निराश होकर वन का 
आश्रय लेना पड़ा। 
राजा के कत्तेंब्य--राजा के क्या कत्तंव्य हें, इस विषय पर महाभारत में 
अनेक स्थलों पर विचार किया गया है । राजा का मुख्य करत्तंव्य है, प्रजा का रंजन 
क्रना। प्रजा का रंजन करने के कारण उसे राजा कहा जाताह -यह विचार इस 
युग के लोगों में बद्धमूल था। राजा को किसी भी दशा में निबंलों पर अत्याचार 
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नहीं करना चाहिये । इसके विपरीत उसे अनाथ, वृद्ध और असहाय लोगों 
के पालन में सदा तत्पर रहना चाहिये। उसे किसी के प्रति पक्षपात न॑ कर 
सबके साथ न्यायपूर्वक बरतना चाहिये । यदि उसका अपना पूत्र भी कोई 
अपराध करे, तो उसे कानून के अनुसार दण्ड देना चाहिये। इस प्रकार 
के विचार महाभारत में स्थान-स्थान पर उपलब्ध होते हें, और इनसे यह 
भडी-भांति स्पष्ट हो जाता है, कि इस यूग में राज्य-शासन के क्या आदर्श 
माने जाते थे । हे 

राज्य की उत्पत्ति--महाभारत के समय अनेक विचारकों ने इस प्रश्न 
की मीमांसा शुरू कर दी थी, कि राज्य-मंस्था की उत्पत्ति किस प्रकार 
हुई। उन्होंने यह सोचन। शुरू किया, कि यह क्‍या बात है, जो राजा का 
इतना अधिक प्रभाव होता है । देखते में तो वह साधारण मनुष्यों के ही सदृश 
है । उसके आंख, कान, नाक सव उसी प्रकार के होते हे, जैसे कि सर्वसाधारण 
मपुष्यों के होते हें। पर क्या कारण है, जो वह इतने बड़े जन-समूह पर 
जसन करता है। इस प्रश्न का उत्तर महाभारत-प्रुग के विचारकों ने यह 
दिया, कि एक ऐसा समय था, जब संसार में राज्य-पंस्था का अभाव था । 
उस समय सर्वत्र मात्स्यन्याय' प्रचलित था, बलवान न्बिल को खा जाता 
था । इस दशा से सब लोग घबरा गये । उन्होंने निश्चय किया, कि 
अराजकता को दूर कर राज्य-संस्था का प्रादुर्भाव किया जाय। अतः 
उन्होंने अपने में से सबसे योग्य व्यक्ति को राजा निर्वाचित किया, और 
उपसे यह समय (इकरार या संविदा) किया, कि वह सबकी रक्षा १२रे, 
और सब लोग 'बलि' (राज्यकर) के रूप में उसे अपनी आमदनी का छठा 
भाग प्रदान किया करें। महाभारत के अनुसार राजा की शक्ति का आधार 
यह समय ही है । यदि कोई राजा इस समय” का भंग कर प्रजा-पालन के 
अपने कत्तंव्य की उपेक्षा करे, तो वह राजसिहासन पर आरूढ़ रहने के अपने 
अधिकार को खो देना है। 

कर-पद्धति--राज। प्रज! से जो कर वसूल करता था, उसका उद्देश्य यह 
माना जाता था कि राज। उसका उपयोग जनता के कल्याण के लिये करे। महा- 
भारत के शान्तितर्वे में राज। को उपदेश किया गया है, कि हे क्रुवन्दन ! 
प्रजा से उतकोी अय का छठ! भाग बलि के रूप में ग्रहण करो। पर यह ध्यान 
रखो, कि यह बलि प्रज। को रक्षा के लिये ही लो जाती है” ( शार्ति पर्व 
६९। २५) | कर के सम्बन्ध में महाभारत के ये वाक्य ध्यान*देने योग्य है--- 
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“कर की मात्रा निश्चित करते हुए यह सदा ध्यान में रखना चाहिये, कि 
उत्पादक ने कितनी उत्पत्ति की है, और उसके लिये उसे कितना श्रम करना 
पड़ा है। किसी भी उद्योग-धन्त्रे पर कर लगाते हुए यह दृष्टि में रखना 
चाहिये, कि व्यवसायी और राजा दोनों का उस व्यवसाय के फल में भाग हो ॥ 
कर की मात्रा इतनी अधिक न हो, कि व्यवसाय का ही उसके कारण विनाश 
हो जाय। जो राजा प्रजा पर बहुत अधिक कर लगाता हैं, प्रजा उससे द्वेष 
करने लग जाती है। जिस राजा से प्रजा द्वंष" करने लगती है, उसका 
कभी श्रेय नहीं हो सकता। कर लगाते हुए प्रजा को गौ के समान समझना' 
उचित हैँ । यदि कोई आदमी गाय का सब दूध निझाल ले और उसके 
बछड़े के लिये दूध न रहने दे, तो वह बछड़ा किसी काम का नहीं रह जाता । 
इसी प्रकार यदि प्रजा पर अधिक क्र लगा दिया जाय, तो उसकी कार्य 
करते रहने की प्रेरणा नष्ट हो जाती है ।” (शान्ति पर्व ८७॥।१६-२१) 

यणराज्य--यद्यपि इस यूृग में बहुसंख्यक राज्यों में राजतन्त्र-शासन 
विद्यमान थे, पर कतियय राज्य ऐसे भी थे, जिनमें गणतन्त्र शासन- 
प्रणाली प्रचलित थी। महाभारत के शान्तियरव (अध्याय १०७) में भीष्म ने 
गण राज्यों के सम्बन्ध में विचार किया है, और यह प्रतिपादित किया है, कि 
गणों में मन्त्र को गुप्त रव सकना बहुत कठिन होता हैँ । उनके विभिन्न 
नेताओं में परस्पर ढ्ंब के कारण फूट भी जोश पड़ जाती है, ओर इसलिये 
उन्हें जात सकना बहुत कठिन नहीं होता । गणराज्यों के सब लोग जाति 
कूल की दृष्टि से अपने को एक समान समझते हें, यद्यपि बुद्धि रूप धन 
और कार्यकुशलूता की दृष्टि से वे एक सदृश नहीं होते। इमीलिये वे एक 
दूसरे का समुचित आदर नहीं करते, और उनमें फूट पड़ जाती है । शान्तिपर्व॑ 
में ही एक अन्य अध्याय (अध्याय ८७) में कृष्ण और नारद का संवाद दिया 
गया है, जिसमें न/रद कृष्ण को गणराज्यों की निबंलता के विषय में 
बताकर यह उपदेश देते हे, कि गणों के इन दोषों को किस प्रकार दूर किया 
जाय। इसमें सन्देह नहीं, कि इस युग के गणराज्यों का अनुशीलन करने 
के लिये महाभारत के ये अध्याय अत्यन्त उप 'गी हैं। हम अन्यत्र इनपर 
अधिक विस्तार से प्रकाश डालेंगे। 

सेन्य-शक्ति--महाभारत के अध्ययन से इस युग की सेन्‍्य-शक्ति के विषय में 
भी अनेक ज्ञातव्य बातें ज्ञात होती हे। इस युग में सेना के चार अंग होते 
थे---पदाति, अछ्ब, रथ और हाथी । सेना में जह्रां भत वितलन' ढारा भर्ती 
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किये गये ) सैनिक होते थे, वहां साथ ही ऐसे सैनिक भी होते थे, जिन्हें 
महाभारत ने अभूत' कहा है। सम्भवतः ये स्वयंसेवक के रूप में भरती होते 
हुए सैनिक थे, जो राष्ट्रीय आपत्ति के समय रणक्षेत्र में आ उपस्थित होते थे। 
इस युग में सैनिक लोग जिन अस्त्र-शस्त्रों का उपयोग करते थे, महाभारत 
में उनका विस्तार के साथ वर्णन किया गया है । इनमें कतियय हथियार निम्न- 
लिखित हे--लोहे के बने हुए चक्र, भुशुण्डि, तोमर, शक्ति, शूल, पटिट॒श, शतध्ती, 
धनष-बाण, खड्भ, प्रास, परिच, भिन्दिपाल, क्ठार, मूसल, क्षरप्त, लोहगोलक, 
लगूड, अद्म, कार्ष्णायस ओर चतुष्वक्र । इन विविध अस्त्रों का क्‍या स्वरूप 
था, यह कह सकना कठिन है । पर इसमे सन्देह नहीं, कि महाभारत के 
समय सेनिक लोग अनेक प्रकार के अस्त्र-शस्त्रों द्वारा युद्ध किया करते थे । 


(४) धामिक जीवन 


याज्ञिक कस काण्ड--त्र दिक-युग के समान रामायण और महाभारत के काल 
में भी भारत के धर्म में यज्ञों को प्रमुख स्थान प्राप्त था। जिस प्रकार 
मनृष्य के वैयक्तिक जीवन में विविध संस्कारों का महत्त्व था, जो बड़े अनुष्ठान 
के साथ किये जाते थे, वंसे ही मनुष्य के पारिवारिक व सामाजिक जीवन में 
अनेक यज्ञों को व्यवस्था थी। जो पारिवारिक संस्कार व अनुष्ठान इस काल 
में स्थिर हुए, वे भारत में बहुत समय तक कायम रहे, और वर्तमान 
समय में भी वे हिन्दुओं के जोवन में महत्त्वपूर्ण स्थान रखते हें। इन 
संस्कारों और यज्ञों पर हम इस पुस्तक के एक अन्य अध्याय में प्रकाश डाल चुके 
हैं, अत: उनका यहां फिर से उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं । यह 
निविवाद हू, कि ब्राह्मण-प्रन्थों द्वारा यज्ञों की और गृह्य-सूत्रों द्वारा पारिवा- 
रिक अनुष्ठानों की जिन विधियों का विकास हुआ था, वे रामायण और 
महाभारत के यूग में भी विद्यमान थी | रामायण को कथा के अनुसार राजा 
दश रथ ने अपने पुत्र राम और लक्ष्मण को इस उदेश्य से ऋषि विश्वामित्र के 
साथ वन में भेज दिया था, ताकि वे ऋषियों के याज्ञिक अनुष्ठानों में राक्षसों 
द्वारा डाले जानेवाले विध्तों का निवारण कर सर्क | महाभारत के अनुसार 
पाण्डव लोगों ने राजसूय-यज्ञ का आयोजन किया था, और उस अवसर पर जिन 
याज्ञिक विधियों का अनुसरण किया गया था, उनका हमें इस महाकाव्य 
के अनुशीलन से भली-भांति ज्ञान हो जाता है । 

नये देवी-देवता--वेदिक युग में आर्य लोग जिन देवी-देवताओं की 
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उपासना करते थे, उनमें इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि, उषा, आदि प्रधान थे। ये 
देवता प्र।क्ृतिक शक्तियों के मूर्तरूप थे, और आर्य लोग इन्हीं की पूजा 
कर इन्हें सन्तुष्ट व तृप्त करने का प्रयत्न करते थे । पर रामायण और महा- 
भारत के युग में अनेक ऐसे देवताओं की पुजा प्रारम्भ हो गई थी, जो कि 
वैदिक युग में या तो सर्वया अज्ञात थे और या गौण स्थान रखते थे । ब्रह्म, विष्णु 
और महेश की त्रिमूति और स्कन्‍्द, विशाख, वेश्रवण आदि देवताओं ने इस 
युग के भारतीय धर्म में प्रमुख स्थान प्राप्त कर लिया। यह विचार भी इस 
युग में जोर पकड़ने लगा, कि धर्म के संस्थापन और दुष्टों के दकछन के लिये 
भगवान्‌ विष्णु समय-रुमत्र पर मानव-रूप में अवतरित होते हैँ । रामायण की 
कथा के नायक राम को विष्णु का अवतार माना जाने रूगा। यद्यपि रामा- 
यण के मूल अंश में राम का स्वरूप मनुष्य वा ही था, पर बाद में उन्हें विष्णु 
का अवतार मान लिया गया । कृष्ण के सम्बन्ध में भी यही बात मान्य हो गई । 

आरयशिन्न जातियों के सम्पर्क से भी भारत के धर में अनेक नये देवताओं 
का प्रवेश हुआ। बोद्ध-ग्रन्व खुदक-निकाय के अन्तर्गत रिद्ेस नामक पुस्तक 
में महात्मा बुद्ध के प्रादुर्याव से पुर्वें जिन विवित्र देवताओं की पूजा प्रच- 
लित थी, उनका उल्लेख किया गया है । इन पुजनीय सत्ताओं में नाग, 
सुपर्ण (गरुड़), यक्ष, असु र, गन्वर्व, महाराज, दिशा आदि के साथ-साथ घोड़े, 
गाय और कौए तक का उल्लेख आता है । ऐसा प्रतीत होता है, कि इस युग के 
भारत में कतियय ऐसे लोग भी थे, जो इन सबको उपास्य मानते थे। 

भागवत-धर्म --हिसा-प्रधान यज्ञों ओर तथ के विरुद्ध जिस लहर का प्रारम्भ 
वसु चेद्योपरिचर के समय हुआ था, उसका उत्लेव हम पिछले एक अध्याय में 
कर चुके है । उपनिषदों में यज्ञों को तुलना एक फूटी हुई नःव से की गई है, जिसमें 
बेठकर मनृष्य कभी संसार-प्तागर के पार नहीं उतर सकता। यज्ञों के कर्मक्राण्ड 
के विरुद्ध जो यह आन्दोलन प्रारम्भ हुआ था, उसे कृष्णद्वारा बहुत बल मिला। 
कृष्णद्वारा जिस नई विचार-सरणी का सूत्रपात हुआ, उसी से भागवत-दधर्म 
का प्रादुर्भाव हुआ। इस धर्म के उपाख्यान महाभारत में अनेक स्थानों पर 
उपलब्ध होते हे । भागवत-ब्रम का सर्वोत्कृष्ट रूप भगवद-गीता में मिलता है। 
पुरानी परम्परा के अनुसार यह माना जाता है, कि गोता का उपदेश कृष्ण ने 
कुरुक्षेत्र के रणक्षेत्र में अजुन को किया था। वरंमान हिन्दु-धर्म पर गीता का 
बहुत अधिक प्रभ,व हैँ, अतः गीता की शिक्षाओं को यहां संक्षिप्त रूप से 
उल्लिखित करना बहुत उपयोगी हैँ । 
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गीता के अनुसार आत्मा नित्य और अनइ्वर है। शरीर के नाश के 
साथ आत्मा का विनाश नहीं हो जाता। मनुष्य को चाहिये कि वह मन 
की कामनाओं व वासनाओं से हटाकर अपने कत्तंव्य-क्रम में लगा रहे। 
उसे कत्तंव्यपालन करते हुए फल की आकांक्षा नहीं करनी चाहिये । सु ब-दुःख, 
लाभ-हानि, जय-पराजय आदि का खयाल न करके मनुष्य को जीवन-संघर्ष 
में तत्पर रहना चाहिये। यह आवश्यक है, कि मनुष्य मन और इबन्द्रियों को 
वश में करके स्थित्श्नज्ञ होने का प्रयत्न करे। कर्म मनुष्य के बन्धन का 
कारण नहीं होता, बशर्त कि उसे निष्काम-हप से किया जाय। ज्ञान- 
पुृवंक और त्वाग-भावना द्वारा जो कम किया जाता है, उससे मनुष्य लिप्त नहीं 
होता । यदि सब मनृष्य निष्काम-भाव से अपने-अपने स्वधर्म के लिये तत्पर 
रहें, तभी मानव-समाज का कल्याण है | योग-साधन का अभिप्राय यह नहीं है, 
कि मनुष्य अपने शरीर को व्यर्थ कष्ट दे, या सांसारिक व्यापार को छोड़कर 
कम विहीन हो जाय। कर्म में कुशलता का नाम ही योग है। अपने आहार- 
विहार, कमं, चे टा, <िद्रा आदि को सुनियन्‍्त्रत ओर मर्यादित करके ही 
मनुष्य दुःखों से बच सकता है। 

गीता में जहां निष्काम-क्मं और स्वधर्मं पर जोर दिया गया है, वहां साथ 
ही भक्ति फ्री भी बहुत महिमा बताई गई है। मनृष्य को चाहिये कि वह अपने 
को भगवान्‌ के अपित कर दे। वह जो कुछ भी करे, उसे भगवान्‌ के अपंण 
करके करे। भगवदपंणग द्वारा मनुष्य के लिये निष्काम-फर्म कर सकना बहुत 
सुगम हो जाता । 

याज्ञिक कर्म राण्ड का विरोध करते हुए गीता में यज्ञ का एक नया स्व- 
रूप प्रस्तुत किया गया है। गीता की सम्मति में तपोयज्ञ, स्वाध्याय-यज्ञ, 
ज्ञान-पज्ञ आदि ही वास्तविक यज्ञ हैं। इनके अनुष्ठान के लिये विधि-विधान 
की आवश्यक्रता नहीं । ज्ञानअआप्ति, स्वाध्याय, चरित्र-शुद्धि और संयम द्वारा ही 
इस यज्ञ का अनुष्ठान होता है । 

उपनियदों ॥राधम के जिस स्वरूप को प्रतियादित किया गया था, 
कृष्ण के भागवत-भर्म ने उसी को और अधिक विकसित किया। दर्धमान 
महावीर और गोतन बुद्ध ने प्राच्य भारत में धामिक सुत्ारणा के सम्डन्त्र में जो 
कार्य किया, वही कृष्ण ने भारत के पाइचात्य क्षेत्रों में किया। पर यह 
ध्यान में रखना चाहिये, कि कृष्ण का समय बुद्ध व महावीर से बहुत पहले 
था। उसके धामिक आन्दीलन की यह भी विशेषता थी, कि वह प्राचीन 
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आयं-परम्परा के अनुकूल था । वह वेदों की प्रामाणिकता पर विश्वास 
रखता था। यज्ञों का भी वह सर्ववा विरोधी नहीं था, और भारतीय वर्णाश्रम 
धर्म का भी वह समर्यक्र था। याज्ञिक भावना को महत्त्व देते हुए भी यज्ञों 
के अनुष्ठान में वह पशु-हिसा व बलिदान को कोई स्थान नहीं देता था । 
इस प्रक।/र कृष्ण का यह भागवत-धर्म वेदों के प्रति श्रद्धा और प्राचीन आयें-पर- 
म्परा को कायम रखते हुए सुवार के लिये प्रयत्नशशील था। आगे चलकर 
इस धरम ने बहुत जोर पकड़ा, और वह भारत का. प्रधान धर्म बन गया। 


(५) आथिक दशा 


व्यवसाय और व्यापार--रामायण और महाभारत के अध्ययन से प्रतीत 
होता है, कि इस युग में भारत का आर्थिक जीवन अच्छी उन्नत' दशा में था। 
स॒ युग के व्यवसायों में वस्त्र-व्यवसाय का स्थान बहुत ऊंचा था। महाभारत 
के सभापव में उन भेंट उपहारों का बड़े विस्तार के साथ उत्लेख किया गया 
है, जिन्हें अन्य राज्यों के राजा युधिष्ठिर की सेवा में अपंण करने के लिये 
अपने साथ लाये थे। इन उपहारों में चोल और पाण्डय-देश के महीन 
कपड़ों (सूक्ष्म वस्त्रक), विहलद्वोप के गहों, दक्षिण की पगड़ियों, (उष्णीष), 
उत्तर के रेशम और दूशालों, हिमाऊठय के ऊत्वी वस्त्रों और रेशम, कम्भोज 
देश की खालों और प्राच्यदेश के विविध प्रकार के आसनों के नाम विशेष 
रूप से उल्लेखतीय हैं। (सभापवं, अध्याय ५१, ५२) । महाभारत में अन्यत्र 
अनेक स्थलों पर महीन कम्बलों और पीले रंग के रेशम का भी उल्लेख 
किया गया है। 
वस्त्र-व्यवसाय के समान धातु का शिल्प और व्यवसाय भी इस यग में 
अच्छी उन्नत दशा में था। धातुओं में स्लोना-चांदी, त्रपु (टीन), सीसा और 
लोहे का उल्लेख महाभारत में अनेक स्थलों पर आया है । धातुओं का उपयोग 
जहां अस्त्र-शस्त्र व अन्य उपकरणों के निर्माण के लिये किया जाता था, वहां 
सोना-चांदी सद॒श बहुमूल्य धातुएं आभूषणों के लिये भी प्रयुक्त होती 
थीं। आभूषण के लिये मणि, मुक्ता, वेदूर्य, रत्न आदि का भी प्रयोग होता था । 
राजा के लिये यह आवश्यक माना जाता था, कि वह व्यवसायियों 
और शिल्पियों की सहायता करे। महाभारत के. सभापव में मृनि नारद ने 
राजा युधिष्ठिर से जो अनेक प्रइन किये हे, उनमें से कतियय निम्नलिखित 
हें क्या तुम अपने राज्य के उन वणिकों और शिल्पियों की धन-ब्रान्य 


री 
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7रा सहायता करते रहते हो, जो दुगंति को प्राप्त हो गये हों ! क्या तुम 

राज्य के सब शिल्पियों को चार मास बाद उनके लिये नियत किया 
हुआ धन उपकरण आदि उन्हें देते रहते हो / क्‍या तुम्हारे राज्य के व्यवसाय 
और व्यापार सज्जन (साधुजन) लोगों के हाथ मेंहे ?” 

महाभारत के समय में व्यवसाय और शिल्प उन्नति की किस दशा को प्राप्त 
हो चुके थे, उसका अनुमान उस राजसभा के वर्णन से किया जा सकता हैं, 
जिसे मय नामक असुर ने पाण्डवों के लिये बनाया था। महाभारत के अनुसार 
इस राजसभा का' विस्तर दस हजार हाथ था। उसके भवन अग्नि, 
चन्द्र और सूर्य के समान चमकते थे, उसकी ऊंची अद्वालिकाओं ने बादल के 
समान आकाश को आच्छादित कर लिया था । उसके निर्माण में जो भी 
द्रव्य लगाया गया था, वह बहुत उत्तम था। उसके आंगन में एक तालाब 
बनाया गया था, जिसकी नकली बेलों में वेदृर्ष मणि के पत्ते लगाये गये थे । 
उनबेलों के फूल सुवर्ण द्वारा निमित थे | इस तालाब में सुगन्धित जल भरा. 
हुआ था । इसकी सीढ़ियां चित्रित स्फटिक की बनी हुई थीं। यद्यपि यह तालाब 
जल से भरा हुआ था, पर ऊपर से देखने पर ऐसा प्रतीत होता था, कि मानो वह 
एक वाटिका हो। 

पाण्डवों की यह राजसभा उस युग के शिल्प का उत्कृष्ट उदाहरण हे। 

खेती और पशुपालन--महाभारत के युग में भारतीय लोग पशुपालन को 
बहुत महत्त्व देते थे। उस समय पशुओं का उपयोग न केवल खेती के लिये 
था, अपितु युद्ध में भी वे बहुत काम आते थे। विशेषतया घोड़े और हाथी 
उस युग की सेना में बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान रखते थे। उस समय के राजा 
कितनी बड़ी संख्या में पशओं का पालन करते थे, यह बात महाभारत 
के विराट पव॑ में वणित है । वहां लिखा है, कि राजा युधिष्ठिर के पास सौ-सौ 
गौत्रों के अठारह हजार वर्ग थे। इस संख्या में अत्युक्ति हो सकती है, पर 
इससे यह अवश्य स्पष्ट हो जाता है, कि इस काल में पशुधन का बहुत महत्त्व 
था। न केवल पशुओं को उस समय पाला ही जाता था, अपितु उनकी 
चिकित्सा और शिक्षण पर भी बहुत ध्यान दिया जाता था। 

महाभारत में कृषि, खेतों की सिचाई और उद्यानों का भी वर्णन आता हैं ॥ 
निस्सन्देह , कृषि उस युग में अच्छी उन्नत दशा में थी, और कृषक लोग अनेक 
प्रकार के अन्न, फल व शाक आदि का उत्पादन क रने में रत रहते थे । 

विशान--आथिक उन्नति और शिल्प आदि के कारण इस्‌ युग में अनेक 
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विज्ञानों का भी विकास हो गया था। महाभारत में अनेक विद्याओं व विज्ञानों 
का उल्लेख आता है। इनमें ज्योतिष, चिकित्सा-शास्त्र, गर्भविज्ञान, अश्व- 
विद्या, हस्ति-विद्या, शरीर-विज्ञान, धनुव्रेंद आदि के नाम विशेष रूप से उल्ले- 
खनोय है । 


सहायक ग्रन्थ 


वाल्मीकि-रामायण 

महाभारत 

भ्राचार्य रामदेव--भारतवर्ष का इतिहास भाग २ 
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ग्यारहवां अध्याय 
बोड़' ओर जन-धर्म 
(१) बोद्ध-युग 


महाभारत के युद्ध और सातवीं सदी ई० पु० के मध्यवर्ती-काल का राजनीतिक 
इतिहास विशद रूप से उपलब्ध नहीं होता हूँ । इस युग के विविध राजकुलों की 
वंशावलियां पुराणों में विद्यमान हे । प्राचीन साहित्य के कतिपय ग्रन्थों 
से इस यग के राजाओं के सम्बन्ध में भी कुछ बातें ज्ञात हो जाती हे । पर प्राचीन 
अनश्रति के आधार पर इस काल का क्रमबद्ध इतिहास तैयार कर सकना सम्भव 
नहीं है । छठी शताब्दि ई० पु० से भारत का इतिहास अधिक स्पष्ट होना शुरू 
हो जाता है । इस युग की दो घटनाएं विशेष महत्त्व की हे । 

(१) मागध-साम्राज्य का विकास-प्राचीन समय में भारत में जो बहुत-से 
छोटे-बड़े राज्य विद्यमान थे, उनका स्थान अब मगध के शक्तिशाली व सुविस्तृत 
स/म्राज्य ने लेना शुरू कर दिया था। मागध-सा|म्राज्य का विकास इस युग की 
सबसे महत्त्वपूर्ण घटना हैँ । प्राचीन भारत के ऐक्ष्वाकव, ऐल, पौरव, यादव 
आदि विविध आर्यवंशों द्वारा स्थापित राज्यों को जीतकर मगध के राजा अपना 
विशाल चत्रत्र्ती साम्राज्य स्थापित करने में समर्थ हुए । महापद्म नन्द, चन्द्रगुप्त 
मौर्य और प्रियदर्शी अशोक जैसे सम्र|ट्‌ जो भारत के बहुत बड़े भाग को एक 
चक्रवर्ती क्षेत्र' बनाने में समर्थ हुए, उसके लिये इसी समय (सातवीं और छठीं 
सदी ई० पु०) में प्रयत्न प्रारम्भ हुआ। मगध के इन सम्राटों को शूद्र , शूद्रप्राय 
नयवरजित' आदि कहा गया है । इसमें सन्देह नहीं, कि इनका साम्राज्यवाद 
प्राचीन आयं॑-मर्यादा के अनुकूल नहीं था। मगध के बाहंद्रथ, नन्‍्द आदि राजवंशों 
के राजा न केवल 'नयवर्जित' थे, अपितु स्वेच्छाचारी और निरंकुश भी थे । 
उनके राजपूत्र भी नय' और अनय' का विचार छोड़कर अपने पिता के विरुद्ध 
बिद्रोह कर राजसिहासन की प्राप्ति के लिये यत्नशील रहते थे। 
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(२) धासिक सुधारणा-त्रोद्ध, जेन, आजीवक आदि सम्प्रदायों के रूप में 
अनेक नये धामिक आन्दोलन इस युग में शुरू हुए । यज्ञप्रधान प्राचीन वेदिक धर्म 
के विरुद्ध प्रतिक्रिया की प्रवृत्ति शुरू हुई, और बहुत-से भारतीय वदिक संहिताओं 
के प्रामाण्य से इन्कार कर बुद्धि और तर्क पर आश्वित नये धर्मों के अनुसरण में 
प्रवृत्त हुए । बोद्ध, जन आदि नये सम्प्रदायों का प्रचार न केवल भारत में हुआ, 
अपितु भारत के वाहर भी दूर-दूर तक इन धर्मो का प्रसार हुआ। जिस प्रकार 
इस यूग के राजा सावेपोम चक्रवर्ती साम्राज्यों' की स्थापना के लिये तत्पर थे, 
वेसे ही अनेक घामिक नेता 'धर्म-चक्र' के 'प्रवर्तन' द्वारा धर्म-चनक्रवर्ती बनने के 
उद्योग में लगे थे । बोद्ध-धर्म को अपना विद्ञाल धर्म-साम्राज्य' स्थापित करने में 
विशेषरूप से सफलता मिली । भारत में बोद्धों का धर्म-साम्राज्य अनेक सदियों 
तक कायम रहा । गृप्त-बंश के शासन-हाल से पूर्व ही भारत में बोद्ध-धर्म के विरुद्ध 
प्रतिक्रिया प्रारम्भ हो गई थी। पर मौर्य-त्रंश के शासन-क्ाल के अन्त तक भारत 
में बोद्ध-भर्म का स्थान बहुत महत्त का था। जिस समय बोद्ध-चर्मं के प्रचारक 
भारत में अपने मत के प्रसार के लिये सफलतापूर्वक प्रयत्न कर रहे थे, उसे भार- 
तोय इतिहास में बोद्ध-युग' कहा जाता है । इस युग के इतिहास पर बोद्ध-साहित्य 
द्वारा बहुत प्रकाश पड़ता है । 


(२) धामिक सुधारणा 


महत्त्वाकांक्षी वीर सैनिक नेताओं के बीच में जिस समय मगध का राज- 
सिहासन गेंद की तरह उछल रहा था, पाटलिपुत्र के पड़ोस में गंगा नदी के उत्तर 
में तभी (छठी सदी ई० पृ० में) एक महान्‌ धामिक सुधारणा का प्रारम्भ हो 
रहो थी । धीरे-धोरे ये धामिक आन्दोलन सारे भारत में फैल गये । भारत के 
प्राचीन इतिहास में इस धामिक सुधारणा का बहुत महत्त्व है । 

उत्तरी बिहार में उस समय जो अनेक गण राज्य थे, इन नये धामिक आनन्‍्दो- 
छतों का प्रारम्भ उन्हीं से हुआ । महात्मा बुंद्ध शाक्य गण में उत्पन्न हुए थे, और 
रर्धमान' महावीर ज्ञातृक गण में । मगव के साम्नाज्यवाद ने इन गण राज्यों का 
प्रन्त कर दिया। राजनीतिक और सेनिक क्षेत्र में गणराज्य मगध से परास्त हुए । 
7र धामिक क्षेत्र में शाक्य गण और वज्जि संघ के भिक्षुओं के सम्मुख मगध ने 
सर झुका दिया। जब मगध की राजगद्दी के लिये विविध सैनिक नेता एक दूसरे 
है साथ संघर्ष कर रहे थे, और राजपुत्र कट के समान अपने जनक (पिता) 
है विरुद्ध पड़सन्त्र करने में तत्पर थे, उसी समय ये भिक्षु लोग शान्ति, प्रेम 
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के विशेषज्ञ होने के कारण ब्राह्मण लोग सर्वसाधारण अआर्यविरा: से अपने को 
ऊंचा समझने लगे थे। निरन्तर युद्धों में व्यापृत रहने के कारण क्षत्रिय सैनिकों 
का भी एक ऐसा वर्ग विकसित हो गया था, जो अपने को सर्वेस्राधारण जनता से 
पृथक समझता था। ब्राह्मण और क्षत्रिय न केवल अपने को अन्य आर्यों से ऊंचा 
मानते थे, अपितु उनमें कौन अधिक ऊंचा है, इस सम्बन्ध में भी वे मतभेद रखते 
थे। इस दशा में छठी सदी ई० पु० के इन सुधरकों ने जातिमेद और सामाजिक 
ऊंच-पनीच के विरुद्ध भी आवाज उठाई और यह प्रतिपादित किया, कि कोई भी 
व्यक्ति अपने गुणों व कर्मों के कारण ही ऊंचा व सम्मानयोग्य होता है, किसी 
क्‌ ल-विशेष में उत्पन्न होते के कारण नहीं । 

यहां यह भी ध्यान में रखना चाहिये, कि उत्तरी बिहार के जिन गणराज्यों 
में इस धामिक सुधारणा का प्रारम्भ हुआ, उनके निवासियों में आय भिन्न जाति के 
लोग बड़ी संख्या में विद्यमान थे । वहां के क्षत्रिय भी शुद्ध आर्य-रक्त के न होकर 
व्रात्य क्षत्रिय थे । सम्भवत:, छठी सदी ई० पु० से बहुत पहले से उनमें वैदिक 
मर्यादा का सर्वाश में पालन नहीं होता था । ज्ञातुक गण में उत्पन्न हुए वर्धमान 
महावीर ने जिस नये जैन-घर्म का प्रारम्भ किया, उससे पूर्व भी इस धर्म के अनेक 
तीथकर व आचाय॑ हो चुके थे। इन जैन-तीर्थंकरों के धर्म में न याज्ञिक अनुष्ठानों 
का स्थान था, और न ही वेदोंके प्राताण्य का । वसु चैद्योपरिच रके समय में प्राच्य 
भारत में याज्ञिक कर्म क्राण्ड के सम्बन्ध में स्वतन्त्र विचार की जो प्रवृत्ति शुरू 
हुई थी, शायद उसी के कारण उत्तरी बिहार का यह धर्म वे दिक मर्यादा की सर्वथा 
उपेक्षा करता था । 

छठो सदी ई० पु० के लगभग भारत में जो नये धामिक आन्दोलन प्रारम्भ 
हुए, उनमें तौन प्रधान हं- (१) जैन-घर्म, (२) आजीवक-प्रम्प्रदाय और (३) 
बौद्ध-तरम । हम इन तीनों पर क्रमश: संक्षेप के साथ विचार करेंगे । 


(३) जैन-धम का प्रादुर्भाव 


जैन लोगों के अनुसार उनके धर्म का प्रारम्भ बौद्ध-कऊाल में महावीर स्वामी 
द्वारा नहीं हुआ था। वे अपने धर्म को सृष्टि के समान ही अनादि मानते हैं। उनके 
मतानुसार वर्धमान महावीर जैन-धर्म का अन्तिम तीथैकर था। उनसे पहले २३ 
अन्य तीर्थंकर हो चुके थे। पहला तीर्थं_र राजा ऋषभ था। वह जम्बूद्वीप का 
प्रथम चक्रवर्ती समञ्राट्‌ था, और वृद्धावस्था में अपने पृत्र भरत को राज्य देकर 
स्वयं तीयकर हो गया था। यहां यह सम्भव नहीं है, कि हम सब तीथैकरों के 


बोद्ध ओर जंन-धर्म २५७ 


सम्बन्ध में लिख सकें, यद्यपि जैन-पन्थों में उनके विषय में अनेक क्थायें उल्लिखित 
हैं । पर तेईसवें तीथैकर पाहव का कुछ विवरण इस इतिहास के लिये उपयोगी 
होगा । 

तीरथंकर पाइवबें---महावीर स्वामी के प्रादुर्भाव से २५० वर्ष पूर्व तीर्थंकर 
पाइवे का समय है । वह बनारस के राजा अश्वसेन का पुत्र था। उसका प्रारम्भिक 
जींवन एक राजकुमार के रूप में व्यतीत हुआ | युवावस्था में उसका विवाह कुशस्थल 
देश की राजकुमारी प्रभावतीके साथ हुआ । तीस वर्ष की आयु में राजा पाश्वंनाथ 
को वैराग्य उत्पन्न हुआ और उसने राजपाट छोड़कर तापस का जीवन स्वीकृत 
किया । तिरासी दिन' तक वह घोर तपस्या करता रहा। घोर तपस्या के अनन्तर 
चौ रासीवें दिन उसे ज्ञान प्राप्त हुआ, और पाइ्व नाथ ने अपने ज्ञान का प्रचार करना 
प्रारम्भ किया । उसकी माता और धमंपत्नी सबसे पहले उसके धर्म में दीक्षित 
हुए । सत्तर वर्ष तक पाइ्वेन/थ निरन्तर अपने धर्म का प्रचार करता रहा। अन्त 
में पुरे सौ साल की आयु में एक पव॑त की चोटी पर, जो कि अब पाइरवनाथ पर्वत के 
नाम से प्रसिद्ध है, उसने मोक्ष पद को प्राप्त किया। पाश्व॑नाथ के जीवन की ये ही 
थोड़ी-सी बाते हैं, जो जैन-प्रन्थों के अनुशीलन से एकत्रित की जा सकती हें । 

तीर्थं7र पाइवं नाथ के अनुयायी बौद्ध-काल की धामिक सुधारणा में विद्यमान 
थे । उसकी तथा महावीर स्वामी की शिक्षाओं में क्या भेद था, इसका परिचय जैन- 
धमं के प्रसिद्ध ग्रन्थ उत्तराध्ययन-सूत्र के एक संवाद द्वारा प्राप्त होता है । 
हम इस संबाद को यहां उद्धृत करते है । पाइवंनाथ का एक शिष्य था, जिसका 
नाम था केशी । इसी प्रकार महावीर स्वामी का एक शिष्य था, जिरुका नाम था 
गौतम । दोनों अपने-अपने गुरु की शिक्षाओं के पूर्ण विद्वान्‌ पण्डित थे, 
और संकड़ों शिष्यों के साथ परिभ्रमण करते हुए श्रावस्ती नगरी में आये हुए थे । 
“दोनों आचार्यों के शिष्य, जो कि विविध तप तथा गणों से सम्पन्न थे इस प्रकार 
विचार करने लगे-क्या हमारा धर्म सत्य है या दूसरे आचाय॑ का ? क्‍या हमारे 
आचार-विचार और सिद्धान्त सत्य हें या दूसरे आचाय॑ के ? तीथँैकर पाश्वेनाथ 
ने जिस धर्म का उपदेश दिया था, जिसमें कि चार ब्रत लेने होते हें, वह सत्य है 
या वर्धमान महावीर द्वारा उपदिष्ट धर्म जिसमें कि पांच ब्रत लेने होते हे / क्‍या 
वह धर्म सत्य है, जिसमें भिक्ष के लिये बस्त्रों का सर्वथा नियेध है, या वह धर्म 
सत्य है, जिसमें निचले और उपरले दोनों वस्त्रों का विधान है ? जब दोनों आचारयों 
का एक ही उद्देश्य था, तो उनमें मतभेद क्‍यों है ? अपने दिष्यों के विचारों का' 
पता लूगने पर केशी और गौतम दोनों ने परस्पर भेंट करने का निश्चय किया।” 

१६ 
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गौतम अपने शिष्यों के साथ तिन्दुक उद्यान में (जहां केशी ठहरा हुआ था) गया 
और केशी ने उसका बड़े आदर के साथ स्वागत किया । दोनों आचार्य पास-पास 
बैठ गये । उत्सुकतावश बहुत-से नास्तिक तथा सर्वसाधारण लोग भी वहां एकत्र 
हो गये । 

“केशी ने गौतम से कहा-'भगवेन्‌ ! में आपसे कुछ पूछना चाहता हूं । 
केशी के इन शब्दों का उत्तर गौतम ने इस प्रकार दिया-“श्रीमान्‌, आप जो चाहें, 
पूछिये ।” तब गोतम की अनुमति से केशी ने इस प्रकार कहा- तीर्थंकर पाइरव ने 
जिस धर का उपदेश दिया था, उसमें केवल चार ब्रत हें, पर वर्धमान द्वारा 
उपदिष्ट धर्म में पांच व्रत हें। जब दोनों धर्मों का उद्देश्य एक ही है, तो उनमें 
भेद का क्‍या कारण है ? हे भगवन्‌ ! आपका इस मामले में क्या विचार है !! 
केशी के इन शब्दों का गौतम ने इस प्रकार उत्तर दिया-प्रारम्भ में जो भिक्ष्‌ 
लोग थे, वे सीधे-सादे तया सामान्य बृद्धि के होते थे | अबके भिक्ष्‌ सत्य से बचने 
की प्रवृत्ति रखते हैं । पर बीच के भिक्ष ऐसे नहीं थे । वे बहुत सीधे तथा बुद्धि- 
मान्‌ थे । धर्म में भेद का यही कारण है । प्रारम्भ के भिक्ष्‌ धर्म के सिद्धान्तों को 
कृठिनता से समझ सकते थे । अबके भिक्ष्‌ धर्म का पालन बड़ी कठिनता से 
करते हैं । पर बीच के भिक्ष्‌ धर्मं को समझते भी सुगमता से थे और उसका पालन 
भी आसानी से करते थे ।' 

गौतम ! तुम बद्धिमान्‌ हो, तुमने मेरे सनन्‍्देह को निवृत्त कर दिया है । पर 
मुझे एक अन्य सन्देह है, जिसे तुम्हें दुर करना चाहिये । वर्धभान महावीर ने जिस 
धर्म का उपदेश किया है, उसके अनुसार वस्त्र-धारण निषिद्ध हैँ, पर पाश्वं के 
धर्मानुसार निचले तथा उपरले वस्त्र का विधान किया गया है, जब कि दोनों 
के धर्मों का उहदेश्य एक ही हे, तो यह भेद क्‍यों है ! 

इन शब्दों का केशी ने निम्नलिखित उत्तर दिया-अपने उच्च ज्ञान से 
प्रत्येक पदार्थ का निश्चय करते हुए तीर्थँंकरों ने यह निर्णय किया है, कि धर्मपालन 
के लिये क्‍या कुछ आवश्यक हे । धामिक पुरुषों के जो विविध बाह्य लिग 
निश्चित किये गये हे, उनका उद्देश्य यह है कि लोग' उन्हें सुगमता से पहचान सकें 
और जो खास बाह्य चिह्ननिश्चित किये हें, उन्हें निश्चित करने का कारण 
उनका धामिक जीवन के लिये उपयोगी होना है । तीर्थंकरों की अपनी सम्मति 
यह है, कि मोक्ष के साधन ये बाह्य लिग नहीं हैं, अपितु ज्ञान, श्रद्धा और सदाचार 
ही मोक्ष के वास्तविक हेतु हें।' 

गौतम ! तुम बुद्धिमान्‌ हो, तुमन॑ मेरे सन्देह को दूर कर दिया है ।' 
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आचार्य केशी और गौतम का यह संवाद दो दृष्टियों से बहुत महत्त्वपुर्ण 
है । प्रथम, इससे यह स्पष्ट होता हैँ कि पाइवं के अनुयायी जो कि महावीर द्वारा 
किये गये सुधारों को नहीं मानते थे, वे महावीर के बाद भी विद्यमान थे और 
उनमें अपने मतभेदों पर बहस होती रहती थी । दूसरी बात हमें इस संवाद से 
यह ज्ञात होती है, कि महावीर ने पाएवं द्वारा प्रतिपादित जेन-धर्म में कौन-कौन 
से मुख्य सुधार किये थे। पाइवे के अनुसार जन-भिक्षु के लिये निम्नलिखित 
चार ब्रत लेने आवश्यक थे-(१) में जीवित प्राणियों की हिसा नहीं करूंगा । 
(२) में सदा सत्य भाषण करूंगा । (३) में चोरी नहीं करूंगा (४) में कोई 
सम्पत्ति नहीं रखूंगा । 

पाश्व॑ द्वारा प्रतिपादित इन' चार ब्रतों के साथ महावीर ने एक और ब्रत 
बढ़ा दिया और वह था-मिं ब्रह्मचर्य का पालन करूंगा ।” इसके अतिरिक्त 
महावोर ने भिक्षुओं के लिये यह व्यवस्था की थी, कि वे कोई वस्त्र धारण न करें 
जब कि पाइरव के अनुसार भिक्षु लोग वस्त्र धारण कर सकते थे । 

वर्धभान महाबीर--वज्जि राज्य-प्ंघ के अन्तगंत ज्ञातृक गण में महावीर 
उत्पन्न हुए थे। ज्ञातृक लोगों के प्रमुख राजा का नाम सिद्धार्थ था। सिद्धार्थ का 
विवाह वेशालिक राजकुमारी त्रिशला के साथ हुआ था । त्रिशला लिच्छवि राज- 
कुमारी थी और लिच्छवियों के प्रमुख राजा चेटक की बहन थी । इसी चेटक 
की कन्या का मगव के प्रसिद्ध सम्राट बिम्बिसार के साथ विवाह हुआ था, जिससे 
कि अजाततवात्रु उत्पन्न हुआ था । ज्ञातुक राजा सिद्धार्थ और लिष्छविकुमारी 
बिशला के तीन सन्‍तानें हुईं, एक कन्या और दो पुत्र । छोटे लड़के का नाम वर्ध- 
मान रखा गया | यही आगे चलकर महावीर बना । 

बालक का जन्म-ताम वर्धमान था। वोर, महावीर, जिन, अहँत्‌, भगवत्‌ 
आदि भी उसके नाम के रूप में जेन-प्रन्थों में आते हें, पर ये उसके विशेषण 
मात्र है । 

वर्ष मान का बाल्य-जीवन राजकुमारों की तरह व्यतीत हुआ । वह एक 
समृद्ध क्षत्रिय सरदार का पृत्र था। वज्जिराज्य-संघ में कोई वंशक्रमानुगत राजा 
नहीं होता था, वहां गणतन्त्र-शासन प्रचलित था । परन्तु विविध क्षत्रिय-घ रानों 
के बड़े-बड़े कुलोन' सरदारों का-जो कि राजा” कहलाते थे-स्वाभाविक रूप 
से इस गणराज्य में प्रभुत्व था। वर्धमान का पिता सिद्धार्थ भी इन्हीं राजाओं! 
में से एुक था । वर्धमान को छोटी आयु से ही शिक्षा देनी प्रारम्भ हुई । शीघ्र ही 
वह सब विद्याओं और शिल्पों में निपुण हो गया । अपने पूर्वजन्म के संस्कारों की 
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प्रबलता के कारण उसे विद्या-प्राप्ति में जरा भी परिश्रम न करना पड़ा। वर्धमान 
की बाल्यावस्था के सम्बन्ध में बहुत-पी कथायें जैन-प्रन्थों में लिखी है । ये कथायें 
उसके अद्भुत पराक्रम, बुद्धि तथा बल को सूचित करती है । उचित आयु में वर्ध- 
मान का विवाह यशोदा नामक कन्या से किया गया । उनके एक कन्या भी उत्पन्न 
हुई । आगे चलकर जमालि नामक क्षत्रिय के साथ इसका विवाह हुआ, जो कि 
वर्ष मान महावीर के प्रधान शिष्यों में से एक था । 

यद्यपि वर्धमान का प्रारम्भिक जीवन साधररण गृहस्थ के समान व्यतीत 
हुआ, पर उसकी प्रवृत्ति सांसारिक जीवन' की तरफ नहीं थी । वह प्रेय' मार्ग को 
छोड़कर श्रेय' मार्ग की ओर जाना चाहता था । जब वर्धमान तीस वर्ष की आयु 
के थे, तो उनके पिता की मृत्यु हो गई। ज्ञातृक लोगों का राजा अब सिद्धार्थ का 
ज्येष्ठ पुत्र नन्दिवर्धन बना । वर्धमान की प्रवृत्ति पहले ही वैराग्य की तरफ थी । 
अब पिता की मृत्यु के अनन्तर उन्होंने सांसारिक जीवन को त्याग कर भिक्षु बनना 
निश्चित किया । नन्दिवर्धन तथा अन्य निकट सम्बन्धियों से अनुमति ले वर्धमान 
ने घर का परित्याग कर दिया। उसके परिवार के लोग पहले से ही पा््वनाथ 
द्वारा प्रतियादित जैन-धमं के अनुयायी थे, अतः वर्धमान स्वाभाविक रूप से जैन- 
भिक्ष्‌ बना । जन-भिक्षुओं की तरह उसने अपने केशइ्मश्रु का परित्याग कर 
तपस्या करनी प्रारम्भ कर दी। आचारांग-सूत्र में इस तपस्या का बड़ा सुन्दर 
वर्णन किया गया है । हम उसमें से कुछ बातें यहां उद्धृत करेंगे-- 

वर्धमान ने भिक्षु बनते हुए जो कपड़े पहने हुए थे, वे तेरह मास में बिलकुल 
जर्जरित हो गये और फटकर स्त्रयं दरीर से उतर गये । उसके बाद उसने फिर 
वस्त्रों को धारण नहीं किया | वह छोटे बच्चे के समान नग्न ही विचरण करने 
लगा । जब वह समाधि लगाकर बैठा हुआ था, तो नानाविध जीव-जन्तु उसके 
शरीर पर चलते-फिरने लगे । उन्होंने उसे अनेक प्रकार से काट दिया, परन्तु 
वर्धमान ने इसकी जरा भी परवाह नहीं की । जब वह ध्यानमर्न हुआ इधर-उधर 
परिभ्रमण करता था, तो लोग उसे चारों ओर से घेर लेते थे । वे उसको मारते थे, 
शोर मचाते थे, पर वर्धभान इसका जरा भी ख्याल नहीं करता था। जब कोई 
उससे पूछता था, तो वह जवाब नहीं देता था। जब उसे लोग प्रणाम करते थे, 
तब वह प्रणाम का भी उत्तर नहीं देता था। बहुत-से दुष्ट लोग उसे डण्डों से पीटते 
थे, परन्तु उसे इसकी जरा भी परवाह नहीं थी । 

आचारांग-सूत्र की तरह कल्पसुत्र में भी वर्धभान की कठोर तपस्याओं का 
वर्णन उपलब्ध होता है । वहां लिखा है- 
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“भिक्ष महावीर ने एक वर्ष और एक मास तक वस्त्र धारण किये, पर उसके 
बाद वह सवेथा नग्न हो गया । वह भोजन भी हथेली पर ही ग्रहण करने लगा । 
बारह वर्ष तक वह निरन्तर अपने शरीर की सर्वया उपेक्षा कर सब प्रकार के 
कृष्टों का सहन करता रहा।.............. उसने संसार के सब बन्धनों का उच्छेद कर 
दिया था। संसार से वह सर्वथा निलिप्त था । आकाश की तरह उसे किसी आश्रय 
की आवश्यकता न थी। वायु के समान उसके सम्मुख कोई बाघा नहीं रह गई थी । 
हद रद्‌ काल के जल के समान उसका हृदय शुद्ध था। कमलपत्र के समान वह किसी 
में लिप्त नहीं होता था । कछवे की तरह उसने अपनी इन्द्रियों को वश में किया 
हुआ था । गेंडे के सींग के समान वह एुकाकी हो गया था। पक्षी के समान वह 
स्वतन्त्र था । ! 

इस प्रकार बारह वर्ष तक घोर तपस्या कर अन्त में तेरहवें वर्ष में वर्धभान' 
महावीर को अपनी तपस्या का फल प्राप्त हुआ | उन्हें पूर्ण सत्यज्ञान की उपलब्धि 
हुई। उन्होंने केवलिन्‌' पद प्राप्त किया । जेन-धरम के अनुसार यह बहुत ही महत्तव- 
पृर्ण है, इसीलिये उनके धर्म-प्रन्थों में इसका बड़े ही विस्तार के साथ वर्णन किया 
है। कल्पसूत्र में लिखा है- 

“तेरहव वर्ष में, वसन्‍्त ऋतु के द्वितीय मास में, बसन्त ऋतु के चौथे पक्ष में 
वेशाख मास में, वेश।ख मास के दसवें दिन, जब कि वस्तुओं की छाया पूर्व की तरफ 
पड़ती प्रारम्भ हो गई थी (अर्थात्‌ अपराह्न काल में ) , सुब्रत नामक व।र को और 
विजय नामक मुह में, जुम्भिका ग्राम के बाहर, ऋजुपालिक नामी नदी के 
तट पर, सामाग नामी गृहस्थ की जमीत में स्थित एक पुराने मन्दिर के समीप 
शाल-बृश्ष के नीचे..........वर्धमान महावीर ने केवलिन्‌' पद को प्राप्त किया ।” 

जिस समय मनुष्य संसार के संसगगं से सवंथा मुक्त हो जाता है, सुख-दु:ख के! 
अनुभव से वह ऊपर उठ जाता है, वह अपने को अन्य सब वस्तुओं से पृथक केवल 
रूप' समझते लगता है, तब यह 'केवलिन्‌' की दशा आती है । वर्धभान महावीर 
ने इस दशा को पहुंचकर बारह वर्ष के तपस्या-काल में जो सत्य-ज्ञान प्राप्त किया 
था, उसका प्रवार करना प्रारम्भ किया। महावीर की ख्याति शीघ्ष ही दूर-दूर 
चक पहुंच गई। अनेक लोग उनके शिष्य होने लगे । महावीर ने इस समय जिस 
नवीन सम्प्रदाय की स्थापना की, उसे “िम्नन्‍्थ/ नाम से कहा जाता है, जिसका 
अभिप्राय बन्धतों से मुक्त” लोगों के सम्प्रदाय से है । महावीर के शिष्य भिक्षु 
छोग निर्भन्थ' या निगन्‍्थ' कहलाते थे । इन्हें जैन” भी कहा जाता था, क्योंकि 
ये जिन (वर्धमान को केवलिन्‌-पद प्राप्त करने के पश्चात्‌ वी र, मृहावी र, जिन, 
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अहंत्‌ आदि सम्मानसूचक शब्दों से कहा जाता था) के अनुयायी होते थे । निर्गेन्य 
महावीर के विरोधी इन्हें प्राय: निग्न॑न्थ ज्ञातृ पुत्र” (निगन्थ नाट्पुत्त) के नाम से 
पुकारते थे । ज्ञातृपुत्र उन्हें इसलिये कहा जाता था, क्‍योंकि बे ज्ञातृग-जाति के 
क्षत्रिय थे । 

वर्धमान महावीर ने किस प्रकार अपने धर्म का प्रचार किया, इस सम्बन्ध में 
भी अनेक बातें प्राचीन जैन-प्रन्थों में उपलब्ध होती हें। महावीर का शिष्य गौतम 
इन्द्रभूति था। जैन-धर्म के इतिहास में इस गीतम इन्द्रभूति का भी बड़ा महत्त्व है । 
आगे चलकर इसने भी केवलिन्‌' पद को प्राप्त किया | महावीर का यह ढंग था, 
कि वह किसी एक स्थान को केन्द्र बनाकर अपना कार्य नहीं करता था, पर अपनी 
शिष्य-मण्डली के साथ एक स्थान से दूसरे स्थान पर भ्रमण करता हुआ अपने 
धर्म-सन्देश को जनता तक पहुंचाने का उद्योग क रता था | स्वाभाविक रूप से सबसे 
पूर्व उसने अपनी जाति के लोगों-ज्ञातुक क्षत्रियों में ही अपनी शिक्षाओं का प्रसार 
किया । वे शीघ्र ही उसके अनुयायी हो गये । उसके बाद लिच्छवि तथा विदेह- 
राज्यों में प्रचार कर महावीर ने राजगृह (मगध की राजधानी ) की ओर प्रस्थान 
किया । वहां उस समय प्रसिद्ध सम्राट्‌ श्रेणिक राज्य करता था। जेन-प्रन्थों के 
अनुसार श्रेणिक महावीर के उपदेशों से बहुत प्रभावित हुआ, और उसने अपनी 
सम्पूर्ण सेना के साथ महावीर का बड़े समारोह से स्वागत किया । 

अपनी आयु के ७२ वें वषं में महावीर स्वामी की मृत्यु हुई | मृत्यु के समय 
महाबीर राजगृह के समीप पावा नामक नगर में विराजमान थे। यह स्थान इस 
समय भो जन लोगों का बड़ा तीर्थ है । वर्त मान समय में इसका दूसरा नाम पोख र- 
पुर है, और यह बिहार शरीफ स्टेशन से ६ मील की दूरी पर स्थित है । 


(४) जेनों का धार्मिक साहित्य 


जैन लोगों के घामिक साहित्य को हम प्रधानतया ६ भागों में विभक्‍त 
कर सकते हे-- (१) द्वादश अंग (२) द्वादश उपांग, (३) दस प्रकीर्ण, (४) 
षटद छंदसूत्र, (५) चार मूलसूत्र, (६) विविध । 

१ दादश अंग-- (१) पहला अंग आयारंग सुत्त ( आचारांग सूत्र ) 
है। इसमें उन नियमीं का वर्ण न है, जिन्हें जैन-भिक्षुओं की अनुसरण करना चाहिये । 
जैन-भिक्षु को छिस प्रकार तपत्या करनी चाहिये, किस प्रकार जीवरक्षा के लिये 
तत्पर रहना चाहिये-इत्यादि विविध बातों का इसमें विशद रूप से उल्लेख 


हे । 
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(२) दूसरा अंग सूत्रकू्‌दंग है। इसमें जैन-भिन्न मतों की समीक्षा की गई 
है, और जैन-धर्म पर जो आक्षेप किये जा सकते है , उनका उत्थान कर उनका 
उत्तर दिया गया हूँ, ताकि जैन-भिक्षु अपने मत का भलीभांति पक्षपोषण कर 
सके । 

(३) स्थानांग-इसमें जैन-धर्म के सिद्धान्तों का वर्णन हैं । 

(४) समवायांग -इसमें भी जैन-धर्म के सिद्धान्तों का वर्णन हैं । 

(५) भगवती सूत्र-यह-जैन-धर्म के अत्यन्त महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों में से एक है । 
इसमें जैन-धर्म के सिद्धान्तों के अतिरिक्त स्वर्ग और नरक का विशद रूप से वर्णन 
किया गया है । जैन छोग स्वर्ग और नरक की कल्पना किस ढंग से करते है, नरक 
में मनुष्य को किस प्रकार भयंकर रूप से कष्ट उठाने पड़ते हे, और स्वर्ग में क्या 
आनन्द हे-इनका बहुत ही सुन्दर तथा आकर्षक वर्णन भगवती-सूत्र में मिलता 
है । इसके अतिरिक्त महावीर तथा उसके समकालीन अन्य लोगों के सम्बन्ध में 
भी इसमें बहुत-पी महत्त्वपूर्ण गाथायें संकलित की गई हें । 

(६) ज्ञान-त्र्म-झथा-इसमें कथा , आख्यायिका, पहेली आदि द्वारा जैन- 
धमं के सिद्धान्तों का उपदेश किया गया है । 

(७) उवासगदसाओ-इसमें दस समृद्ध व्यापारियों का वर्णन है, जिन्होंने 
जैन-धर्मं को स्वीकार कर मोक्ष-पद प्राप्त किया था । 

(८) अन्तक्ृहृशा:-इसमें उन जैन-भिक्षुओं का वर्णन है, जिन्होंने विविध 
प्रकार की तपस्याओं द्वारा अपने शरीर का अन्त कर दिया, और इस प्रकार 
मोक्ष-पद प्राप्त किया । 

(९) अनुत्तरोपपातिक दशा:-इसमें भी तपस्या द्वारा अपने शरीर का 
अन्त कर मोक्ष प्राप्त करनेवाले जैन-भिक्षुओं का वर्णन हें । 

(१०) प्रश्न-ब्याक रण-इसमें जेन-धर्म की दस शिक्षाओं, दस निबेध आदि 
का वर्णन है । 

(११) विपाकश्रृतम-इस जन्म में किये गये अच्छे व बुरे कर्मों का मृत्यु के 
बाद किस प्रकार फल मिलता है, इस बात को इस अंग में कथाओं द्वारा प्रदशित 
किया गया है । 

(१२) दृष्टिवाद-यह अंग इस समय उपलब्ध नहीं होता । जैन लोग 
दृष्टिवाद में चौदह पूर्वा: का परिगणन करते हें। ये संस्कृत के पुराणों' की तरह 
बहुत प्राचीन समय से, पहले तीर्थंकर के समय से ही विकसित हो रहे थे | इन' 
चौदह पूर्वा: से मिलकर जैन लोगों का बारहवां अंग बनता था। ये पूर्वाः' 
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महावीर स्वामी के बाद आठवें आचार्य स्थूलभद्रर तक ज्ञात थे। उसके बाद ये 
नष्ट हो गये 

२. ह्वादह्ञ उपांग--प्रत्येक अंग का एक-एक उपांग है । इनके नाम निम्न- 
लिखित हे-(१) औपपातिक, (२) राजप्रइनीय, (३२) जीवाभिगम, (४) 
प्रजापना, (५) जम्बद्वीपप्रज्ञप्ति, (६) चन्द्रप्ज्॒प्ति, (७) सूर्थप्रज्ञप्ति, (८) 
निरयावली, (९) कल्पावतंसिका, (१०) पुष्पिका, (११) पृष्यचूलिका, 
(१२) वृष्णिदशा: । * 

३. दस प्रकीर्ण-इनमें जेनवमं-सम्बन्धी विविध विषयों का वर्णन हैं । इनके 
नाम निम्नलिखित हं-(१) चतु:शरण, (२) संस्तारक, (३) आतुरप्रत्या- 
स्यानम्‌ (४) भक्‍तापरिज्ञा, (५) तन्दुलव॑ंचारिका (६) चन्द्रवेध्यकत (७) 
गणिविद्या, (८) देवेन्द्रस्तत, (९) वीरस्तव, (१०) महाप्रत्याख्यान । 

४. घट छेवसुत्र -इन सूत्रों में जेन-भिक्षु और भिक्षुणियों के लिये विविध 
नियमों का वर्णन कर उन्हे दृष्टान्तों द्वारा प्रदर्शित किया गया है । छेदसूत्रों के 
नाम निम्नलिखित हे- ( १) व्यवहारसूत्र (२) बृहत्कल्पसूत्र (३) दशाश्रुतस्कन्ध- 
सूत्र, (४) निशीथसूत्र, (५) महानिशीथसूत्र, (६) जितकल्पसूत्र । 

५. चार मूलसूत्र--इनके नाम निम्नलिखित हें --१. उत्तराध्ययनसूत्र, 
२. दशवेकालिकसूत्र, ३. आवश्यक सूत्र, ४. ओकनियृति सूत्र । 

६. विविध -इस श्रेणी में बहुत-से ग्रन्थ अन्तगंत हें, परन्तु उनमें सबसे 
अधिक महत्त्वपूर्ण नन्दिसूत्र और अनुयोगद्वार हे । इनमें बहुत प्रकार के विषयों का 
समावेश हे । ज॑न-भिक्षुओं को जिन भी विषयों का परिज्ञान था, वे प्राय: सभी इनमें 
आ गये है। ये विश्वकोश के ढंग के ग्रन्थ हे। न धर्म-ग्रन्थों पर बहुत-पी टीकयें भी 
है। सबसे पुरानी टीकायें नियुक्ति कहलाती हे । इनका समय भद्रबाहु श्रुतकेवलि 
का कहा जाता है । जैत-डटीकाकारों में सबसे प्र सिद्ध हरिभद्र स्वामी हुआ है । इसने 
बहुत-से धर्म-प्रन्थों पर टीकार्ये लिखी हे । इसके अतिरिक्त शान्तिसूरी, देवेन्द्रगणी 
और अभयदेव नामके टीकाकारों ने भी बड़े महत्त्वपूर्ण भाष्य और टीकारयें लिखी 
हैं । इन टोकाओं का भो जैन-त्रम॑ में बहुत महत्त्व है । प्रायः सभी ज॑न-अर्म-ग्रन्थ 
प्राकृत-भाषा में है । जैन प्राकृत आरष या अर्धभागधी नाम से प्रसिद्ध हे । 

जैतों के जिस धामिक साहित्य का हमने वर्णन किया है, वह श्वेताम्बर- 
सम्प्रदाय का है । जेतों में दो मुख्य सम्प्रदाय हें-दिगम्बर और रवेताम्बर | इन 
सम्प्रदायों का भेद किस प्रकार हुआ, इस पर प्रकाश डालने की आवश्यकता नहीं । 
दिगम्बर-पम्प्रदाय के जन इस धामिक साहित्य को नहीं मानते । उनके धार्मिक 
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ग्रन्थ अभीतक बहुत कम परिमाण में मुद्रित हुए हें । इसलिये उनका परिचय दे 
सकना सम्भव नहीं हैं । 


(५) जन-धममं की शिक्षाएं 


वर्धमान महावीर ने स्वयं जिस धर्म का उपदेश किया था, उसका निश्चित 
रूप से पता लगा सकना वर्तमान समय में बहुत कठिन है । कारण यह है, कि 
आजकल जो जन॑-साहित्य उपलब्ध होता है, वह महावीर के समय से बहुत पीछे 
संकलित हुआ हूँ । महावीर की मुत्यु के कई सदियों बाद वललभी की महासभा 
में इस साहित्य ने अपना वर्तं मान रूप प्राप्त किया था । इस बीच में महावीर की 
वास्तविक शिक्षाओं में निरन्तर परिवर्तत आता गया, दार्शनिक विचार निरन्तर 
विकसित होते रहे, और जेत-पर्म के प्रवर्तंक को वास्तविक शिक्षायें क्‍या थीं, 
यह निश्चित करना भो सुगम नहीं रहा। फिर भी हम आवश्यक समज्ते हें, 
कि जेन-पर्म के मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों को यहां संक्षेप में उपस्थित करें, ताकि 
बोद्ध-रमाल की धामिक सुधा रणा को भलीभांति समझने में सहायता मिल सके । 

जैन-धर्म के अनुसार मानवीय जीवन का उद्देव्य मोक्ष प्राप्त करना है । मोक्ष 
प्राप्ति के लिये मनुष्य क्‍या प्रयत्न करे, इसके लिये साधारण गुृहस्थों और 
भिक्षुओं (मुनिवों) में भेद किया गया है। जिन नियमों का पालन एक मुनि 
क्र सकता है, साधारण गृहस्थ (श्रावक) उन्हें नहीं पालन कर सकेगा । इस- 
लिये जीवन की इन दोनों स्थितियों में मुमुक्षु के लिये जो भिन्न-भिन्न धर्म हे 
उनका पृथक रूप से प्रतिपधदन करना आवश्यक हूँ । 

पांच अणुन्नत -पहले सामान्य गृ हस्थ (श्रावक) के धमं को लीजिये । गृहस्थ 
के लिये पांच अणुत्रतों का पालन करना आवश्यक है । गृहस्थो के लिये यह 
सम्भव नहीं, कि वे समस्त पापों को त्याग कर सकें । संसार के कृत्यों में फंसे 
रहने से उन्हें कुछ न कुछ अनुचित कृत्य करने ही पड़ेंगे, अत: उनके लिये अणुब्रतों 
का विधान किया गया है । अणृब्रत निम्नलिखित हे- 

(१) अहिसाणूबत-जैन-धर्म के अनुसार प्रत्येझ व्यक्ति के लिये आवश्यक है 
कि वह अहिसाब्रत का पालन करे । मन, वचन और हारीर से किसी भी प्रकार 
की हिंसा करना अत्यन्त अनुचित है । परन्तु सांसारिक मनुष्यों के लिये पूर्ण 
अहिसाब्रत धारण करना कठिन है । इसलिये श्रावकों के लिये स्थूल अहिसा' 
का विधान किया गया हू । स्थूल अहिसा' का अभिप्राय यह है, कि निरपराधियों 
की हिसा न की जावे । जेन-प्रन्थों के अनुसार अनेक राजा लोग, अहिसाणुब्रत 
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का पालन करते हुए भी अपराधियों को दण्ड देते रहे हे, और हिसक जन्तुओं का 
घात करते रहे हे, अत: इस ब्रत को स्थूल अर्थों में ही लेना चाहिये । 

(२) सत्याणुब्रत-मनुष्यों में असत्य भाषण करने की प्रवृत्ति अनेक कारणों 
से होती है । ढेष, स्‍्तेह तथा मोह का उद्बेग इसमें' प्रधान कारण हें। इन सब 
प्रवत्तियों को दबाकर सबंदा सत्य बोलना सत्याणब्रत कहाता है । 

(३) अचीौर्थाणुत्रत या अस्तेय-किसी भी प्रकार से दूसरों की चोरीन 
करना, गिरी हुई, पड़ी हुई, रक्‍्खी हुई व भूली'हुई वस्तु को स्वयं ग्रहण न कर 
उसके स्वामी को दे देना अचौर्याणृत्रत कहाता है । 

(४) ब्रह्मचर्याणुब्रत-मन, वचन तथा कर्म द्वारा पर-स्त्री का समागम न 
क्र अपनी पत्नी में ही सन्‍तोष रखना तथा स्त्री के लिये मन, वचन व कर्म द्वारा 
पर-पुरुष का समागम न कर अपने पति में ही सनन्‍्तोष रखना ब्रह्मचर्याणृत्रत 
कहाता है । 

(५) परिग्रह-परिमाण-अणुब्रत-आवश्यकता के बिना बहुत-से धनवान्य 
को संग्रह न करना परिग्रह-परिमाण-अणब्रत' कहलाता है । गृहस्थों के लिये यह 
तो आवश्यक है, कि वे धन उपार्जन करें, पर उसी में लिप्त हो जाना और अथे- 
संग्रह के पीछे भागना पाप है । 

तीन गुणब्रत-इन अणुब्रतों का पालन तो गृहस्थों को सदा करना ही चाहिये, 
पर इनके अतिरिक्त समय-समय पर अधिक कठोर ब्रतों का ग्रहण करना भी 
उपयोगी है । सामान्य सांसारिक जीवन व्यतीत करते हुए गृहस्थों को चाहिये कि 
कभी-क्रभी अधिक कढोर ब्रतों की दीक्षा ले। ये कठोर ब्रत जेन-पधर्मं प्रन्यों में 
गुणब्रत' के नाम से कहे गये है । इनका संक्षिप्त रूप से प्रदर्शन करना उपयोगी 

(१) दिग्विरति-गृहस्थ को चाहिये कि कभी-कभी यह ब्रत ले ले, कि में 
इस दिशा में इससे अधिक दूर नहीं जाऊंगा । यह ब्रत लेकर निश्चित किये गये 
प्रदेश में ही निवास करे, कभी उस परिमाण का उल्लंघन न करे । 

(२) अनर्थ-दण्ड-विरति-मनृष्य बहुत-से ऐसे कार्य करता हे, जिनसे उस 
का' कोई भी सम्बन्ध नहीं होता, ऐसे कार्यो से सर्ववा बचना चाहिये । 

(३) उपभोग-परिभोग-परिमाण-गुहस्थी को यह ब्रत ले लेना चाहिये कि 
में परिमाण में इतना भोजन करूंगा, भोजन में इतते से अधिक वस्तुयें नहीं 
खाऊंगा, इससे अधिक भोग नहीं करूंगा-इत्यादि । इस प्रकार के ब्रत लेने से 
मनृष्य अपनी इन्द्रियों का संयम बहुत सुगमता से कर सकता है । 
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इन तीन गुणब्रतों के अतिरिक्त चार शिक्षाब्रत हे, जिनका पालन गृहस्थों को 
करना चाहिये । 

(१) देशविरति-एक देश व क्षेत्र निश्चित कर लेना, जिससे आगे गृहस्थ 
न' जावे व अपना कोई व्यवहार न करे । 

(२) सामयिकर ब्रत-निश्चित समय पर (यह निश्चित समय जेन-धम्म के 
अनुसार प्रात:, साथं और मध्याह्व, ये तीन सन्ध्याकाल हैं ) सब सांसारिक कृत्यों 
से विरत होकर, सब राग-द्वेष" छोड़ साम्य भाव धारण कर शुद्ध आत्म-स्वरूप 
में लीन होने की क्रिया को सामयिक ब्रत कहते हे । 

(३) पौषवोपवास-ब्रत-प्रत्येक अष्टमी व चतुर्दशी के दिन सांसारिक 
कार्यों का परित्याग कर मुनियों' के समान जीवन व्यतीत करने के प्रयत्न को 
पौषधोपवास-ब्रत' कहते हे । इस दिन गृहस्थ को सब प्रकार का भोजन त्याग 
कर धर्मेकथा श्रवण करने में ही अपना समय व्यतीत करना चाहिये । 

(४) अथिति-संविभाग-ब्रत-विद्वानू अतिथियों का और विशेषतया मुनि 
लोगों का सम्मानपूर्वक स्वागत करना अतिथि-संविभाग-बत्रत कहाता है । 

इन गुणब्रतों और शिक्षाब्रतों का पालन गृहस्थों के लिये बहुत लाभदायक 
है । वे इनसे अपना जीवन उन्नत कर सकते हे और मुनि” बनने के लिये उचित 
तेयारी कर सकते हे । प्रत्येक मनुष्य मुनि” नहीं बन सकता । संसार का व्यवहार 
चलाने के लिये गृहस्थ-तर्म का पालन करना भी आवश्यक हे । अतः जैननधर्म 
के अनुसार गृहस्थ-जीवन को व्यतीत करना बुरी बात नही है । पर गृहस्थ 
होते हुए भी मनृष्य को अपना जीवन इस ढंग से व्यतीत करना चाहिये कि 
पाप में लिप्त न हो मोक्ष-साधनों में तत्पर रहें । 

पांच महात्न त-जेन मुनियों के लिये आवश्यक है, कि वे पांच महाब्वतों का 
पुर्णछ्प से पाछन करें। सर्वसाधारण गृहस्थ लोगों के लिये सम्भव नहीं है, कि 
वे पापों से स्वया मुक्त हो सकें, इसलिये उनके लिये अणुत्रतों का विधान 
किया गया है । पर मूनि लोगों के लिये, जो कि मोक्षन्यद को प्राप्त करने के लिये 
ही संसार त्यागकर साधना में तत्पर हुए हें, पापों का सर्वथा परित्याग अनि- 
वार्य है । इसलिये उन्हें निम्नलिखित पांच महाब्रतों का पालन करना चाहिये- 

(१) अहिसा महाब्रत-जैन मुनि के लिये आहिसाब्रत बहुत ही महत्व रखता 
है । किसी भी प्रकार के प्राणी की, जानबूझ कर या बिना जाने-बूझे हिंसा करना 
महापाप हूँ । अहिसाब्रत का सम्यक्‌ प्रकार पालन करने के लिये निम्नलिखित 
ब्रत उपयोगी माने जाते हें। १. ईर्यासमिति-चलते हुए इस , बात का ध्यान 
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रखना चाहिये कि कहीं हिसा न हो जाय। इस के लिये उन्हीं स्थानों पर चलना 
चाहिये, जहां भलोभांति अच्छे मार्ग बने हुए हों, क्‍योंकि वहां जीव-जन्तुओं के 
पैर से कु बले जाने की सम्भावना बहुत कम होगी। २. भाषा-समिति-भाषण 
क रते हुए सदा मधुर तथा प्रिय भाषा बोलनी चाहिये । कठोर वाणी से वाचिक 
हिंसा होती है, और साथ ही इस बात की भी सम्भावना रहती है कि शाब्दिक 
लड़ाई से बढ़ते-बढ़ते कहीं शारीरिक लड़ाई प्रारम्भ न हो जावे । ३. एषणा- 
समिति-सभिक्षा ग्रहण दःरते हुए मुनि को यह ध्यान रखना चाहिये कि भोजन 
में किसी प्राणी की हिसा तो नहीं की गई है, अथवा भोजन में किसी प्रकार के 
कमि तो नहीं हे । ४. आदान-क्षेतरणा-समिति-मूनि को अपने धामिक कतंव्यों 
को पालन करते के लिये जिन वस्तुओं का अपने पास रखना आवश्यक है, उनमें 
यह निरन्तर देखते रहना चाहिये कि कहीं कीड़े तो नहीं हे । ५. व्यत्सगगं-समिति- 
पेशाब व मल त्याग करते समय भो यह ध्यान रखना चाहिये कि जिस स्थान 
पर वे ये कार्य कर रहे है, वहां कोई जीव-जन्तु तो नहीं 

जैननुनि के लिये अहिसा-ब्रत का पालन करना अत्यन्त आवश्यक है । प्रमाद 
व अज्ञान से भी तुच्छ से तुच्छ जीव का वध भी उसके लिये पाप का कारण 
बनता है, इप्तीलिये इस ब्रत का पाझन करने के लिये इतनी सावधानी से कार्य 
करने का उपदेश किया गया हे । 

(२) असत्य-त्याग-प्रहाब्रत-सत्य परन्तु प्रिय भाषण करना असत्य-त्याग- 
महाब्रत कहलाता है । यदि कोई बात सत्य भी हो, परन्तु कट हो, ते उसे नहीं 
बोलना चाहिये । इस ब्रत के पालन में भी पांच भावनायें बहुत उपयोगी हे-१. 
अतुबिम-भाषी -भलीभांति विचार किये बिना भाषण नहीं करना चाहिये । 
२. कोह परिजानाति-जब क्रोव व अहंकार का वेग हो, तो भाषण नहीं करना 
चाहिये । ३. लोभं परिजानाति-लोभ का भाव जब प्रबल हो, तो भाषण नहीं 
करना चाहिये | ४. भय॑ं परिजानाति-डर के कारण असत्य भाषण नहीं करना 
चाहिये । ५. हासं परिजानाति-हंसी में भी असत्य भाषण नहीं करना चाहिये । 

सत्य का पालन करने के लिये सम्यक प्रकार से विचार करके भाषण करना, 
तथा लोभ, मोह, भय, हास तथा अहंकार से असत्य भाषण न करना अत्यन्त 
आवश्यक है । . 

(३) अस्तेय महात्रत-किसी दुधरे की किसी वस्तु को उसकी अनुमति के 
बिना ग्रहण न करना तथा जो वस्तु अपने को नहीं दी गई है, उसको ग्रहण न 
करना तया ग्रहण करने की इच्छा भी न करना अस्तेय-त्रत कहाता है । 
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इस महात्रत का पालन करने के लिये मुनि लोगों को निम्नलिखित बातों 
का ध्यान रखना चाहिये । १. जेनमुनि को किसी घर में तब तक प्रवेश नहीं 
करना चाहिये, जब तक कि गृहपति की अनुमति अन्दर आने के लिये न ले ली 
जवे। २. भिक्षा में जो कुछ भी भोजन प्राप्त हो, उसे तब तक ग्रहण न करे 
जब तक कि गुरु को दिखलकाकर उससे अनुमति न ले ली जावे । ३. जब मनि 
को किसी घर में निवास करने की आवश्यकता हो, तो पहले गृहपति से अनमति 
प्राप्त कर ले और यह निश्चत रूप से पूछ ले कि घर के कितने हिस्से में और 
कितने समय तक वह रह सकता है । ४. गृहपति की अनमति के बिना घर में 
विद्यमान किसी आसन, शज्या व अन्य वस्तु का उपयोग न करे। ५. जब कोई 
मुनि किसी घर में निवास कर रहा हो, तो दूसरा मुनि भी उस घर में गृहपति 
की अनुमति के बिना निवास न कर सके । 

(४) ब्रह्मचर्य-महाव्रत-जैनमुनियों के लिये ब्रह्मचर्य-ब्रत का भी बहुत 
महर्व है । अपने से विपरीत लिज्ुढ के व्यक्ति से किसी भी प्रकार का सं सर्ग रखना 
मनियों के लिये निषिद्ध है । ब्रह्मचर्य-त्रत का पालन करने के लिये निम्नलिखित 
भावनाओं का विधान किया गया है -१. किसी स्त्री से वार्तालाप न किया जावे । 
२. किसी स्त्री की तरफ दृष्टिपात भी न की जाय । ३. गृहस्थ-जीबन में स्त्री- 
संसर्ग से जो सुख प्राप्त होता था, उसका मन में भी चिन्तन नः किया जावे। 
४. अधिक भोजन न किया जावे। मसाले, तिक्‍त पदार्थ आदि ब्रह्मचर्य-नाशक 
भोजनों का परित्याग किया जावे । ५. जिस घर में कोई स्त्री रहती हो, वहां 
निवास न किया जावे । 

साधुनियों के लिये नियम इनसे सर्वथा विपरीत हें । किसी पुरुष के साथ 
बातचीत करना, पुरुष का अवलोकन करना, पुरुष का चिन्तन करना-उनके 
लिये निषिद्ध है । 

(५) अपरिग्रह महाब्रत-किसी भी वस्तु, रस व व्यक्ति के साथ अपना 
सम्बन्ध न रखना तथा सबसे निरलेप रहकर जीवन व्यतीत करना अपरिग्रह- 
ब्रतः का पालन कहलाता हे । जेन-मुनियों के लिये अपरिग्रह-ब्रत' का अभिप्राय 
बहुत विस्तृत तथा गम्भी र हूँ । सम्पत्ति का सञ्चय न करना तो साधारण बात 
है, पर किसी भी वस्तु के साथ किसी भी प्रकार का ममत्व न रखना जैन-पुनियों 
के लिये आवश्यक है। मनुष्य इन्द्रियों द्वारा रूप, रस, गन्ध, स्पर्श तथा शब्द का 
जो अनुभव प्राप्त करता हे-उस सबसे विरत हो जाना 'अपरिप्रह-ब्रत' के पालन 
के लिये परमावश्यक है । इस ब्रत के सम्यक प्रकार पालन से मनुष्य अपने जीवन 
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के चरम उद्देश्य मोक्ष को प्राप्त करने के योग्ये बनता है । सब विषयों तथा वस्तुओं 
से निलिप्त तथा विरक्‍त होकर वह इस जीवन में ही सिद्ध अथवा केवली' 
बन जाता हूँ । 

साधु का आदशं-जैन-प्रत्थों में अनेक स्थानों पर साधु' का आदर्श वर्णित 
है । हम कुछ इलोकों का अनुवाद यहां पर उपस्थित करते हूँ -- 

“जिन वस्तुओं के साथ तुम्हारा पहले स्नेह रहा हो, उनसे स्नेह तोड़ दो । 
अब किसी नई वस्तु से स्नेह न करो । जो तुमसे स्नेह करते हें, उनसे भी स्नेह न 
करो । तभी तुम पाप और घृणा से मुक्त हो सकोगे । 

“साधु को चाहिये कि आत्मा के सब बन्धनों को काट दे । किसी वस्तु से 
खुणा न करे। किसी से स्नेह न करे । किसी प्रकार की मौज में अपने को न 
लगावे । 

“जीवन के आनन्दों पर विजय प्राप्त करना बहुत कठिन है । निबंल लोग 
उन्हें सुगमता से नहीं छोड़ सकते । पर जिस प्रकार व्यापारी लोग दुर्गम समुद्र के 
पार उतर जाते हें, उसी प्रकार साधुजन संसार' के पार उतर जाते हैं ।” 

“स्थावर व जंगम-किसी भी प्राणी को मन, वचन व कर्म से किसी प्रकार 
की क्षति नहीं पहुँचानी चाहिये ।” 

“साधु को केवल अपनी जीवन-वयात्रा के निर्वाह के लिये ही भोजन की 
भिक्षा मांगनी चाहिये । उसका भोजन सुस्वादु नहीं होता चाहिये ।” 

“यदि सारी पृथिवी भी किसी एक आदमी की हो जावे, तो उसे भी सनन्‍्तोष 
प्राप्त नहीं हो सकता । सन्‍्तोष प्राप्त कर सकना तो बहुत कठिन है । 

“जितना तुम प्राप्त करोगे, उतनी ही तुम्हारी कामना बढ़ती जावेगी । 
तुम्हारी सम्पत्ति के साथ-साथ तुम्हारी आकांक्षायें भी बढ़ती जावेंगी । तुम्हारी 
आवश्यकता को पूर्ण करने के लिये तो दो माह” भी काफी हें, पर सनन्‍्तोष तो 
तुम्हारा (यदि तुम सम्पत्ति को बढ़ाते जाओ तो) एक करोड़ से भी नहीं हो 
सकता ।* 


(६) महात्मा बुद्ध 
उत्तरी बिहार में एकं जनपद था, जिसका नाम शाक्यगण था। इसकी 
राजधानी कपिलवस्तु थी । वहां के गणराजा का नाम शुद्धोदन था । इसकी 
पत्वी माया थी । इन्हीं के घर कूमार सिद्धार्थ का जन्म हुआ, जो आगे चलकर 
महात्मा बुद्ध ताम से प्रसिद्ध हुआ। सिद्धार्थ का दूसरा नाम गौतम था, यह 
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नाम सम्भवत: उनके गौतम गोत्र के कारण था । जन्म के एक सप्ताह बाद ही 
कुमार सिद्धार्थ की माता का देहान्त हो गया । माता की बहिन महाप्रजावती 
थी । सिद्धार्थ का उसी ने पालन किया । 

कपिलवस्तु का शाक्यगण वज्जिसंघ के समान शक्तिशाली नहीं था । पर 
क्षत्रियों के लिये उचित वीरता की उनमें कमी नहीं थी । शाक्य-कुमारों की शिक्षा 
में उस समय शारीरिक उन्नति की ओर बहुत ध्यान दिया जाता था। सिद्धार्थ 
को भी इसी प्रकार की शिक्षा दी गई | तोरन्दाजी, घुड़सवारी और मल्ल- 
विद्या में उसे बहुत प्रवीण बनाया गया । उस यूग में पड़ोस के राजा गणराज्यों 
पर आक्रमण कर उन्हें अपने अधीन करने में लगे हुए थे। कोशल के कई हमले 
शाकक्‍्यों पर हो चुके थे । अतः यह स्वाभाविक था, कि शाक्य-कुमारों को वीर 
और पराक्रमी बनने की शिक्षा दो जाय। सिद्धार्थ का बाल्यकाल बड़े सुख और 
ऐंशवर्य से व्यतीत हुआ । सरदी, गरमी और वर्षा-इन तोनों ऋतुओं में उसके 
निवास के लिये अलग-अलग महल बने हुए थे । इनमें ऋतु के अनुसार ऐश्वर्य 
तथा भोग-विलास के सब सामान एकत्र किये गये थे। सिद्धार्थ एक सम्पन्न 
शाक्य-राजा का पुत्र था । उसके पिता को इच्छा थी, कि सिद्धार्थ भी शाक्यगण 
में खूब प्रतिष्ठित तथा उन्नत स्थान प्राप्त करे । 

युवा होते पर सिद्धार्थ का विवाह यशोधरा नाम की कुमारी के साथ किया 
गया । विवाह के अनन्तर सिद्धार्थ का जीवन बड़े आनन्द के साथ व्यतोत होते 
लगा। सुख-ऐह्वर्य को उन्हें कमो ही क्या थी ? कुछ समय बाद उन्हें एक पुत्र 
उत्पन्न हुआ । उसका नाम राहुल रखा गया । 

एुक बार की बात है, कि कुमार सिद्धार्थ कपिलवस्तु का अवलोकन करने के 
लिये निकले । उस दिन नगर को खूब सजाया गया था | कुमार सिद्धार्थ नगर 
की शोभा को देखता हुआ चला' जा रहा था, कि उसका ध्यान सड़क के एक ओर 
लेटकर अन्तिम श्वास लेते हुए एक बीमार की ओर गया । सारथी ने पूछने 
पर बताया, कि यह एक बीमार हे, जो कष्ट के कारण भूमि पर पड़ा हुआ 
तड़प रहा है, और थोड़ी ही देर में इसका देहान्त हो जायगा | ऐसी घटना 
सभी आदमी देखते हें, पर सिद्धार्थ पर इसका गहरा प्रभाव पड़ा। इसके 
बाद उसे क्रमशः लाठी टदेककर जाता हुआ एक बूढ़ा, शमश।न की ओर जाती 
हुई एक अरथी और एक शान्‍्तमुख संनन्‍्यासी दिखाई दिये । पहले तीन दृश्यों 
को देखकर सिद्धार्थ का दबा हुआ वेराग्य एकदम प्रबल हो गया । उसे भोग- 
विलासमय जीवन अत्यन्त तुच्छ और क्षणिक जान पड़ने लगा। संन्‍्यासी को 
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देखकर उसे उमंग आई, कि में भी इसी प्रकार संसार से विरक्‍्त हो जाऊं । 
सिद्धार्थ को वेरागी-सा होता देखकर शुद्धोदन को बड़ी चिन्ता हुई | उसने 
संसार के तीव्र विलासों द्वारा सिद्धार्थ का वेराग्य दबाने का प्रयत्न किया। एक 
रात सिद्धार्थ सुन्दरी वेश्याओं के बीच में अकेला छोड़ दिया गया। वे नवयुवती 
वेश्याएं नाना प्रकार के हाव-भाव, नाच व गान द्वारा उसे रिझ्ाने का प्रयत्न करने 
लगीं। सिद्धार्थ उदासीन भाव से स्थि रदृष्टि होकर वहां बंठा रहा | कुछ समय में 
उसे नींद आ गई । रंग न जमने के कारण वेश्याथों को भी नींद सताने लगी। 
वे सब वहीं सो गईं । जब आधी रात को सिद्धार्थ की नींद अचानक टूटी, तब उसने 
देखा कि कुछ समय पूर्व जो नवयुवतियां सचमुच सौन्दर्य का अवतार+्सी प्रतीत 
हो रही थीं, उनकी ओर अब आंख उठाने से भो ग्लानि होती है । किसी के बाल 
अस्तव्यस्त हैं, कोई किसी भयंक्रर सूप्त को देखने के कारण मुख को विकृत कर 
रही है । किसी के शरीर से वस्त्र उतर गया है । थोड़ी देर तक इस दृश्य को 
देखकर सिद्धार्थ वहां से अयने शयनागार में चला गया । इस दृश्य ने सिद्धार्थ के 
कोमल हृदय को वेराग्य की तरफ और भी प्रेरित कर दिया । उसने संसार का 
परित्याग कर सन्‍्यास ले लेते का दृढ़ संकल्प कर लिया । 
एक दिन अंधेरी रात को कुमार सिद्धार्थ घर से निकल गया। शयनागार 
से बाहर आकर जब वह सदा के जिये अपने छोटे-से परिवार से विदा होने लगा, 
तो उतते अपने बत्रिय अबोध बालक राहुल ओर प्रियतमा यशोव रा की स्मृति सताने 
लगी । वह पुनः अपने शयनागार में प्रविष्ट हुआ। यशोधरा सुख की नींद सो 
रही थी। राहुल माता की छाती से सटा सो रहा था। कुछ देर तक सिद्धार्थ इस 
अनुपम दृश्य को एकटक देखता रहा। उसके हृदय पर दुर्बलता प्रभाव करने लगी । 
पर अगले ही क्षण अपने हृदय के निर्बेल भावों को एक साथ परेढकेलकर वह 
बाहर चला आया । गृह-त्याग के समय उसकी आयु २९ वर्ष की थी । 
प्रात:काल हो जाने पर सिद्धार्थ ने अपने घोड़े को भी छोड़ दिया। घोड़ा 
स्वयं अपने घर वापस लौट आया। सिद्धार्थ ने अपने राजसी कपड़े एक साधारण 
किसान के साथ बदल लिग्रे थे । प्रात:काल शुद्धोदन ने सिद्धार्थ को ढ़ ढ़ते के लिये 
अपने अनुचरों को भेजा, पर साधारण किसान के वस्त्र पहने हुए कुमार की वे 
नहीं पहचान सके । सिद्धार्थ निश्चिन्त होकर अपने मार्ग पर अग्रसर हुआ । 
इसके बाद लगभग सात साल तक सिद्धार्थ ज्ञान और सत्य की खोज में 
इधर-उवर भटकता रहा | शुरू-शुरू में उसने दो तपस्वियों को अपना ग्रु धारण 
किया। इन्होंने उसे मोक्षप्राप्ति के लिये खूब तपस्या करवाई | शरीर की सब 
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क्रियाओं की बन्द कर घोर तपस्या करना ही इनकी दृष्टि में मोक्ष का उपाय 
था। सिद्धार्थ ने घोर से घोर तपस्यायें कीं । शरीर को तरह-तरह से कष्ट 
दिये । पर इन साधनों से उसे आत्मिक शान्ति नहीं मिली । उसने यह मार्गे 
छोड़ दिया । 

मगव का परिभ्रमण करता हुआ सिद्धार्थ उरुवेला पहुंचा | यहां के मनोहर 
प्राकृतिक दृश्यों ने उसके हृदय पर बड़ा प्रभाव डाला । इस प्रदेश के निस्तबष्ध और 
सुन्दर जंगलों और मधुर शब्द करनेवाले स्वच्छ जल के झ रनों को देखकर उसका 
चित्त बहुत प्रतन्न हुआ | उर्बेला के इन जंगलों में सिद्धार्थ ने फिर तपस्या प्रारम्भ 
की । यहां पांच अन्य तयस्वियों से भी उसकी भेंट हुई। ये भी कठोर तप द्वारा 
मोक्ष-प्राप्ति में विश्वास रखते थे। सिद्धार्थ लगातार प्मासन लगाकर बैठा 
रहता | भोजन तया जल का उसने स्वंथा परित्याग कर दिया। इस कठोर तपस्या 
से उसका दरीर निर्जीव-सा हो गया। पर फिर भी उसे सनन्‍्तोष नहीं हुआ । उसने 
अनुभव किया, कि उसकी आत्मा वहीं पर है, जहां पहले थी । इतनी घोर तपस्या 
के बाद भी उसे आत्मिक उन्नति के कोई चिह्न दिखाई नहीं दिये । उसे विश्वास 
हो गया, कि शरोर को जान-बूझकर कष्ट देने से मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता। 
सिद्धार्थ ने तयस्या के मार्ग का परित्याग कर फिर से अन्न ग्रहण करना प्रारम्भ 
कर दिया। उसके साथी तपस्वियों ने समझा, कि सिद्धार्थ मार्गश्रष्ट हो गया है 
और अपने उद्देश्य से च्युत हो गया है । उन्होंने उसका साथ छोड़ दिया और अब 
सिद्धार्थ फिर अकेला ही रह गया । 

तपस्या के मार्ग से निराश होकर सिद्धार्थ वर्तमान बोधगया के समोप पहुंचा । 
वहां एक विशाल पोपल का वृक्ष था। थककर सिद्धार्थ उसकी छाया में बैठ गया । 
इतने दिनों तक वह सत्य को ढंढ़ते के लिये अनेक मार्गों का ग्रहण कर चुका था । 
अब उसने अपने अनुभवों पर विचार करना प्रारम्भ #िया। सात दिन और 
सात रात वह एक ही जगह पर ध्यानमग्न दशा में बेठा रहा। अन्त में उसे बोब 
हुआ। उसे अपने हृदय में एक प्रकार का प्रकाश-सा जान पड़ा । उसकी आत्मा में 
एक दिव्य ज्योति का आविर्भाव हुआ। उसकी साधना सफल हुईं। वह अज्ञान 
से ज्ञान की दशा को प्राप्त हो गया । इस बोध व सत्यज्ञान के कारण वह सिद्धार्थ 
से बुद्ध/ बन गया । बौद्धों की दृष्टि में इस पीपल के वृक्ष का बड़ा महत्व है । वह 
बोधिवृक्ष कहलाता है । उसी के कारण समीपवर्ती नगरी गया भी 'बोधगया' कह- 
लाती हूँ । इस वक्ष के नीचे ध्यानमग्न दशा में जो बोध कुमार सिद्धार्थ को हुआ 
था, वही बौद्ध-चर्म हूं । महात्मा बुद्ध उसे आयंमार्ग व मध्यमार्ग कहते थे। इसके 
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बाद सिद्धार्थ व बुद्ध ने अपना सम्पूर्ण जीवन इसी आर्थमार्ग का प्रचार करने में 
लगा दिया । 

बीद्ध-साहित्य में सिद्धार्थ की इस ज्ञानप्राप्ति की दशा का बड़ा विस्तृत और 
अतिरंजित वर्णन किया गया है । उसके अनुसार ज्ञानप्राप्ति के अवसर पर मार 
(कामदेव) आदि राक्षसों ने अपनी सेना सहित सिद्धार्थ पर चढ़ाई की । उसके 
सामने नाना प्रकार के प्रलोभन व कंपा देनेवाले भय उपस्थित किये गये। पर 
सिद्धार्थ ने इन सब पर विजय पाई । सम्भवत: ये वर्णन महात्मा बुद्ध के हृदय के 
अच्छे-बुरे भावों के संघर्ष को चित्रित करने के लिये किये गये थे । बुद्ध ने अपने 
हृदय में विद्यमान बुरे भावों पर विजय प्राप्त की और सत्यज्ञान द्वारा धर्म के 
आयंमार्ग का ग्रहण किया । 

मह॒त्मा बुद्ध को जो बोव हुआ था, उसके अनुसार मनृष्यमात्र का कल्याण 
करना और सब प्राणियों का हित सम्पादन करना उनका परम लक्ष्य था। 
इसीलिये बुद्ध होकर वे शान्त होकर नहीं बैठ गये । उन्होंने सब जगह घूम-घ्‌म 
कर अपना सन्देश जनता तक पहुंचाना प्रारम्भ किया । 

बुद्ध का प्रचार-कार्य-गया से महात्मा बुद्ध काशी की ओर चले । काशी के 
समीप, जहां आजकल सारनाथ हूं, उन्हें वे पांचों तपस्वी मिले, जिनसे उनकी 
उस्वेला में भेंट हुई थी । जब इन तपस्वियों ने बुद्ध को दूर से आते देखा, तब 
उन्होंने सोचा, यह वही सिद्धार्थ है, जिसने अपनी तपस्या बीच में ही भंग कर दी 
थी । वह अपने प्रयत्न में असफल हो निराश होकर फिर यहां आ रहा हैं । हम 
इसका स्वागत व सम्मान नहीं करेंगे । परन्तु जब महात्मा बुद्ध और समीप आये, 
तो उनके चेहरे पर एक अनुपम ज्योति देखकर ये तपस्वी आइचयं में आ गये, 
और उन्होंने खड़े होकर उनका स्वागत किया । बुद्ध ने उन्हें उपदेश दिया। 
गया में बोधिवृक्ष के नीचे ध्यानमग्न होकर जो सत्यज्ञान उन्होंने प्राप्त किया 
था, उसका सबसे पहले उपदेश इन तपस्वियों को ही दिया गया । ये पांचों बुद्ध 
के शिष्य हो गये । बोद्ध-वर्म में सारनाथ के! इस उपदेश का बड़ा महत्त्व है। 
इसी के कारण बौद्ध-संसार में बोधगया के बाद सारनाथ का तीर्थस्थान के रूप 
में सबसे अधिक माहात्म्य है । 

सारनाथ से बुद्ध उरवेला गये । यह स्थान उस समय याज्ञिक कर्मकाण्ड 
में व्यस्त ब्राह्मण पुरोहितों का गढ़ था | वहां एक हजार ब्राह्मण इस प्रकार के 
रहते थे, जो हर समय अग्निकुण्ड में अग्नि को प्रदोप्त रखकर वेद-मन्त्रों द्वारा 
आहुतियां देने में व्यस्त रहते थे । बद्ध के उपदेशों से अनेक ब्राह्मण उतके अन- 
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यायी हो गये । कश्यप इनका नेत। था, आगे चलकर यह बुद्ध के प्रधान शिष्यों 
में गिना जाने लगा । 
कश्यप के बोद्ध-धर्म में दोक्षित हो जाने के कारण बुद्ध को ख्याति दूर-दूर 
तक फैल गई। उरुवेला से वह अपने शिष्यों के साथ राजगृह गये । उन्होंने नगर के 
बाहर एुक उपवन में डेरा लगाया । उन दिनों मगध के राजसिहासन पर श्रेणिय 
बिम्बिसार विराजमान थे । उन्होंने बहुत-से अनुचरों के साथ बुद्ध के दर्शन किये 
और उनके उपदेशों का श्रवुण किया । राजगृह में बुद्ध की दो ऐसे शिष्य प्राप्त 
हुए, जो आगे चलक र बोद्ध-धर्म के बड़े स्तम्भ साबित हुए। इनके ताम सारिपुत्त 
और मोग्गलान थे । ये दोनों प्रतिभाशाली ब्राह्मणकुमार एक-दूसरे के अभिन्न 
मित्र थे और सदा एक साथ रहते थे। एक बार जब ये मागं पर बेठे हुए किसी 
विषय को चर्चा कर रहे थे, तो एक बौद्ध-भिक्ष भिक्षापात्र हाथ में लिये उस 
रास्ते से गुजरा । इन ब्राह्मणकुमारों की दृष्टि उस पर पड़ गई | उसकी चाल, 
वस्त्र, मुखभुद्रा ओर शान्त तथा वैराग्यपूर्ण दृष्टि से ये दोनों इतने प्रभावित हुए 
कि उसके सम्बन्ध में जानकारी प्राप्त करने के लिये व्याकुल हो उठे । जब यह 
बोद्ध-भिक्ष भिक्षाकायं समाप्त कर वापस लौट रहा था, तो ये उसके साथ 
महात्मा ब॒द्ध के दर्शन के लिये गये । इनको देखते ही बुद्ध समझ गये कि ये दोनों 
ब्राह्म कुमार उनके प्रवात शिष्य बनने योग्य हैँ । बुद्ध का उपदेश सुनकर 
सारिपुत्त और मोग्गलान भी भिक्ष्‌वां में सम्मिलित हो गये। बाद में ये दीतों 
बड़े प्रसिद्ध हुए और बौद्ध-धरमं के प्रसार के लिये इन्होंने बहुत कार्य किया । 
जब मगध के बहुद-से कुलोन लोग बड़ी संख्या में भिक्‍खु बनने लगे, तो 
जनता में असन्तोष बढ़ने लगा। लोगों ने कहना शुरू किया-यह साधु प्रजा की 
संख्या घटाने, स्त्रियों को विधवाओं के सद॒श बनाने और कुलों का नाश करने 
के लिये आया है, इससे बचो । बुद्ध के शिष्यों ने उनसे आकर कहा, कि आज 
कल मगव की जनता इस भाव के गोत बनाकर गा रही हँ-सैर करता हुआ 
एक साधू मगव की राजवानों में आया है, और पहाड़ की चोटी पर डेरा डाले 
बैठा है। उसने संजय के सब शिष्पों को अपना चेला बना लिया है, आज न' जाने 
वह किसे अपने पोछे लूगायगा | इसपर बुद्ध ने उत्तर दिया-इस बात से घबराओं 
नहीं । यह असन्‍्तोष क्षणिक है । जब तुमसे लोग पूछते हें, बुद्ध आज किसे अपने 
प्रोछे लगायगा, तो तुम उत्तर दिया करो-बौर और विवेकशाली पुरुष उसके 


आअपुयायी बनेंगे। वह तो सत्य के बल पर ही अपने अनुयायी बनाता है । 
ग्रटात्मरा' बाला का प्रधान कार्गयेत्र' मरगाध शत | के के सारा म्रागाधा आगे खोज 
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सर्वत्र घूम-घूमक र उन्होंने अपने धर्म का प्रचार किया । बिम्बिसार और अजात- 
श॒त्र्‌ उनके समकालीन थे । इन मागध-सम्राटों के हृदय में बुद्ध के प्रति अपार 
श्रद्धा थी । बुद्ध अपने बहुत-से शिष्यों को साथ में लेकर.भ्रमण किया करते थे। 
उनकी मण्डलो में कई सौ भिक्‍्ख्‌ एक साथ रहते थे । वे जिस शहर में पहुंचते, 
शहर के बाहर किसी उपवन में डे रा डाल देते। लोग बड़ी संख्या में उनके दर्शनों 
के लिये आते और उपदेश श्रवण करते । नगर के श्रद्वाल लोग उन्हें भोजन के 
लिये आमन्त्रित किया करते थे | भोजन के अनन्तर बुद्ध अपने यजमान को 


उपदेश भी देते थे । यही उनके प्रचार का ढंग था । ह 
मगधव से बाहर महात्मा बुद्ध काशी, कोशलरू और वज्जि जनपदों में गये । 


अवन्ति जैसे दुरवर्ती जनपदों के लोगों ने उन्हें अनेक बार आमन्त्रित किया । 
पर इच्छा होते हुए भी वे स्वयं वहां नहीं जा सके । उन्होंने अपने कुछ शिष्यों की 
टोली को वहां भेज दिया था, और अवन्ति की जनता ने बड़े प्रेम और उत्साह 
से उनका स्वागत किया था। भिक्ष॒ओं की इसी प्रकार की टोलियां अन्यत्र भी 
बहुत-से स्थानों पर आर्यमार्ग का प्रसार करने के लिये भेजी गई थीं । इन प्रचार- 
मण्डलियों का ही परिणाम था, कि बुद्ध के जीवनकाल में ही उनका सन्देश 
प्रायः सम्पूर्ण उत्तरी भारत में दूर-दूर तक फेल गया था । 
महापरिनिर्वाण--महात्मा बुद्ध ने चवालीस वर्ष के लगभग आयंमार्ग 
का प्रचार किया। जब वे अस्सी वर्ष की आयु के थे, तो उन्होंने राजगृह से कुशी- 
नगर के लिये एक लम्बी यात्रा का प्रारम्भ किया। इस यात्रा में वैशाली के समीप 
वेणुवन में उनका स्वास्थ्य बहुत गिर गया । कुछ दिन वहां विश्राम क रके उन्होंने 
स्वास्थ्य लाभ किया । पर वे बहुत निर्बल हो चुके थे । वंशाली से कुशीनगर आते 
हुए वे फिर बीमार पड़े । बीमारी को दशा में ही वे कुशीनगर पहुंचे और हिर- 
ण्ववती नदी के तट पर अपना डेरा डाला। यहां उनकी दशा और भी बिगड़ 
गई । बुद्ध की बीमारी की खबर कुशीनगर में वायुवेग से फेल गई । नगर के 
कुलीन मल्‍ल (कुशीनगर में मल्लगण की स्थिति थी) क्षत्रिय बड़े-बड़े झुण्डों 
में हिरण्यवती के तट पर महात्मा बुद्ध के अन्तिम दर्शनों के लिये आने लगे । 
महात्मा बुद्ध की अन्तिम दशा की कल्पना कर भिक्‍ख्‌ लोग बड़े चिन्तित 
थे। उन्हें उदास देखकर बुद्ध ने कहा-तुम सोचते होगे, तुम्हारा आचार्य 
तुमसे जुदा हो रहा है। पर ऐसा मत सोचो । जो सिद्धान्त और नियम 
मेने तुम्हें बताये हैँ, जिनका मेने प्रचार किया हैँ, वही तुम्हारे आचार्य 
रहेंगे और वे सदा जीवित रहेंगे । फिर उन्होंने सब भिक्षुओं को सम्बोधन करके 
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कहा-पुत्रो ! सुनो, में तुमसे कहता हूं, जो आता है, वह जाता भी अवध्य है । 
बिना रुके प्रयत्न किये जाओ । 

महात्मा बुद्ध के ये ही अंतिम शब्द थे । इसके बाद उनका देह प्राणशून्य हो 
गया । कुशोनगर के समीप उस स्थान पर जहां महात्मा बुद्ध का परिनिर्वाण हुआ 
था, अब भी उनकी एक विद्याल मूर्ति विद्यमान हैं । 


(७) बौद्ध-धर्म की शिक्षायें 


बुद्ध सच्चे अरथों में सुधारक थे । प्राचीन आर्य-धर्म में जो बहुत-सी ख राबियां 
आ गई थीं, उन्हें दूर कर उन्होंने सच्चे आर्य-धर्म के.पुनरुद्धार करने का प्रयत्न 
किया । अपने मन्‍्तव्यों और सिद्धान्तों के विषय में उन्होंने बार-बार कहा है--- 
“एब धम्मी सनातन: यही सनातन-धर्म है । वे यह दावा नहीं करते थे, कि वे 
किसी नये धर्म का प्रतिपादन कर रहे है। उनका यही कथन था, कि में सनादन 
काल से चले आ रहे धर्म का ही स्थापन कर रहा हूं । 


मध्य-मार्ग-बुद्ध ने अपने धर्म को मध्य-मार्ग कहा है । वे उपदेश करते थे- 
भिक्षुओ ! इन दो चरम कोटियों (अतियों ) का सेवन नहीं करना चाहिये, भोग- 
विलास में लिप्त रहना और शरीर को कष्ट देना। इन दो अतियों का त्याग 
क्र मेंते मध्य-मार्ग निकाला है, जो कि आंख देनेवाला, ज्ञान करानेवाला और 
शान्ति प्रदान करनेवाला हूँ । 


आये अध्टांगिक मार्ग-इस मध्य-मार्ग के आठ आये (श्रेष्ठ) अंग थे-(१) 
सम्यक्दृष्टि, (२) सम्यक्‌ संकल्प (३) सम्यक्‌ वचन, (४) सम्यक कर्म (५) 
सम्यक आजीविका, (६) सम्यक्‌ प्रयत्न, (७) सग्यक्‌ विचार और (८) सम्यक्‌ 
ध्यान या समाधि । इसमें सन्देह नहीं, कि इन आठ बातों का पूर्णप से आचरण 
कर मनुष्य अपने जीवन को आदर्श और कल्याणमय बना सकता है । अत्यन्त 
भोग विलास और अत्यन्त तप--होनों को हेय मानकर बुद्ध ने जिस मध्य-मार्ग 
( मध्यमा प्रतिपदा) का उपदेश किया था, ये आठ बातें उसके अन्तगंत थीं । 
संयम ओर सदाचारमय जीवन हो इस धर्म क। सार है । 

घार आये-सत्य-बुद्ध के अनुसार चार आयं-सत्य हे- (१) दुःख, (२) दूुःख- 
समुदय या दुःख का हेतु, (३) दुःखन्‍निरोध और (४) दुःख-निरोध- 
गामिनोी प्रतिपदा अर्थात्‌ दुःख को दूर करने का मार्ग । दुःख सत्य की व्याख्या 
करते हुए बुद्ध ने कहः-जन्‍्म भो दुःख हे, बुड़ापा भी ढ:ख है, मरण शोक रुदन 
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और मन की खिन्नता भी दुःख हैँ । अप्रिय से संयोग और प्रिय से वियोग भी दुःख 
हें । दुःख के रूप को इस प्रकार स्पष्ट कर बुद्ध ने प्रतिपादित किया, कि दु:ख का 
समुदय या हेतु तृष्णा है । इन्द्रियों के जितने प्रिय विषय हैं, उनके साथ सम्पर्क 
तुष्णा को उत्पन्न करता हू । राजा जो राजा से लड़ते हू, ब्राह्मण ब्राह्मणों स्रे,गृ हप ति 
गृहपति से, पुत्र पिता से, पिता पुत्र से, भाई-भाई से जो लड़ते हे, उसका कारण 
यह तृष्णा हो है । इस तृष्णा का त्याग कर देने से, इसका विनाश कर देने से 
दुःख का निरोध होता है । जब तृष्णा छूट जाती है, तभी दुःख का निरोध सम्भव 
है । इस दुःख-निरोध का उपाय आर्य अष्टाड्िक मार्ग ही है । इसी मार्ग का 
अनुसरण कर मनुष्य अपने जीवन की साधना इस ढंग से कर सकता है, कि वह 
तृष्णा से मुक्त होकर दुःखों से बच सके । 
मनुष्यमात्र की समानता--महात्मा बृद्ध समाज में ऊंच-नीच के कट्टर 
विरोधी थे । उनकी दृष्टि में कोई मनुष्य नीच व अछुत नहीं था। उनके शिष्यों 
में ब्राह्मण, क्षत्रिय, श्रेष्ठि, शूद्र, वेश्या, नीच समझी जानेवाली जातियों के मनुष्य-- 
सब एक समान स्थान रखते थे । बौद्ध-साहित्य में कथा आती है, कि वासत्य और 
भारद्वाज नामक दो ब्राह्मण बद्ध के पास आये, और उनसे पूछा-हम दोनों में इस 
प्रशइन पर विवाद हो गया है, कि कोई व्यक्ति जन्म से ब्राह्मण होता है या कर्म से । 
इसपर बुद्ध ने उत्तर दिया-हे वासत्थ ! मनुष्यों में जो गौवें चराता हूँ, उसे हम 
चरवाहा कहेंगे, ब्राह्मण नहीं । जो मनुष्य कला-सम्बन्धी बातों से अपनी आजी-- 
विका चलाता है, उसे हम कलाजीवी कहेंगे, ब्राह्मण नहीं । जो आदमी व्यापार 
करता हूँ, उसे हम व्यापारी कहेंगे, ब्राह्मण नहीं । जो आदमी दूसरों की नीकरी 
करता है, वह अनुचर कहलावेगा, ब्राह्मण नहीं । जो चोरी करता हे, वह चोर 
कहलावेगा, ब्राह्मण नहीं । जी आदमी शस्त्र धारण करके अपना निर्वाह करता 
है, उसे हम सनिक कहेंगे, ब्राह्मण नहीं । किसी विशेष माता के पेट से जन्म लेने 
के कारण में किसी को ब्राह्मण नहीं कहूंगा | वह व्यक्ति जिसका किसी भी वस्तु 
पर ममत्व नहीं है, जिसके पास कुछ भी नही है, में तो उसी को ब्राह्मण कहूंगा । 
जिसने अपने सब बन्धन काट दिये हें, अपने को सब लगावों से पृथक्‌ करके भी 
जो विचलित नहीं होता , में तो उसी को ब्राह्मण कहूगा । जो भी व्यक्ति क्रोध रहित 
है, अच्छे काम करता है, सत्याभिलाषी है, जिसने अपनी इच्छाओं का दमन कर 
लिया है, में तो उसी को ब्राह्मण कहुंगा । वास्तव में न कोई ब्राह्मण के घर में जन्म 
लेने से ब्राह्मण होता है, और न कोई ब्राह्मण के घर में जन्म न लेने से अब्राह्मण 
होता है । अपने कर्मों से ही एक आदमी ब्राह्मण बन जाता है, और दसरा अब्जाद्वाण ॥ 
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अपने काम से ही कोई किसान है, कोई शिल्पी है, कोई व्यापारी है, और कोई 
धिवक है । 

अहिंसा और यज्ञ-पहात्मा बुद्ध पशुहिसा के घोर विरोधी थे। अहिंसा उनके 
सिद्धान्तों में से एक था। वे न केवल यज्ञों में पशुबलि के विरोधी थे, पर जीवों 
को मारना व किसी प्रकार का कष्ट देना भी वे अनुचित समझते थे । उस समय 
भारत में यज्ञों का कमंकाण्ड बड़ा जटिल रूप धारण कर चुका था। लोगों का 
विश्वास था, कि यज्ञ द्वारा स्वर्ग की प्राप्ति होती है । ईश्वर के ज्ञान के लिये, 
मोक्ष की साधना के लिये, और अभीष्ट फल की प्राप्ति के लिये ब्राह्मण लोग यज्ञ 
का अनुष्ठान करते थे । पर महात्मा बुद्ध का यज्ञों में विश्वास नहीं था । एक 
जगह उन्होंने उपदेश करते हुए कहा हे-वासत्थ ! एक उदाहरण लो । कल्पना 
करो, कि यह अचिरावती नदी किनारे तक भरकर जा रही है। इसके दूसरे 
किनारे पर एक मनुष्य आता है, और वह किसी आवश्यक कार्य से इस पार 
आना चाहता हैँ । वह मनुष्य उसी किनारे पर खड़ा हुआ यह प्रार्थना क रना प्रारम्भ 
करे, कि ओ दुसरे किन।रे, इस पार आ जाओ ! क्‍या उसके इस प्रकार स्तुति 
करने से यह किनारा उसके पास चला जायगा ? हे वासत्थ ! ठीक इसी प्रकार 
एक त्रयी विद्या में निष्णात ब्राह्मण यदि उन गुणों को क्रियारूप में अपने अन्दर 
नहीं लाता, जो किसी मनृष्य को बराह्मग बनाते हे, अब्राह्मणों का आचरण करता 
हू, पर मुख से प्रार्थना करता हँ-में इन्द्र को बुलाता हूं, में वरण को बुलाता हूं, 
में प्रजापति, ब्रह्मा, महेश और यम को बुलाता हूं, तो क्या ये उसके पास चले 
आवेंगे ? क्या इनकी प्रार्थना से ही कोई लाभ हो जायगा ? 

सदाचरण-यज्ञों में विविध देवताओं का आह्वान कर ब्राह्मण लोग जो 
उनकी स्तुति करते थे, महात्मा बुद्ध उसे निरर्थक समझते थे। उनका विचार था, 
कि सदआचरण और सदगुणों से ही मनुष्य अपनी उन्नति कर सकता है । व्यर्थ 
के कर्म काण्ड से कोई लाभ नहीं । बुद्ध और वासत्य का एक अन्य संवाद इस 
विषय पर बड़ा उत्तम प्रकाश डालता है-- 

“क्या ईश्वर के पास घन व स्त्रियां हे / 

“नहीं । २ 

“वह क्रीध्रपूर्ण हे या फ्रोवरहित !” 

“क्रोधरहित ।” 

“उसका अन्तःकरण मलिन है या पवित्र ?” 

“पवित्र । 
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“वह स्वयं अपना स्वामी है या नहीं /” 

ण्हु ।! 

“अच्छा वासत्य ! क्‍या इन ब्राह्मणों के पास धन और स्त्रियां नहीं हे /” 

शह्‌ँ । रे 

“वे क्रोधी है या क्रोध रहित ! 

“क्रोधी हे । 

“थे ईर्ष्याल हैं या ईर्ष्पारहित / 

“ये ईरष्याल हैँ ।॥” 

“उनका अन्त:करण क्या पवित्र है ! 

“नहीं, अपवित्र है । 

“वे स्वयं अपने स्वामी हें या नहीं !” 

हा गे १2 

“अच्छा वासत्थ ! तुम स्वयं ही ईश्वर और ब्राह्मणों में इतना स्वभाववंषम्य 
बतला रहे हो । अब बताओ, इनमें कोई एकता और साम्य भी हो सकता है !” 

“कोई नहीं । १) 

“इसका अभिप्राय यह हुआ कि ये ब्राह्मण मलिन हृदय के हें, वासनाओं से 
धून्य नहीं हैं, और वह ब्रह्म पवित्र और वासनारहित है, अतः ये ब्राह्मण मृत्यु के 
अनन्तर उसके साथ नहीं मिल सकते । जब ये आचार-हीन ब्राह्मण बेठ कर 
बेद पाठ करते हे, या उसके अनुसार कोई कमंकाण्ड करते हें, तब उनके हृदय में 
तो यह होता है कि इस वेदपाठ से या कर्मकाण्ड से मोक्ष की प्राप्ति हो जावेगी । 
पर यह उनका अज्ञान है । त्रयी विद्या के उन पण्डितों की बात वस्तुतः जलरहित 
मरुभूमि के, मार्ग रहित बीहड़ वन के समान है । उससे उन्हें कोई लाभ नहीं हो 
सकता ।* 

अभिप्राय यह है, कि महात्मा बुद्ध केवल वेदपाठ व यज्ञों के अनुष्ठानों को 
सर्ववा लाभहीन समझते थे । उनका विचार था, कि जब तक चरित्र शुद्ध नहीं 
होगा, धन की इच्छा दूर नहीं होगी, क्रोध, काम , मोह आदि पर विजय नहीं 
की जावेगी, तब तक यज्ञों के अनुष्ठानमात्र से कोई लाभ नहीं होगा । 

निर्वाण-बुद्ध के अनुसार जीवन का लक्ष्य निर्वाणपद को प्राप्त करना है । 
निर्वाण किसी पृथक्‌ लोक का नाम नहीं है ; न ही निर्वाण कोई ऐसा पद है, जिसे 
मनुष्य मृत्यु के बाद प्राप्त करता हैँ । बुद्ध के अनुसार निर्वाण उस अवस्था का नाम 
है, जिसमें ज्ञान्‌ द्वारा अविद्यारूपी अन्धकार दूर हो जाता है । यह अवस्था इसी 
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जन्म में, इसो लोक में प्राप्त की जा सकती हँ । सत्यबोध के अनन्तर महात्मा बुद्ध 
ने निर्वाण की यह दशा इसी जन्म में प्राप्त कर ली थी | एक जगह पर बद्ध ने 
कहा था-जो धर्मात्मा लोग किसी की हिंसा नहीं करते, शरीर की वृत्तियों का 
संयम कर पापों से बचे रहते है, वे उस अच्युत निर्वाणपद को प्राप्त करते हे, जहां 
शोक और संताप का नाम भी नहीं । 

महात्मा बुद्ध ने अपने उपदेशों में सुक्षम और जटिल दाशंनिक विचारों को 
अधिक स्थान नहीं दिया । इन विवादों की उन्होंने उपेक्षा की | जीव का क्‍या 
स्वरूप है, सृष्टि की उत्पत्ति ब्रह्म से हुई है वा किसी अन्य पदार्थ से, अनादि तत्त्व 
कितने और कौन-से हे, सृष्टि का कर्त्ता कोई ईद्वर है या नहीं-इस प्रकार के 
दाशंनिक विवादों से वे सदा बचते रहे | उनका विचार था, कि जीवन की 
पवित्रता और आत्मकल्याण के लिये इन सब प्रश्नों पर विचार करना विशेष 
लाभकारी नहीं है । पर मनुष्यों में इन प्रश्नों के लिये एक स्वाभाविक जिज्ञासा 
होती है । यही कारण है, कि आगे चलकर बौढ़ों में बहुत-से दार्शनिक सम्प्रदायों 
का विकास हुआ । इन सम्प्रदायों के सिद्धान्त एक-दूसरे से बहुत भिन्न हे। पर 
बुद्ध के उपदेशों व संवादों में इन दार्शनिक तत्वों पर विशेष प्रकाश नहीं डाला 
गया । 

(८) बौद्ध-संघ 

महात्मा बुद्ध ने अपने धर्म का प्रचार करने के लिये संघ की स्थापना की । 
जो लोग सामान्य गृहस्थ-जीवन का परित्याग कर धममं-प्रचार और मनुष्यमात्र 
को सेवा में ही अपना जीवन खपा देना चाहते थे, वे भिक्षुब्रत लेकर संघ में सम्मि 
लित होते थे । 

महात्मा बुद्ध का जन्‍म एक गणराज्य में हुआ था । अपनी आय के २९ वर्ष 
उन्होंने गणों के वातावरण में व्यतीत किये थे । वे गणों व संघों की कार्य प्रणाली 
से भलोभांति परिचित थे । यही कारण हूँ, कि जब उन्होंने अपने नवीन धामिक 
सम्प्रदाय का संगठन किया, तो उसे भिक्षुसंघ नाम दिया । अपने धामिक संघ की 
स्थापना करते हुए स्वाभाविक रूप से उन्होंने अपने समय के संघराज्यों का 
अनुसरण किया और उन्हीं के नियमों तथा कार्यविधि को अपनाया । सब जगह 
भिक्षुओं का अलग-अलग संघ था । प्रत्येक स्थान का संघ अपने आप में एक पृथक 
व स्वतन्त्र सत्ता रखता था। सारे भिक्ष्‌ संघसभा में एकत्र होकर अपने कार्य का 
सम्पादन करते थे । वज्जिसंघ को जिस प्रकार के सात अपरिहास्णीय धर्मों का 
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महात्मा बुद्ध ने उपदेश किया था वेसे ही सात अपरिहारणीय धर्म बौद्ध-पंघ के 
लिये उपदिष्ट किये गये थे--- 

(१) एक साथ एकत्र होकर बहुबा अपनी सभायें करते रहना । 

(२) एक हो बैठक करना, एक हो उत्थान करना और एक हो संघ के सब 
कार्यों को सम्पादित करना । 

(३) जो संघ द्वारा विहित है, उसका कभी उल्लंघन नहीं करना । जो संघ 
में विहित नहीं है, उसका अनुसरण नहीं करना । जो भिक्षुओं के 
पुराने नियम चले आ रहे है, उनका सदा पालन करना । 

(४) जो अपने में बड़े,धर्मान रागी, चिरप्रव्न जित, संघ के पिता, संघ के नायक 
स्थविर भिक्ष्‌ हे उनका सत्कार करना, उन्हें बड़ा मान कर उनकी 
पूजा करना, उनकी बात को सुनने तथा ध्यान देने योग्य समझना ॥ 

(५) पुन:-पुनः उत्पन्न होनेवाली तृष्णा के वश नहीं आना । 

(६) वन की कुटियों में निवास करना। 

(७) सदा यह स्मरण रखना कि भविष्य में केवल ब्रह्म चारी ही संघ में 
सम्मिलित हों, और सम्मिलित हुए लोग पूर्ण ब्रह्मचर्य के साथ रहें । 

संघ-सभा में जब भिक्ष्‌ लोग एकत्र होते थे, तो प्रत्येक भिक्ष के बैठते के लिये 

आसन नियत होते थे । आसनों की व्यवस्था करने के लिये एक पृथक कम चारी 
होता था, जिसे आसन-प्रज्ञापक कहते थे । संघ में जिस विषय पर विचार होना 
होता था, उसे पहले प्रस्तावरूप में पेश किया जाता था । प्रत्येक प्रस्ताव तीन' 
बार दोहराया जाता था, उसपर बहस होती थी, और निर्णय के लिये मत (बोट ) 
लिये जाते थे । संब के लिये कोरम का भी नियम था । संघ की बैठक के लिये कम 
से कम बोस भिक्षुओं की उपस्थिति आवश्यक होती थी । यदि कोई निर्णय पुरे 
कोरम के अभाव में किया जाता, तो उसे मान्य नहीं समझा जाता था । 

प्रत्येक भिक्षु के लिये आवश्यक था, कि वह संघ के सब नियमों का पालन 

करे, संघ के प्रति भक्ति रखे | इसीलिये भिक्ष्‌ बनते समय जो तोन प्रतिज्ञायें 
लेनो होतो थीं, उनके अपार प्रत्येक भिक्षु को बुद्ध, धर्म और संघ को शरण में 
आने का वचन लेना होता था। संघ में शामिल हुए भिक्ष्‌ कठोर संयम का जीवन 
व्यतीत करते थे । मनृष्यमात्र के कल्याण के लिये और सब प्राणियों के हित के 
लिये ही भिक्षुसंघ की स्थापना हुई थी। यह कार्य सम्पदित करने के लिये भिक्षुओं 
से वेयक्तिक जोवन को पविन्नता और त्याग की भावना की पुरी आशा रखी 
जाती थी ।' 
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बीडन्संब के अपूर्व संघटन ने बुद्ध के आवधंमार्ग के सवंत्र प्रचरित होने में बड़ी 
सहायता दी । जिस समय मगध के साम्राज्यवाद ने प्राचीन संघ राज्यों का अन्त 
कर दिया, तब भी बोद्-संघों के रूप में भारत की प्राचीन जनतन्त्र-प्रणाली जीवित 
रही । राजतीतिक शक्ति यदि मागध-सम्राटों के हाथ में थी, तो धामिक और 
सामाजिक शक्ति इन संधों में निहित थी । संधों में एकत्र होकर हजारों-लाखों 
भिक्‍ख्‌ लोग पुरातन गणप्रणाली से उन विषयों का निर्णय किया करते थे, जिनका 
मनुष्यों के दैनिक जीवन से अधिक घनिष्ट सम्बन्ध था । बौद्ध-संघ की इस विशेष 
स्थिति का यह परिणाम था, कि भारत में समानान्तर रूप से दो प्रबल शक्तियां 
कायम थीं, एक मागव-सा मज्राज्य और दूसरा चातुरन्त-संघ । एक समय ऐसा भी 
आया, जब इन दोनों शक्तियों में परस्पर-संघर्ष का सूत्रपात हो गया । 


(९) आजीवक-सम्प्रदाय 


भारतीय इतिहास में वर्धभान महावीर और गौतम बुद्ध का समय एक 
महत्त्वपूर्ण धामिक सुधारणा का काल था। इस समय में अनेक नवीन धामिक 
सम्प्रदायों का प्रादुर्भाव हुआ था । इनमें बौद्ध और जेन-धर्मो के नाम तो सब कोई 
जानते हे, पर जो अन्य सम्प्रदाय इस समय में प्रारम्भ हुए थे, उनका परिचय 
प्रायः लोगों को नहीं है । इसी प्रकार का एक सम्प्रदाय आजीवक था । इसका 
प्रवतंक मकक्‍्ख लिपुत्त गोस।ल था। आजीवकों के कोई अपने ग्रन्थ इस समय उपलब्ध 
नहीं होते । उनके सम्बन्ध में जो कुछ भी परिचय मिलता हें, वह बौद्ध और 
जैन-साहित्य पर ही अ।श्रित है । मक्खलिपुत्त गोसाल छोटी आयु में ही भिक्‍खु हो 
गया था । शोघ्र ही वर्धभमान महावीर से उसका परिचय हुआ, जो 'केवलिन्‌' पद 
पाकर अपने विचारों का जनता में प्रसार करने में संलग्न थे । महावीर और 
गोसाल साथ-साथ रहने लगे । पर इन दोनों की तबियत, स्वभाव, आचार-विचार 
और चरित्र एक-दूसरे से इतने भिन्न थे, कि छः साल बाद उनका साथ छूट गया 
और गोसाल ने महावीर से अलग होकर अपने पृथक्‌ सम्प्रदाय की स्थापना की,. 
जो आगे चलकर आजीवक नाम से विख्यात हुआ। गोसाल ने अपने कार्य का 
मुख्य केन्द्र श्रावस्ती को बनाया। श्रावस्ती के बाहर एक कुम्भकार स्त्री का 
अतिथि होकर उसने निवास प्रारम्भ किया, और धीरे-धीरे बहुत-से छोग उसके 
अनुयायी हो गये । 

आजीवक-सम्प्रदाय के मन्तव्यों के सम्बन्ध में जो कुछ भी हमें ज्ञात होता 
है, उसका आधार उसका विरोधी साहित्य है । पर उसके कुछ मन्तब्यों के विषय में 
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निश्चित रूप से कहा जा सकता हँ । आजीवक लोग मानते थे, कि संसार में सब 
बातें पहले से ही नियत हे । “जो नहीं होना है, वह नहीं होगा । जो होना है, वह 
कोशिश के बिना भी हो जायगा | अगर भाग्य न हो, तो हाथ में आई हुई चीज भी 
नष्ट हो जाती हूँ । नियति के बल से जो कुछ होना है, वह चाहे शुभ हो या अशुभ, 
अवश्य होकर रहेगा। मनुष्य चाहे कितना ही यत्न करे, पर जो होनहार है, उसे 
वह बदल नहीं सकता । इसीलिये आजीवक लोग पौरुष, कम और उत्थान की 
अपेक्षा भाग्य या नियति को अधिक बलवान्‌ मानते थे। आजीवकों के अनुसार 
वस्तुओं में जो विकार व परिवतंन होते हैं, उनका कोई कारण नहीं होता । संसार 
में कोई कार्य-कारण भाव काम कर रहा हो, सो बात नहीं हूं । पर जो कुछ हो 
रहा है या होना है, वह सब नियत है । मनृष्य अपने पुरुषार्थ से उसे बदल सके, 
यह सम्भव नहीं । 

वर्धभमान महावीर के साथ आजीवक का जिन बातों पर मतभेद हुआ था, 
उनमें मुख्य निम्नलिखित थीं-(१) शीतल जल का उपयोग करना, (२) 
अपने लिये विशेष रूप से तैयार किये गये अन्न व भोजन को ग्रहण करना, (३) 
स्त्रियों के साथ सहवास करना । मक्खलिपुत्त गोसाल की प्रवृत्ति भोग की तरफ 
अधिक थी । वह आराम से जं,बन व्यगीत करने के पक्ष में था। महावीर का 
घोर तपस्थामय जोवन उसे पसन्द नहीं था | यही कारण है, कि महात्मा बृद्ध ने 
भी एक स्थल पर आजीवकों को ऐसे सम्प्रदायों में गिना हें, जो ब्रह्म च्य को 
महत्त्व नहीं देते । 

पर आजीवक भिक्‍ख्‌ का जीवन बड़ा सादा होता था । वे प्रायः हथेली पर 
रखकर भोजन करते थे | मांस, मच्छो और मदिरा का सेवन उनके लिये वर्जित 
था। वे दिन में केवल एक बार भिक्षा मांगकर भोजन करते थे । 

ग्राजीवक सम्प्रदाय का भी काफी विस्तार हुआ । सम्राट्‌ भ्रशोक के 
शिलालेखों में उल्लेख आता है, कि उसने अनेक गृहा-निवास श्राजीवकों को 
भ्रदान किये थे । अशोक के पौत्र सम्राट दशरथ ने भी गया के समीप नागार्जुनी 
पहाड़ियों में श्रनेक गृहायें श्राजीवकों के निवास के लिये दान में दी थीं, और इस 
दान के सूचित करने वाले शिलालेख भ्रब तक उपलब्ध होते हैँ। भ्रशोक ने 
विविध धामिक सम्प्रदायों में श्रविरोध उत्पन्न करने के लिये जो 'धम्ममहामात्र' 
नियत किये थे, उन्हें जिन सम्प्रदायों के बामलों पर दृष्टि रखने का भ्रादेश दिया 
गया था, उनमें बोद्ध, ब्राह्मण और निग्नेन्थ (जैन) सम्प्रदायों के साथ झआजीवकों 
का भी उल्लेस हैं। इससे प्रतीत होता है, कि धीरे-धीरे प्राजीवकों ने भी प्राप्त 


मोड और जेन-पघर्म २८५ 


भद्॒त्त्व प्राप्त कर लिया था, झौर यह सम्प्रदाय कई सदियों तक जीवित रहा था । 
इस समय इसके कोई भनुयायी शेष नहीं हूँ । 


(१०) धार्मिक सुधारणा का प्रभाव 


वर्धभान महावीर और गौतम बुद्ध के नेतृत्व में प्राचीन भारत की इस 
धामिक सुधारणा ने जनता के हृदय और दनिक जीवन पर बड़ा प्रभाव डाला । 
लोगों ने अपने प्राचीन धामिक विश्वासों को छोड़कर किसी नये धर्म की दीक्षा 
ले ली हो, यह नहीं हुआ। पहले धर्म का नेतृत्व ब्राह्मणों के हाथ में था, जो 
कम काण्ड, विधि-विधान और विविध अनुष्ठानों द्वारा जनता को धमं-मार्ग का 
प्रदर्शन करते थे । सर्वेसाधारण गृहस्थ जनता सांसारिक धन्धों में संलग्न थी, 
कषि, शिल्प, व्यापार आदि द्वारा धन उपार्जन करती थी, और ब्राह्मणों द्वारा 
बताये धर्म-मार्ग पर चलकर इहलोक और परलोक में सुख प्राप्त करने का प्रयत्न 
क्रती थी। अब ब्राह्म णों का स्थान श्रमणों, मुनियों और भिक्‍खुओं ने ले लिया । 
इन श्रमणों में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, श॒द्र--सभी वर्णोंऔर जातियों के लोग 
सम्मिलित थे । अपने गुणों के कारण समाज में इनकी प्रतिष्ठा थी। धर्म का 
नेतृत्व ब्राह्मण-जाति के हाथ से निकलकर अब ऐसे लोगों के समृदाबों के हाथ 
में आ गया था, जो घर-गृहस्थी को छोड़कर मनुष्यमात्र की सेवा का ब्रत ग्रहण 
करते थे। नि:सन्देह, यह एढ बड़ी भारी सामाजिक क्रान्ति थी । 

भारत के सर्वसाधारण गृहस्थ सदा से अपने कुलक्रमानुगत धर्म का पालन 
करते रहे हे । प्रत्येक कुल के अपने देवता, अपने रीति-रिवाज और अपनी परम्प- 
रायें थीं, जिनका अनुसरण सब लोग मर्यादा के साथ करते थे । ब्राह्मणों का वे 
आदर क रते थे, उनका उपदेश सुनते थे, और उनके बताये कर्म काण्ड का अनुष्ठान 
करते थे ॥ ब्राह्मण एक एं सी श्रेणी थी, जो सांसारिक धन्त्रों से पृथक रह कर धर्म - 
चिन्तन में संलग्न रहती थी । पर समय की गति से इस समय बहुत-से ब्राह्मण अपने 
त्याग, तपस्या और निरीह जीवन का त्याग कर चुके थे । अब उनके मुकाबले में 
श्रमणों की जो नई श्रेणी संगठित हो गई थी, वह॒ त्याग और तपस्या से जीवन 
व्यतीत करती थी, मनुष्यमात्र का कल्याण करने में तत्पर रहती थी। जनता ने 
ब्राह्मणों की जगह अब इनको आदर देना और इनके उपदेशों के अनुसार जीवन 
व्यतीत करना शुरू किया । बौद्ध-धर्म के प्रचार का यही अभिप्राय है । जनता ने 
पुराने धर्म का सर्वथा परित्याग कर कोई बिलकुल नया धर्म अपना लिया हो, सो 
बात भारत के इतिहास में नहीं हुई । 


२८६ भारत का प्राचीन इतिहास 


विम्बिसार, अजा।तशत्र, उदायि, महाप्मनन्द ओर चन्द्रग॒ृप्त मौय-जसे मागध 
सम्राट जत-मुनि, बौद्ध-भिक्ख और ब्राह्मणों का समानख्प से आदर करते थे। 
जैन-साहित्य के अनुसार ये जैन थे, इन्होंने जेन-मुनियों का आदर किया और 
उन्हें बहुत-तता दान दिया। बीद्ध-प्रन्यों के अनुसार ये बौद्ध थे, भिक्‍्खुओं का ये 
बड़ा आदर क रते थे और इनकी सहायता पाक र बौद्ध-संघ ने बड़ी उन्नति की थी। 
बौद्ध और जैन-साहित्य इन सम्राटों के साथ सम्बन्ध रखनेवाली कथाओं से भरे 
पड़े हे, और इन सम्राटों का उल्लेख उसी प्रसंग से किया गया है , जब इन्होंने जन 
"या बौद्ध-चमं का आदर किया, उनसे शिक्षा ग्रहण की । पौराणिक साहित्य में इनका 
अनेक ब्राह्मणों के सम्पर्क में उल्लेख किया गया है । वास्तविक बात यह है, कि इन 
राजाओं ने किसी एक धरम को निश्चित रूप से स्वीकार कर लिया हो, किसी 
का विशेष रूप से पक्ष लिया हो, यह बात नहीं थी । प्राचीन भारतीय परम्परा 
के अनुसार ये ब्राह्मणों, श्रमणों और मुनियों का समानरूप से आदर करते थे। 
क्योंकि इस काल में भिकखु लोग अधिक संगठित और क्रियाशील थे, इसलिये 
उनका महत्त्व अधिक था। जो वृत्ति राजाओं की थी, वही जनता की थी । 
इस धामिक सुधारणा का एक अन्य महत्त्वपूर्ण परिणाम यह हुआ, कि भारत 
में यज्ञों के कमंकाण्ड का जोर कम हो गया। यज्ञों के बन्द होने के साथ-साथ 
पशु-बलि की प्रथा कम होने लगो। यज्ञों द्वारा स्वगे-प्राप्ति की आकांक्षा निर्बल 
हो जाने से राजा और गृहस्थ छोग श्रावक या उपासक के रूप में भिक्षुओं द्वारा 
बताये मार्ग का अनुसरण करने लगे, और उनमें जो अधिक श्रद्धाल थे, वे मुनियों 
और श्रमणों का-सा सादा व तपस्यमय जीवन व्यतीत करने के लिये तत्पर हुए । 
बौद्ध और जेन-सम्प्रदायों से भारत में एक नई धामिक चेतना उत्पन्न हो गई 
'थो । शक्तिशालो संघों में संगठित होने के कारण इनके पास धन, मनृष्य व अन्य 
साधन प्रचुर परिमाण में विद्यमान थे । परिणाम यह हुआ, कि मगध के स। म्राज्य- 
विस्तार के साथ-साथ संघ की चातुरन्त-पत्ता को स्थापना का विचार भी बल 
पकड़ने लगा। इसीलिये आगे चलकर भारतीय धर्म व संस्कृति का न केवल 
“भारत के सुदू रवर्ती प्रदेशों में, अपितु भारत से बाहर भी दूर-दूर तक प्रसार हुआ । 


(११) बोद्ध-साहित्य 


जिस प्रकार प्राचीन वैदिक साहित्य में तीन संहितायें हें, वैसे ही बौद्ध- 
साहित्य में तीन पिटक (त्रिपिटक) हैं। ये तरिपिटक निम्नलिखित हें- (१) विनय- 
पिठक, (२) सुत्तपिटक और (३) अभिषम्म पिठक। इन तीन पिटकों के 
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तर्गत जो बहुसंख्यक ग्रन्थ हे, उनपर संक्षेप से प्रकाश डालना उपयोगी है । 
विनय-पिटक-इस पिटक में आचार-सम्बन्धी वे नियम प्रतिपादित हैं, 
जिनका पालन प्रत्येक बीद्ध-भिक्‍्खु के लिये आवश्यक है । विनय-पिटक के तीन 
भाग हे--- ( १) सुत्त-विभद्भ (२) खनन्‍्धक और (३) परिवार। सुत्त-विभद्भ 
दो भागों में विभकत हैँ, भिक्खु-विभद्भ और भिक्‍्खुनी-विभज्भ । इनमें वे नियम 
विशदरूप से प्रतिपादित है, जिनका पालन प्रत्येक भिक्‍्ख और भिक्‍खनी 
की अवश्य करना चाहिये । कतिपय अपराध ऐसे हे, जिनके करने से भिक्‍ख 
व भिक्‍खनी पतित हो जाते हे । ऐसे अपराधों की कुल संख्या २२७ है । प्रत्येक 
थूणिमा को इन अपराधों का पाठ भिक्‍खओं के संघ के सम्मुख किया जाता था, 
और यदि किसी भिक्‍ख्‌ व भिक्‍खनी ने उनमें से कोई अपराध छिया हो, तो उसे 
उसके लिये प्रायश्चित्त करना पड़ता था । सुत्त-विभद्ध में इन अपराधों और 
भिक्‍खुओ द्वारा पालनीय नियम वर्णित हे । खन्धक में दो ग्रन्थ अन्तर्गत है-महा- 
वग्ग और चुल्लवग्ग । इन ग्रन्थों में भिक्षु-संघ के साथ सम्बन्ध रखने वाली प्रत्येक 
बात विस्तृत रूप से प्रतिपादित है । संघ में प्रवेश किस प्रकार हो, विविध समयों 
पर कौन-कौन से ब्रत रखे ज!वें,चातुर्मास्य किस प्रकार व्यतीत किया जाय, भिक्षु 
लोग कैसे कपड़े पहनें, भोजन के लिये किन नियमों का अनुसरण करें, 
किस प्रकार को शब्या प्रयुक्त करें, संघ में किसी प्रश्न के निर्णय करने का क्या 
ढंग हो-इस प्रकार की सब बातों का महावग्ग और चुल्लवग्ग में प्रतिपादन 
है। इन ग्रन्थों की प्रतिपादन-शली कथात्मक है । भगवान्‌ बुद्ध जब उस अवसर 
पर उस स्थान पर थे, तब एक समस्या उत्पन्न हुई, और तब उन्होंने यह नियम 
बनाया-इस ढंग से भिक्ष॒ओं के लिये उपयुक्त नियमों व धर्मों का उपदेश किया 
गया है । ऐतिहासिक दृष्टि से विनय-पिटक के ये अंश बहुत महत्त्व के हें। इनसे 
न केवल बुद्ध की जीवनी पर प्रकाश पड़ता है, अपितु उस युग की राजनीतिक 
व सामाजिक दशा के सम्बन्ध में भी अनेक महत्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हें। 
विनय-पिटक का सार परिवार है, और उसमें प्रश्नोत्तर रूप से बौद्ध-भिक्‍्खुओं 
के नियम व कतंब्य दिये गये हैं । 
सुत्त-पिटक-इस पिटक के अन्तर्गत पांच निकाय हें-(१) दीघनिकाय, 
(२) मज्झिमनिकाय, (३) अंगृत्तरनिकाय, (४) संथक्त निकाय और (५) 
खुहक निकाय । दीघनिकाय के तीन खण्ड हे, और उसमें कुल मिलाकर रे४ 
दीर्घाकार सुत्त या सूक्‍त हैं । इनमें सबसे अधिक प्रसिद्ध महापरिनिब्बानसुत्त 
है | दीघनिकाय के प्रत्येक सुत्त में महात्मा बुद्ध का संवाद संकलित है॥ इन संवादों 
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के विषय सब प्रकार के है। यज्ञों की उपयोगिता है या नहीं, कोई व्यक्ति जन्म से 
ऊंचा या नीचा होता है या अपने गुणकर्म से, पुनर्जन्म, निर्वाण आदि सब महत्त्व- 
पूर्ण विषयों पर बुद्ध के संवाद इसमें दिये गः हूँ । मज्मिमनिकाय में कुल मिला 
कर मध्य आकार के १२५ सृत्त हूँ । ये सुत्त दीघनिकाय के सुत्तों की अपेक्षा छोटे 
आकार के हू, यद्यपि इनके प्रतियाद्य वि य प्रायः वे ही हे, जो दीघनिकाय के 
सुत्तों के हे । अंगृत्तरनिकाय के कुल सुत्तों की संख्या २३०० है, जिन्हें ११ खण्डों 
में विभकत किया गया है । संयुक्त निकाय में ५६ सृत्त हें, जिन्हें पांच वर्गों (वर्गों) 
में बांटा गया है । एक विषय के साथ सम्बन्ध रखनेवाले सुत्त एक वग्ग में 
संपक्‍्त करके रखे गये हे । खुद रऊनिकाय के अन्तर्गत १५ विविध पुस्तक हैं, जिनके 
नाम निम्नलिखित हें-खुहक पाठ, धम्मपद, उदान, इतिवुतक, सुत्तनिपात, 
विमानवत्यू, पेतवत्थु , थेरगाथा, थे रोगाथा, जातक, निद्देस, पहिसंमिदा, अप- 
दान, बुद्धवंस और चरियापिटक । खुहदक निकाय नाम से ऐसा सूचित है, कि इसके 
अन्तगंत सुत्त छोटे आकार के हें, पर वस्तुत: इस निकाय की सब पुस्तकें अपने 
आप में स्वतन्त्र व पृय॒क्‌ ग्रन्थों के समान हे, जिनमें धम्मपद और सुत्तनिपात 
सबसे प्रसिद्ध हे | बोद्ध-प्राहित्य में धम्मपद का प्राय: वही स्थान है, जो कि हिन्दू- 
साहित्य में गीता का है । ऐतिहासिक दृष्टि से जातक ग्रन्थ विशषरूप से उपयोगी 
है। इनमें ५५० के लगभग कथायें दो गई है, जिन्हें महात्मा बुद्ध के पूर्व जन्मों की 
कथाओं के रूप में लिखा गया हँ। बौद्ध-त्र्म के अनुसार निर्वाग पद की 
प्राप्ति के लि यह आवश्यक है, कि मनुष्य सत्कर्मो का निरन्तर अनुष्ठान करे 
निरन्तर सदाचरण करे। साक्षात्‌ भगवान्‌ बुद्ध को भी बुद्ध-पद प्राप्त करने से 
पूर्व ८४ लाख योनियों में से _जरना पड़ा था। इन योनिवों में रहते हुए उन्होंने 
निरन्तर सत्कम॑ कि थे, इसीलिये अन्त में उन्हें बद्ध-पद प्राप्त हो सका था। 
जातकों में गौतम बुद्ध के इन्हीं पूर्व॑ जन्मों की कथायें संकलित हें। सम्भवत:, 
इनमें से बहुमंख्यक कथायें भारत में प्राचीनकाल से चली आ रही थीं। बीद्ध- 
विद्धानों ने उनमें थोड़ा-बहुत अन्तर करके उन्हें बुद्ध के पूर्व जन्मों के साथ जोड़ 
दिया । 

अभिषम्म-पिदक--इस पिटक में बीद्ध-चमें का दाशंनिक विवेचन और 
अध्यात्मचिन्तन सम्मिलित है । इसके अन्तगंत सात ग्रन्थ हे-(१) धम्मसंगरनि' 
(२) विभंग (३) धातुकथा, (४) पुग्गलपञ्थ्यति, (५) कथावत्यु, (६) यमक 
और (७) पट्ठान | इस पिटक के प्रतियाद्य विषय सुत्तपिटक के जिषयोंसे बहुत 
भिन्न नहीं है 'पर इसमें उनका विवेचन गम्भीर दाशंनिक पद्धति से किया गया हे । 
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अभिषम्म-पिटक के सात ग्रन्थों में सबसे अधिक महत्त्व कथावत्थु का है, जिसकी 
रचना अशोऊ के गुरु मोग्गलिपृत्त तिसस ने की थी। अशोक का इतिहास लिखते 
हुए इस आचार्य के सम्बन्ध में हम अधिक विस्तार से लिखेंगे । आत्मा क्‍या है, 
उसकी कोई पृथक. सत्ता है या नहीं, निर्वाण क। क्‍या स्वरूप हें, क्या गृहपति भी' 
अहंत्‌ पद को प्राप्त कर सकता हैँ--इस प्रकार के दार्शनिक प्रइनों पर कथावत्थू 
में विशदरूप से विचार किया गया हैं । 

त्रिपिटक-काल-- बोद्ध-धर्म के जिन त्रिपिटक-प्रन्थों का हमने ऊपर वर्णन' 
किया है, वे पालि-भाषा में हे । उनका निर्माण बुद्ध के समय में नहीं हुआ था। यद्यपि 
उनकी रचना के ढंग से यह प्रतीत होता है, कि उनमें महात्म। बुद्ध के मुख से 
निकले हुए बचन संकलित हूं, पर वस्तुतः उनका निर्माण बुद्ध की मृत्यु के पर्याप्त 
समय पीछे हुआ था । त्रिपिटक के कतिपय अंश (यथा कथावत्थु ) बुद्ध के निर्वाण 
के कई सदी बाद के (अशोक-प्रुग के) हे । पर इसमें सन्देह नहीं, कि त्रिपिटक 
का बड़ा भाग बुद्ध के निर्वाण के एक सदी बाद बौद्ध-धर्म की द्वितीय महासभा तक 
संकलित हो चुका था । 

अन्य पालि-ग्रन्थ--पा लि-भाषा में बोद्ध-धर्म के साथ सम्बन्ध रखनेवाले 

अन्य भी अनेह ग्रन्य हें, जिन्हें त्रिपिटक के अन्त्गंत नहीं किया जाता । इनमें 
सबसे अविरऊ प्रसिद्ध मिलिन्दपञ्डो हे । समें राजा मिलिन्द और बोद्ध आचार्य 
नागसेन के प्रश्नोत्तर संकलित है । राजा मिलिन्द जाति से बंक्ट्रियन था, पर 
उसने बौद्ध-बर्म को स्वोकार कर लिया था | मिलिन्दपञ्टो का निर्माण सम्भवत: 
प्रथम व द्वितीय सदी ई० प० में उत्त र-पश्चिमी भारत में हुआ था। मिलिन्द- 
पञ्हो के अतिरिक्त अटठरूथा नामक ग्रन्थ पालिभाषा में हे, जिनकी रचना 
त्रिपिटक के भाष्यप व व्याख्यारूप में की गई है । पाचवीं सदी में बृद्धघोष नाम का 
बौद्ध-आचाय हुआ, जो मगध का रहनेवाला था। बाद में वह लिहलदेश (लंका) 
चला गया, ओर वहां जाकर उसने पालि-भाषा में अद्कुथाओं को रचना की । 
वह त्रिपिटक के भाष्य को पूरा नहीं कर सका, और उसके अवशिष्ट कार्य को 
बुद्धदत्त, धम्मपाल, महानाम, नवमोग्गलान और चुल्ल बुद्धघोष नामक आचार्यों 
ने पूर्ण किया । बुद्धधोष द्वारा विरचित अन्य ग्रन्थों में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण 
ग्रन्थ विसुहिमग्ग (विशुद्धि-मार्ग ) है, जो बौद्ध-सिद्धान्तों पर अत्यन्त प्रामाणिक 
दार्शनिक ग्रन्थ माना जाता है । 

संस्कृत त्रिपिटक--बौद्ध-धर्म के जिस साहित्य का हमने अब तक परिचय 
दिया है, वह पालिभाषा में है । बोद्ध-धर्म के अनेक सम्प्रदाय हें, जिनमें थे रवाद 

२१८ 


२९० भारत का प्राचीन इतिहास 


बहुत महत्त्ववृ्ण है । लंका और बरमा में इस समय थे रवाद का ही प्रचार है, और 
इस सम्प्रदाय का त्रिपिटक पालिभाषा में विद्यमान हैँ । पर बौद्ध-धमं के अन्य 
अनेक सम्प्रदायों (यथा महायान, सर्वास्तिवाद आदि) का त्रिपिटक पालि- 
भाषा में न होऊर संस्कृत भाषा में हँ । खेद हैँ, कि संस्कृत का त्रिपिटक 
अविकल रूप में इस समय उपलब्ध नहीं होता। 


सहायक ग्रन्थ 


8टप्रावक्का' है, ९. ; #आएंशा। शावाशा पम्रांडईाणए. था 
(॥ए29(॥07. 

४ ए8 428४708 : उिप्रवेवंशाड ॥श48, 

ड वा उिप्रेवाडा 

० डउिप्रवेकमांड॥आ, 4296. म्राह०'ए. था 
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बारहवां अध्याय 


मागध-साम्राज्य का विकास 


(१) मगध का साम्राज्यवाद 


बौद्ध-युग की जिन दो प्रमुख ऐतिहासिक घटनाओं का हमने पिछले अध्याय 

में उल्लेख किया है, उनमें मागध-सा[म्राज्य का विकास बहुत महत्वपूर्ण है । 
साम्राज्यवाद की प्रवत्ति--भारत के विविध आर्य-जनपदों में अन्यतम 
मगध था। वहां किस प्रकार एक आय॑-वंश ने अपने स्वतन्‍्त्र राज्य की स्थापना 
की, इसका उल्लेख हम पहले कर चुके हे । बिहार-प्रान्त के जो प्रदेश आजकल 
पटना और गया जिलों में सम्मिलित हें, उन्हीं का प्राचीन राम मगध था। 
मगध-राज्य की प्राचीन राजधानी राजगृह थी । बाद में राजा उदायीभ ने पाट- 
लिपुत्र (वर्तमान पटना) को इस की राजधानी नियत किया था | मगध के 
इस आयं-जनपद में आय॑-भिन्न निवासियों की संख्या बहुत अधिक थी । यही 
कारण है, कि बहुत प्राचीन काल से इसमें एक नये प्रकार के साम्राज्यवाद का 
विकास हो रहा था। अन्य आयं-राजाओं के समान मगध के राजा अपने प्रति- 
दन्द्दी राजाओं को परास्त कर उनसे अधीनता स्वीकार कराके ही रुन्तुष्ट नहीं हो 
जाते थे। वे उनका मूलोच्छेद क रक, उनके प्रदेशों को अपने साम्राज्य में सम्मिलित 
करने के लिये प्रयत्नशोल रहते थे । ऐतरेय ब्राह्मण में प्राची दिशा के राज्यों 
के सम्बन्ध में लिखा है, कि वहां के जो राजा हें, वे सम्राट्‌ कहाते हे, उनका साम्राज्य 
के लि सम्र ट' के रूप में ही अभिषेक होता है । प्राष्य जनपदों में मगध सबें- 

प्रभख ॥। 

जरासन्ध का सामञ्राज्य-विस्तार--बहुत प्राचीन काल से समगध में साप्राज्य- 
वाद की प्रवृत्ति का विकास हो रहा था। एऐंतरेय ब्राह्मण की इस बात की पुष्टि 
तिहास द्वारा भी होती है । महाभारत के समय में मगध का राजा जरासन्ध 
था। उसने चारों तरफ दिग्विजय करके अपने स,म्राज्य का बड़ा विस्तार किया। 
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पुर्व॑ में अंग, बंग, कलिज्भ और पुणड्र को जीतकर जरासन्ध ने अपने अधीन कर 
लिया था | पश्चिम में कारुष देश के राजा वक्र और चेदि के राजा शिशपाल 
उसके अधीनस्थ थे और उससे मित्रता का सम्बन्ध रखते थे। जरासन्ध ने अनेक 
गण-राज्यों पर भी आक्रमण किये । उस समय सबसे अधिक शक्तिशाली 
गण अन्धक-त्रुष्णियों का था। ऋष्ण इसी गण के प्रधान थे। अपने स/म्राज्य का 
विस्तार करते हुए जरासन्ध ने अन्धर-वुष्णियों पर आक्रमण किया। पहलेपहल 
उसे सफलता नहीं हुई । परन्तु अनेक बार हमले करने के बाद अन्त में वह सफल 
हुआ और अन्धक-बरष्णियों को अपना असली जनपद छोड़कर द्वारिका में जाकर 
बसता पड़ा। जरासन्ध द्वारा सताये जाने पर ही अन्धद-त्रृष्णि लोग द्वारिका जाने 
को विवश हुए थे । 

कृष्ण का भारतीय इतिहास में बड़ा महत्व है । जरासन्ध को परास्त 
करने के लिये उन्होंने इन्द्रप्रस्थ के पाण्डव-राजा यूधिष्ठिर की सहायता प्राप्त 
की । जरासन्ध को मारकर उन्होंने मगध के बढ़ते हुए साम्राज्यवाद को रोकने 
का प्रयत्न किया । जरासन्ध का साम्राज्यवाद भारत के प्राचीन चक्रवर्ती राजाओं 
के साम्राज्यवाद से बहुत भिन्न था। जरासन्ध पराजित राजाओं का मूलोच्छेद 
करने का यत्न करता था । इसी कारण महाभारत में लिखा है, कि उसके कारागार 
में बहुत-से राजा कद थे और जरासन्ध उनकी बलि देने की त॑यारी कर रहा था । 

मगध के अन्य समा्राट--मगव के अन्य भी बहुत-से राजाओं ने इसी प्रकार 
के साम्राज्यवाद का अनुसरण किया। बिम्बिसार, अजातशत्र, उदायीभद्र, नाग- 
दासक और महापद्य नन्‍्द के नाम इस प्रसंग में उल्लेखनीय हूँ । पुराणों में महा- 
पद्म नन्‍द को एकराट', एकच्छत्र', अतिबल' और सर्वक्षत्रान्तक' आदि उपा- 
धियों से विभूषित किया गया है । 

मगध के इन्हीं राजाओं ने धीरे-धीरे भारत के अन्य सब राजतन्त्र ब गणतन्त्र- 
जनपदों को परास्त कर सम्पूर्ण देश में अपना एकष्छत्र अनल्लंघित शासन! 
स्थापित कर लिया । 

मगध की सेन्यशक्ति--आर्य लोग भारत में पश्चिम से पूर्व की तरफ फैले 
थे। वतंमान समय के पंजाब व उत्तर-प्रदेश में उनके जो जनपद स्थापित ए, 
उनके निवासी मुृख्यतया आर्य लोग ही थे। पर पूर्व के राज्यों में आरयं-भिन्न्‌ 
लोगों की संख्या अधिक थी । उनमें थोड़े-से आर्य बहुसंख्यक विजातीय लोगों 
पर शासन करते थे । इन जनपदों में राजा समानों में ज्येष्ठ” न होकर एकराट' 
होता था। इन एकराटों की शक्ति का आधार आर्यंशक्ति उतनी नहीं होती थी, 
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में लाने में सफल नहीं हुए थे। ये आटविक लोग बहुत वी र योद्धा होते थे। मगध 
के सम्राटों ने इनकी शक्ति का अपने उत्कर्ष के लिये प्रयोग किया। अटवि- 
निवासियों की सेना का उन्होंने पृथक्‌ रूप से संगठन किया । इसके लिये 
उन्होंने एक पुयक अमात्य की भी निथुक्ति की, जिसे आटविक' कहते थे । 
आटविक के नेतृत्व में यह अटवि-सेना भी मागध-सेना का एक महत्त्वपूर्ण अंग 
होती थी । 

आचार्य कौटिल्य वा चाणक्य मागध-सूम्राट चन्द्रगु प्त मौर्य के मन्त्रिप्रोहित 
(प्रधान अमात्य) थे। उनके अर्थशास्त्र ॥रा मगध के सम्राटों की परम्परागत 
राजनीति का भलीभांति परिचय मिलता हैं । ऊपर पांच प्रकार की जिन सेनाओं 
का वर्णन किया गया हैं, उन्हें संगठित करने की जो सुविधा मगध को थी, वह 
भारत के अन्य राज्यों को नहीं थी । भूत और आटविक सेनाओं के साथ-साथ 
मगध के राजनीतिज्ञों ने साम्राज्य के विस्तार के लिये अदभृत प्रकार की कूटनीति 
का भी विकास किया था । 


(३) सोलह महाजनपद 


राजा बिम्बिसार और उसके बाद मगध की बहुत उन्नति हुई । धीरे-धीरे 
वह उत्तरी भारत की सबसे बड़ी राजनीतिक शक्ति बन गया। मगध के इस उत्कर्ष 
को भली-भांति समझने के लिये यह आवश्यक है, कि हम इस समय के अन्य विविध 
राज्यों पर प्रकाश डालें । हम पहले लिख चुके हें, कि प्राचीन भारत में बहुत-से 
छोटे-छोटे राज्य थे, जिन्हें जनपद कहते थे | धीरे-धीरे कूछ जनयद अधिक 
शक्तिशाली होने लगे । उन्होंने समीपवर्ता जनपदों पर अधिकार करना प्रारम्भ 
किया, और अपने मूल जनपद में नये प्रदेश सम्मिलित कर 'महाजनपद' का रूप 
धारण कर लिया । 
बीद्ध-साहित्य में जगह-जगह पर सोलह महाजनपदों' का उल्लेख आता 
है । प्रतीत होता है, कि महात्मा बुद्ध के समय में सोलह जनपद बहुत महत्त्व- 
पूर्ण व प्रमुख हो गये थे, और उन्हें महाजनपद कहा जाता था। इस काल के इतिहास 
को स्पष्ट करने के लिये उतका संक्षेप में उल्लेख करना आवश्यक है। ये सोलह 
महाजनपद निम्नलिखित थे:-- 
(१) अंग--यह मगध के ठीक पूर्व में था। मगध और अंग के बीच में चम्पा 
नदी बहती थी, जो न दोनों महाजनपदों को एक-दूसरे से पृथक्‌ करती थी । अंग 
की राजधानी*का नाम भी चम्पा था। बौद्ध-काल में चम्पा को भारत के सबसे बड़े 
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छः नगरों में गिना ज।ता था। अन्य पांच नगर राजगुह, श्रावस्ती, साकेत, कौशाम्बी 
ओर वाराणसी थे । चम्पा पूर्वी व्यापार का बहुत बड़ा केन्द्र थी। चम्पानदी 
और गंगा के जल-मार्गों द्वारा बहुत-से व्यापारी यहां से सुवर्णभूमि (पेगू और 
मालमीन) आया-जाया करते थे। अंग और मगध में निरन्तर संवर्ष चलता 
रहता था। महात्मा बुद्ध के समय में अंग मगध के अधीन हो चूका था। 

(२) भगध--इसकी राजथानी गिरिब्रज या राजगृह थी । बाहूंद्रथ और 
पुलक के वंशों का अन्त होने षर बुद्ध के समय में श्रेणिय बिम्बिसार मगध के 
राजा थे । 

(३) काशी--इसकी राजधानी वाराणसी (बनारस) थी। अनेक जातक 
कथाओं से सूचित होता है, कि यह वाराणसी बौद्ध-काल में भारत की सबसे बड़ी 
नगरी थी। एक ग्रन्थ के अनुसार इसका विस्तार बारह योजन था । 

(४) कोशल--इसकी राजधानी श्रावस्ती थी | यह अचिरावती (राष्ती) 
नदी के तट पर स्थित थी। कोशल देश की दूसरी प्रसिद्ध नगरी साकेत ( अयोध्या) 
थी । कोशलरू-जनपद के पश्चिम में पंचाल-जनपद, पूर्व में सदानीरा (गण्डक) 
नदी, उत्तर में नैपाल की पर्वतमाला और दक्षिण में स्यन्दिका नदी थी । आधुनिक 
समय का अवध प्रान्‍्त प्रायः वही हैं, जो प्राचीन समय में कोशल था। इसमें 
ऐक्ष्वाकव-वंश के क्षत्रिय राजा राज्य करते थे । इनकी वंशावली पुराणों में अविकल 

प से दी गई है। महात्मा बुद्ध के समय में कोशल की राजगद्दी पर राजा 
विरुद्धकु (विडूडभ) विराजमान थे । 

(५) वजि या वज्जि--यह एक संघ का नाम था, जिसमें आठ गणराज्य 
सम्मिलित थे। न आठ गणों में विदेह, लिच्छवि और ज्ञातृकगण सबसे मुख्य 
थे। सारे वज्जि-संव की राजवानी वैशाली थी। वर्तमान समय के बिहार प्रान्त 
में गंगा के उत्तर तया हिमालय के दक्षिण में जो उत्तरी बिहार का प्रदेश *, उसे 
तिरहुत कहते है । वज्जि-संघ की स्थिति वहीं पर थी। वज्जि-संघ में सम्मिलित 
आठों गण पृथक्‌ -पृथक्‌ जनपद थे। विदेह की राजवानी मिथिला थी। ज्ञातृकगण 
की राजधानी कुण्डग्रम थी। जैन-धर्म के प्रवर्तक वर्धभान महावीर का प्रादुर्भाव 
यहीं पर हुआ था। लिच्छवि गण की राजधानी वैशाली थी। यह वैशाली सम्पूर्ण 
वज्जि-संघ की भी राजधानी थी। महात्मा बद्ध के समय में यह वज्जि-संघ अत्यन्त 
शक्तिशाली और समृद्ध था । 

(६) मल्ू--यह महाजनपद भी एक संघ के रूप में था, जिसमें "रे गण 
सम्मिलित थे--कुशीनारा के मल्‍ल और पावा के मल्‍ल । यह संघ वज्जि-संघ 
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के ठीक पश्चिम में था। आजकल का गोरखपुर जिला जहां हे, वहां ही प्र।चीन 
काल में मलल-महाजनपद की स्थिति थी । 

(७) बत्स--इसकी राजवानी कौशाम्बी थी। इस नगरी के अवशेष 
इलाहाबाद जिले में यमुना के किनारे कोसम गांव में उपलब्ध हुए हें। बौद्ध-काल 
में वत्स बहुत ही शक्तिशाली था। वहां का राजा उदयन अपने समय का सबसे 
प्रतापी व प्रसिद्ध राजा था। संस्कृत-साहित्य उसकी कथाओं से परिपूर्ण है । 

(८) चेदि-वर्त मान समय का बुन्देलखण्ड प्र-चोन चेदि राज्य को सूचित 
करता है । इसको राजवानी शुक्तिमती नगरी थी, जो शुक्तिमतोी (कैन) नदी 
के तट पर स्थित थी । 

(९) पंचाल--यह कोशल और वत्स के पश्चिम में तथा चेदि के उत्तर में 
स्थित था। प्राचोन समय में पंचाल दो राज्यों में विभक्त था--उत्त र-पंचाल 
व दक्षिण-पंचाल । वतंमान समय का रुहेलखण्ड उत्त र-पंचाल का तथा कानपुर व 
फरुंवाबाद के प्रदेश दक्षिण-पंचाल को सूचित करते हे । उत्त र-पंचाल की राज- 
धानी अहिच्छत्र ओर दक्षिण-पंचाल को राजबानी काम्पिल्य थी । 

(१०) करु--इस महाजनपद को राजवथानी इन्द्रप्रस्थ थी । यह नगर 
वतेमान दिल्‍ली के समीप यम्‌ना के तट पर स्थित था । हस्तिनापुर, मेरठ और 
दिल्‍लो के प्रदेश इस जनपद के अन्तर्गत थे । 

(११) भत्स्य--इसकी राजधानी विराट नगर या वेराट थी, जो वर्तमान 
समय की जयपुर रियासत में है । मत्स्य-महाजनपद यमुना के पश्चिम में तथा कुछ 
के दक्षिण में स्थित था । 

(१२) शरसेन--इसकी राजवानी मथुरा थी। महाभारत के समय का 
प्रसिद्ध अन्धक-त्रुण्णिसंघ इसी प्रदेश में स्थित था। बोद्ध-साहित्य में शूरसेन के 
राजा अवन्तिपुत्र का उल्लेख मिलता है, जो महात्मा बद्ध का समकालीन था। 

(१३) अह्मक--यह राज्य गोदावरी नदी के समीपवर्ती देश में था । 
इसकी राजवानी पोतन या पोतलि थी । 

(१४) अवन्ति--चे दि के दक्षिण-पश्चिम में, जहां अब मालवा का प्रदेश है, 
प्रचोन समय में अवन्ति का महाजनपद था। इसको राजवथानी उज्जन थी । 
बोद्ध-काल में यह राज्य बहुत शक्तिशाली था। महात्मा बद्ध के समय में अवन्ति 
का राजा चण्ड प्रद्योत था, जो वत्सराज उदयन को जीतकर अपना साम्राज्य 
बढ़ाने में तत्पर था, और जिसके भय से ही मगधराज अजातशत्रु ने राजगृह की 
किलाबन्दो की थी । 
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( १५) गान्धार--इसकी राजधानी तक्षशिला थी, जो उस समय भारत 
में विद्या का सबसे बड़ा केन्द्र थी । रावलपिण्डी, पेशावर, काइ्मीर तथा हिन्दुकुश 
पर्वंतमाला तक फंले हुए पश्चिमोत्त र भारत के प्रदेश इस महाजनपद में सम्मिलित 
थे। महात्मा बुद्ध के समय में इनका राजा पुकक्‍्कसाती था, जिसने मगधराज 
बिम्बिसार के पास एक दृतमंडल भेजा था। 

(१६) कम्बोज--गान्धार के परे उत्तर में पामीर का प्रदेश तया उससे भी 
परे बदरूशां का प्रदेश कम्बोज-महाजनपद कहलाता था। कम्बोज में इस काल 
में भो गणतनन्‍्त्र-शासन स्थापित था । 

अन्य जनपद--इन सोलह महाजनपदों के अतिरिक्त, उस समय भारत में 
अन्य भी बहुत-ते जनपद स्वतन्त्र रूप से विद्यमान थे। कोशल के उत्तर और 
मण्ल के पश्चिमोत्त र में (आधुनिक नेपाल की तराई में ) शाक्य-जनपद था,जिसकी 
राजधानी कपिलवस्तु थी। यहां पर महात्मा द्धका प्रादुर्भाव हुआ था । 
शाक्यगण के पड़ोस में ही कोलियगण ( राजधानी--रामग्राम ), मोरियगण ( राज- 
धानी--पिप्पलिवन ), _लिगण (राजवानी--अल्लक॒प्प ) भग्गगण ( राजधानी- 
सु सुमार) ओर कालामगण (राजवानी--केसपृत्त ) की स्थिति थी । 

गान्धार, क्रु तथा मत्स्य के बीच केक॒य, मद्र क, त्रिगत और यौधेय जनपद थे । 
और अधिक दक्षिण में सिन्धू, शिवि, अम्बष्ठ और सौवीर आदि जनपद थे। 

पर बोद्ध-साहित्य में सीलह महाजनपदों का जिस प्रकार बार-बार उल्लेख 
आता है, उससे प्रतीत होता है, कि उस समय में ये सब अन्य जनपद अपने पड़ोसी 
शक्तिशाली महाजनपदों की किसी न किसी रूप में अधीनता स्वीकार करते थे । 
वस्तुत:, उस समय में इन सोलह जनपदों में भी मगध, वत्स, कोशल और अवन्ति-- 
ये चार सबसे अधिक शक्तिशाली थे। ये जहां अपने समीपवर्ती राज्यों को जीतकर 
अपने अधीन करने को कोशिश में थे, वहां आपस में भो इनमें घनघोर संघर्ष का 
प्रारम्भ हो चुरा था। ' 

(४) मगध का उत्कर्ष 

श्रेणिय बिस्बिसार--श्रेणिबल के सेनानी भट्टिय ने राजा बालक के विरुद्ध 
पड्यन्त्र कर उसे मार डाला और अपने लड़के बिम्बिसार को राजगद्दी पर बि या, 
यह हम ऊपर ल्खि चुके हैं। सम्भवत:, इसी राजा बालक वा दूसरा नाम कुमार- 
सेन भी था। महाकवि बाणभट्ट ने हर्षचरित में इस षड्यन्त्र का निर्देश किया है । 
महाकंल के मेले में महामांस बिकी क्री के कारण जो झगड़ा उठ खड़ा आया, 
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उससे लाभ उठाकर श्रेणिय भट्टिय की प्रेरणा से त।ल्जंघ नाम के एक वेतालू 
सेनिक ने राजा कुमारसेन पर अचानक हमला कर दिया और उसे मौत के घाट 
उतार दिया। बाणभट्ट ने कुमारसेन को 'जधन्यज' लिखा हूँ । यह स्पष्ट है, कि 
पुलिक या पुनिक के वंशज शुद्ध आरयकुल के न होकर नीच व आयं-भिन्न कुल के थे। 
इस समय मगध में आयें-भिन्न सैनिक श्रेणियों की प्रबलता थी और उनके साहसी 
नेता मगध के सिहासन को गेंद की तरह उछाल रहे थे। बाहंद्रथ रिपुञअजय को 
जघन्यज' पुलिक ने मारा और उसके पुत्र बालक व कुमारसेन को भट्टठिय ने 
मरवा दिया । 

बिम्बिसार बहुत शक्तिशाली तथा महत्त्वाकांक्षी राजा था। उसका विव।ह 
कोशल देश की राजकुमारी कोशलदेवी के साथ आथा। इसी विवाह में दहेज में 
नहान चुन्न मूल्य' के रूप में काशी-जनपद का एक प्रदेश, जिसकी आमदनी एक 
ल।ख वाबजिक थी, बिम्बिसार को प्राप्त हुआ था । कोशल के साथ वेवाहिक सम्बन्ध 
के स्थापित हो जाने से मगध को पश्चिम के इस शक्तिशाली राज्य से कोई भय 
नहीं रह गया था, ओर वह निश्चित रूप से पूर्व की तरफ साम्राज्य-विस्तार के 
लिये प्रयत्न कर सकता था। राजा बिम्बिसार ने अंग-महाजनवद के राजा ब्रह्मदत्त 
के ऊपर आक्रमण किया और उसे जीतकर अपने अधीन कर लिया । इस समय 
से कुछ पहले वत्स-महाजनपद का राजा शतानीक (उदयन का पिता) अंग देश को 
अपनी अधीनता में ला चुका था। ऐसा प्रतोत होता हैँ, कि वत्स-जनपद अंग को 
देर तक अपने अधीन नहीं रखे सका और अवसर पाते ही अंग स्वाधीन ही गया ॥ 
पर उसकी स्वतन्त्रता देर तक कायम नहीं रह सकी, और अब वह मगध के साम्रा- 
ज्यवाद का शिकार हो गया। राज बिम्बिसार अंगराज से अधीनत। स्वीकृत क रा के 
ही सनन्‍्तुष्ट नहीं हुआ, अपितु उसने वहां के राजा ब्रह्म दत्त को मारकर अंग को 
पूर्णतया मागव-साम्राज्य के अन्तर्गत कर लिया । स प्रकार अंग का वह 
दक्तिशाली महाजनपद, जो किसी समय बहुत बलशाली था और जो किसी समय 
मगध को भी अपनी अधीनता में रख चुका था, अब नप्ट हो गया। अंग को जीतने 
से मगध की शक्ति बहुत बढ़ गई। काशी का कुद्द अरेश उसे पद्ले ही से प्त 
हो गया था। अब अंग को अधिगत कर लेने से वह अत्यन्त महत्तव(र्ण राज्य बन' 
गया और साम्राज्य-विस्तार के उस संघषं में प्रवत्त हुआ, जिसवा उम्ररूप हम 
अजातवशत्रु के शासन में देखेंगे । 

मगध की पुरानी राजधानी गिरिब्रज थी। पर यह नगर गंगा के उत्तर में 
विद्यमान वज्जिसंघ के आक्रमणों से सुरक्षित नहीं था। इसपर निरन्तर वज्जियों 
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के आक्रमण होते रहते थे । इन्हीं के कारण गिरिब्रज में एक बार भारी आग रूग 
गई थी। बिम्बिसार ने गिरिब्रज के उत्त र में एक नये नगर की स्थापना की, जिसका 
नाम राजगृह था। राजगृह के राजप्रासादों का निर्माण भवन-निर्माण-कला के 
प्रसिद्ध विशेषज्ञ महागोविन्द द्वारा किया गया था। राजगृह को एक दुर्ग के रूप में 
बनाया गया था, ताकि वज्जियों के आक्रमणों का वहां से भली-भांति मुकाबला: 
किया जा सके । जिस उद्देश्य से राजगृह की स्थापना की गई थी, वह सफल हुआ । 
कुछ समय के लिये वज्जियों के" आक्रमण बन्द हो गये और वज्जिसंघ तथा भगध 
की सन्धि को स्थिर करने के लिये उनमें वंवाहिक सम्बन्ध भी स्थापित किया 
गया । वज्जिकुमारी चेल्लना का विवाह बिम्बिसार के साथ कर दिया गया। 

बिम्बिसार बड़ा शक्तिशाली राजा था | बौद्ध- न्‍थ महावग्ग में लिखा है 
कि उसकी अधीनता में ८०,००० ग्राम थे, जिनके ग्राभिक उसकी राजसभा में 
एक हुआ करते थे। एक अन्य स्थान पर बौद्ध-साहित्य में उसके राज्य 
का विस्तार ३०० योजन लिखा गय। है । 

बिम्बिसार बड़े वेभव कें साध मगध का शासन करता था। महागग्ग के 
अनुसार उसकी रानियों की संख्या ५०० थी। इस विषय में ैद्ध-लेखक ने यदि 
अतिशयोक्ति भी की हो, तो भी इसमे सन्देह नहीं कि उसका अन्त:पुर बहुत विशाल 
था। उसके बहुत-से पुत्रों के नाम प्राचीोन ऐतिहासिक अनुश्रुति में मिलते हे । 
अजातशत्र, दर्शक, अभय, शीलवन्त और विमल इनमें प्रमुख है । 

महात्मा बुद्ध राजा बिम्बिसार के समकालीन थे । अपने धमंचक्र का प्रवर्तन 
क रते हुए महात्मा बद्ध कई बार मगध आये और बिम्बिसार से उनकी भेंट ई॥ 
बिम्बिसार के हृदय में बुद्ध के लिये बहुत आदर था। 

प्रसिद्ध चिकित्सक जीवक भी राजा बिम्बिसार के समय में ही हुआ । यह 
दालवती न।म की वेश्या का पुत्र था. और पैदा होते ही माता ने सका परित्याग कर 
दिया था । कुमार अभय [ बिस्बिसार के अन्यतम पुत्र ) ने उत्ते अपना लिया और 
पाल-पोसव्‌र बड़ा किया। जीवक को अत्यन्त उच्च शिक्षा दी गई और उसे पढ़ने 
के लिये तक्षशिला भेज दिया गया । तक्षशिला में जीवक ने आयबेंद-शास्त्र की 
कौमा रभृत्य शाखा में विशेष निपुणता प्राप्त की। विद्याध्ययन समाप्त कर 
जीवक मगध वापिस लौटा और आगे चलकर बहुत प्रसिद्ध वेद्यध बना। जीवक 
के चिक्त्सा-सम्बन्धी चमत्कारों का उल्लेख बौद्ध-साहित्य में अनेक स्थानों पर 
किया गया है । 

बिम्बिसार १५ वर्ष की आयु में मगध का राजा बना था। ६७ वर्ष की आयु 
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तक कूल ५२ वर्ष उसने राज्य किया। उसके बड़े लड़के का नाम दर्शक था ॥ 
पिता के वृद्ध हो जाने पर सारा राज्य-कार्य दर्शक के ही हाथ में आ गया था। 
यही कारण है, कि अनेक प्राचोन ग्रन्थों में बिम्बिसार का शासन-काल २८ वर्ष 
ओर दर्शक का २४ वर्ष लिखा गया है । पर दर्शक ने जो भी राज्य किया, वह 
अपने पिता के जीवन-काल में ही किया, बाद म॑ नहीं; क्योंकि बिम्बिसार के बाद 
मगध के राजसिहासन पर अजातशत्र आरूढ़ हुआ था और उसने अपने पिता की 
हत्या करके राजगहेी प्राप्त की थी । 

अजातहात्र--राज। बिम्बिसार ने अपने शासन क आन्‍न्तम वर्षो में अजातशत्र 
को चम्पा (अग-जनपद) का शासक नियत किया था। मगध का शासन-कार्य 
अजातशत्र के बड़े भाई दर्शह के हाथ में था। ऐसा प्रतोत होता है, कि बिम्बिसार 
ने अपने साम्राज्य के दोनों महाजनपदों (मगध और अंग) को अपने इन दो पुत्रों 
(दर्शक और अजातशत्र) के सुपुर्द कर दिया था। पर अजातशत्र केवल अग से 
ही सनन्‍्तुष्ट नहीं हुआ। वह सपूर्ण मागध-साम्राज्य का स्वामी होना चाहता था । 
इसलियं उसने अपने पिता बिम्बिसार को मारकर स्वयं राज्य प्राप्त करने का 
उद्योग किया । बौद्ध-साहित्य में इस घटना का वर्णन इस प्रकार किया गया 
है :-- 

देवदत्त ने अजातशत्रु के साथ मिलकर यह षड्यन्त्र किया कि राजा बिम्बिसार 
को मारकर वह राजगद्दी प्राप्त कर ले। देवदत्त ने कुमार अजातशत्रु से कहा-- 
कुमार ! पहले मनुष्य दोर्घायु होते थे, अब वे अल्पायु होते ह । हो सकता है, कि 
कुमार कहलाते हुए ही तुम्हारी मृत्यु हो जाय । इसलिये कुमार ! तुम अपने 
पिता को मारकर स्वयं राजा बन जाओ । तब कुमार अजातशत्रु जांघ से छरा 
बांवकर भोत, उद्दिग्न, शंकित, मस्त (की तरह) मध्याक्व में सहसा अन्तः:पुर में 
चअ्रविष्ट हुआ । अन्तःपुर के उपचारक (रक्षक) महामात्यों ने अजातशत्र को अन्तः- 
पुर में प्रविष्ट होते देखा | देखकर उसे पकड़ लिया । फिर कुमार से कहा-- 

कुमार ! तुम क्‍या करना चाहते थे ?' 

पिता को मारना चाहता था ।' 

तुम्हें इस कार्य के लिये किसने प्रेरणा की थी ?' 

आय॑ देवदत्त ने ।' 

तब वे महामात्य अजातञ _ को ले, जहां मागध-राजा श्रेणिय बिम्बिसार था, 
वहां गये । जाकर राजा को सब बातें सुनाई । तब राजा ने कुमार अजातदत्रु 
से कहा-- 
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कुमार ! तू मुझे किसलिये मारना चाहता था ?' 

दिव ! में राज्य चाहता हूँ ।' 

कुमार! यदि तू राज्य चाहता है, तो यह राज्य तेरा है ।' 

बिम्बिसार ने अजातशत्रु को चम्पा का राज्य दे दिया। पर वहां देवदत्त 
के साथ मिलकर अजातशत्रु ने प्रजा पर अत्याचार करना शुरू किया, लोगों की 
सम्पत्ति लटनी प्रारम्भ की । जनता ने राजा बिम्बिसार से शिकायत की । 

बिम्बिसार ने सोचा कि*यदि अज।तश्षत्र को अधिक विस्तृत राज्य दे दिया 
जायगा, तो वह अत्याचार करना बन्द कर देगा। इसलिये उसने राजधानी राज- 
गृह को छोड़कर दहंष सम्पूर्ण मागध-जनपद भी अजातशत्र्‌ को दे दिया। पर इससे 
भी उसके अत्याचारों में कमी नहीं आई। इस पर राजा ने राजगृह भी अजातशत्रु 
को दे दिया। केवल खजाने पर ही अपना अधिकार शेष रखा। इसपर देवदत्त 
ने अजातशत्रु को समझाया, कि जिसके पास खजाना होता है, वही असली राजा 
होताहे। इसलिये बिम्बिसार को विवश किया गया, कि वह खजाना भी अजातशत्रु 
के सुपुर्द कर दे। बिम्बिसार ने यह भी स्वीकार कर लिया, पर साथ ही अपने 
पुत्र पर इस बात के लिये जोर दिया कि वह देवदत्त का साथ छोड़ दे। इस बात 
से अजातशत्र बहुत नाराज हुआ और अपने पिता को कंद में डाल दिया। उसने 
बिम्बिसार को भाजन देना बन्द कर दिया, ताकि वह भूख से तड़प-तड़पकर मर 
जावे । बिम्बिसार से मिलने के लिये कवल एक व्यक्ति को इजाजत दी जाती 
थी। वह थी उसकी रानी और अजातशत्रु की माता बंदेही। वह छिपकर 
बिम्बिसार के लिये एक कटोरे में भोजन ले जाती थी। जब यह बात अजातशत्रु 
को माल्‌म हुई, तो उसने रानी को मारने की धमकी दे यह करने से रोक दिया। 
परन्तु वदेही अपने शरीर पर एक ऐसा चूर्ण मल लाती थी, जो पोषक था । इस 
प्रकार राज। बिम्बिसार कुछ समय तक और जीवित रह सका। पर जब अजात- 
शत्रु को यह बात मालम हुई, तो उसने रानी वेदेही का बिभ्बिसार से मिलना 
ही बिलकुल बन्द कर दिया । बिम्बिसार महात्मा बुद्ध का श्रद्धालु भक्त था। 
बद्ध ने गद्धकूट पर्वत पर एक ऐसे स्थान पर आसन जमाया, जहां से बिम्बिसार 
खिड़की के रास्ते बुद्ध का दर्शन करता रह सकता था। बुद्ध के दशंनमात्र से ही 
उसका जीवन कायम रहा। पर जब अजातशत्रु को यह बात मालूम हुई, तो उसने 
उस खिड़की को भी बन्द करा दिया ॥ 

इसी समय की बात है, कि अजातशत्रु के लड़के उदायीभद्र की उंगली में एक 
फोड़ा निकल आया। दर्द के मारे वह चिल्लाने लंगा। अजातशत्र ने उसे गोदी 
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में उठा लिया और उसे पुचकारने का प्रयत्न करने लगा। फिर उसने फोड़ेवाली 
उँगली को मुंह में ले उसे चूमना शुरू किया। इससे वह फोड़ा फट गया और उदायी- 
'भ कोचैन पड़ गई। ठीक इस समय रानी वंदेही वहां आ पहुंचो और अजाठशरत्र 
को इस दशा में देख उससे कहा--'तिरे पिता ने भी तेरे लिये एक दिन ठोक इसी 
कार किया था । यह सुनते ही अजातशत्रु की आंखें खुल गईं । उसे ख्याल 
आया कि वह अपने पिता के साथ कितना अनुचित व्यवहार कर रहा है । उसने 
सोचा, यदि मेरे पिता अब भी जोवित हों, तो कितना उत्तम हो। उसने चिल्ला- 
कर कहा--ओह ' यदि कोई आदमी मुझे बता सके कि मेरे वृद्ध पिता अब भी 
जीवित हें, तो उसे में अपना सारा राज्य देने को त॑यार हूं। यह सुनते ही लोग 
कारागार की तरफ भाग पड़े । बिम्बिसार बहुत बूढ़ा था, इतने दिनों के अनशन 
के कारण उसका शरीर मृतप्राय हो गया था। जब उसने बाहर शोर सुना, तो 
समझा कि अजातशत्रु ने उसे कोई नई व्यथा देने की व्यवस्था की है। इसे वह नहीं 
सह सका और उसके प्राण शरीर को छोड़ गये । 
इस प्रकार परमप्रतापी, अग-विजेता और सैनिक श्रेणि के नेता महाराज 
बिम्बिसार की मृत्यु हुई। अजातशत्रु के अन्य भाई उसके भय के मारे बौद्ध-भिक्ष्‌ 
बन गये । न केवल शीलवन्त, विमल आदि छो भाइयों ने ही भिक्षु-तरत्ति स्वीकार 
को, पर कुमार दर्शक, जो बिम्बिसार के पिछले २४ वर्षो में राजगृह का शासक रहा 
था और अजातशत्रु का बड़ा भाई था, अपने उदृण्ड महात्त्वाकांक्षी भाई के भय से 
बोद्ध-भिक्ष्‌ बन गया । 
इसमें सन्देह नहीं, कि राज्यप्राप्ति क पश्चात्‌ अजातशरत्रु को अपने कार्य पर 
बहुत परचात्ताप हुआ | बौद्ध-प्रन्थों में स्थान-स्थान पर उसके पश्चात्ताप का 
उल्लेख है । जैन-लेखऊ हेमचन्द्र ने लिखा हैँ, कि अजातशज्रु को अपने पिता की 
मृत्यू पर इतना दुःख हुआ, कि वह राजगृह में नहीं रह सका और उसने अपनी 
राजधानी राजगृह से परिवर्तित कर चम्पा बना ली । 
कोशल के साथ संघर्ष--राजगदही पर अधिकार कर लेने के अनन्तर अजात- 
शत्र का अन्य राज्यों के साथ युद्धों का प्रारम्भ हुआ। पहला युद्ध कोशल-महाजन- 
पद के साथ हुआ। यहां इस समय राजा प्रसेनजित्‌ का शासन था। यह अजातशरत्रु 
का नाना था। अपने नाना के साथ अजातशत्रु के युद्ध का कारण यह था, कि राजा 
बिम्बिसार को कोशल देवी के साथ विवाह पर नहान चुन्न मूल्य” के रूप में काशी 
का जो प्रदेश दहेज में दिया गया था, उसपर अब कोशल के राजा ने फिर अपना 
अधिकार कर लिया था। अपने पति के वियोग में रानी कोशलदेवी का भी स्वगं- 
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वास हो चुका था । अतः प्रसेनजित्‌ चाहता था कि काशी-जनपद का वह प्रदेश 
पितृषाती अजातशत्रु के पास न रहने पावे। इसी प्रइन पर मगध और कोशल में 
यूद्ध का प्रारम्भ आ। 

अजातशत्रु नवयुवक था और अत्यन्त महत्वाकांक्षी व उद्दण्ड वीर था। दूसरी 
ओर प्रसेनजित वद्ध हो चुका था। पहले अनंक युद्धों में कोशल की निरन्तर पराजय 
होती रही | प्रसेनजित्‌ अपनी पराजयों से बहुत चिन्तित था । एक दिन उसने 
अपने दरबारियों क सम्मुख इंस समस्य । को उपस्थित किया। उन्होंने कहा, बौद्ध- 
भिक्ष॒ुओं से इस समस्या का हल पुछना चाहिये । राजा ने कुछ लोगों को भिक्षुओं 
की बातें सुनने के लिये नियत कर दिया। दो भिवखु आपस में मगध और कोशल 
के युद्ध की चर्चा कर रहे थे। राजा प्रसेनजित्‌ के भेजे एदुतइनकी बातों को ध्यान 
से सुनते लगे। बातें चलते हुए उन भिक्षुओं में से एक ने कहा, यदि प्रेसनजित्‌ 
मगध को परास्त करना चाहता है, तो उसे शकटब्यूह बनाकर युद्ध क रना चाहिये । 
दूतों ने यह बात प्रसेनजित्‌ तक प चा दी। उसने यही किया। एक बार फिर 
सेना एकत्र की गई। सेना को शकटब्यह की पद्धति से संगठित किया गया। इस 
बार अजातशत्रु परास्त हो गया। वह कवल परास्त ही नहीं आ, अपितु प्रसेनजित्‌ 
के हाथ में कद भी हो गया । 

यद्यवि अन्त में प्रसेनजित अजातशत्रु को परास्त करने में समर्थ हुआ, पर मगध 
की शक्ति का उसे भलीभांति परिज्ञान हो गया था । उसने यही उचित समझा 
कि अजातशत्रु के साथ सन्धि कर ली जाय और इस सन्धि को स्थिर रखने के 
लिये अपनी कन्या वजिरा का विवाह उसके साथ कर दिया जाय । जिस प्रकार 
कोशलदेवी को बिम्बिसार के साथ विवाह के समय काशी राज्य वा एक लाख 
वाषिक आमदनी का प्रदेश दहेज में नहान चृन्न मूल्य के रूप में प्रदान किया गया 
था, वेसे ही अब वजिरा क विवाह में वही प्रदेश उसी रूप में फिर दे दिया गया। 
इस प्रकार काशी का वह प्रदेश मागध-साम्राज्य में ही शामिल रहा। 

वज्जिसंध की पराजय--कोशल के साथ सन्त्रि हो जानेके अनन्तर अजात- 
दत्र्‌ ने गंगा के उत्त रमें विद्यमान वज्जिसघ पर आक्रमण क रन का विचार किया। 
बज्जिसंघ बड़ा शक्तिशाली जनपद था, जिसमें आठ गण रुभ्मिलित थ। वज्जि 
और मगध के बीच में गंगा नदी बहती थी, जो इन राज्यों के बीच की सीमा का 
काम देती थी । गंगा के तट पर एक बन्दरगाह था, जो एक मील लम्बा था। 
आधा बन्द रगाह वज्जियों के अधिकार में था और आधा मगध के । इस बन्द रगाह 
के समीप ही एक पर्वत था, जिसके अंचल में बहुमूल्य खनिज पदार्थों की एक 
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खान भी थी । इस खान पर भी दोनों जनपदों का अधिकार समझा जाता था । 
पर दो वर्षों के केवल वज्जि लोग ही इस खान का उपयोग कर रहे थे। अजातशत्र 
इसे सहन नहीं क र सकआ और उसने युद्धद्वा रा वज्जियों को परास्त क रने का निश्चय 
किया । बौद्ध-प्रन्थों के अतुसार मगध ओर वज्जि-जनपदों के युद्ध का 
तातशालिफ कारण यही था । पर अजातदात्नु के वज्जियों पर आक्रमण करने का 
मल कारण तो मगध की स/म्राज्य-लिप्सा ही थी । 

वज्जि-जनवद को किस प्रकार मगध के स/म्राज्यवाद ने अपना शिकार बनाया, 
इसका वृत्तान्त बड़ा मनोरंजक व उपयोगी है । हम 'महापरिनिब्बान सुत्त के 
आधार पर इस व॒त्तान्त का यहां उल्लेख करते हे :-- 

४ ऐसा मेने सुना । एक समय भगवान्‌ बृद्ध राजगृह में गुश्रकूट पर्वत पर 
विहार करते थे । 

उस समय राजा मागध वंदेहीपुत्र अजातशत्र्‌ वज्जि पर चढ़ाई करना चाहता 
था। वह ऐसा कहता था--में इन वेभवशाली महा।नुभाव वज्जिथों को उच्छिन्न 
करूंगा, वज्जियों का विनाश करूंगा, उनपर आफत ढाऊंगा। 

तब अजातशत्र ने मगध के महामन्त्री वर्षकार ब्राह्मण को कहा--आओ 
ब्राह्मण.! जहां भगवान्‌ हैं, वहां जाओ। जाकर मेरे वचन से भगवान के पेरों में 
सिर से वन्दना क्रो । आरोग्य, अल्प आतंक, लघु उत्थान, सुख-विहार पूछो और 
यह कहो--भगवन्‌ ! राजा अजातशत्रु वज्जियों पर चढ़ाई करना चाहता है । 
वह ऐसा कहता है, में इन वज्जिधों को उच्छिन्न करूंगा । भगवान तुम्हें जैसा 
उत्तर दें, उसे समझरुर मुझे कहो । तयागत अयथा।र्थ बात गहीं कह सकते । 

अच्छा कहकर ब्राह्मण वर्षफर बहुत अच्छे यान पर आरूढ़ हो राजगृह 
से निकला ओर गृ ध्रहूट पर जहां भगवान्‌ थे, वहां गया । जाकर भगवान्‌ के साथ 
संमोदन कर एक ओर बैठा और एक ओर बेठकर राजा अजातशत्रु का सन्देश 
भगवान्‌ को सुना दिया । 

उस समय आयुधष्मान्‌ आनन्द भगवान्‌ के पीछ खड़े होकर भगवान्‌ को पंखा 
झल रहे थे। तब आयुष्मान्‌ आनन्द को आभमन्त्रित कर भगवान्‌ ने कहा-- 
आनन्द ! क्‍या तूने सुना है, वज्जि लोग बराबर सभा में एकत्रित होनेवाले 
है?” 

हां भगवन्‌ ! मेंते सुना हे ।' 

आनन्द ! जब तक वज्जि एक साथ एकत्र होकर बहुधा अपनी सभायें करते 
रहेंगे, तब तक आनन्द ! वज्जियों की वृद्धि ही समझना, हानि नहीं । 
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क्या आनन्द ! तूने सुना है, कि वज्जि लोग एक हो बंठक करते है, एक हो 
उत्थान करते हैं, और एक हो राजकीय-कार्य की देखभाल करते हें ?' 

हां भगवन्‌ ! मेंने सुना है ।' 

आनन्द ! जब तक वज्जि लोग एक हो बैठक करते रहेंगे, एक हो उत्थान 
करते रहेंगे, और एक हो राजकीय कार्य की देखभाल क रते रहेंगे, तब तक उनकी 
वृद्धि ही समझना, हानि नहीं ।' 

क्या आनन्द ! तूने सुना है, कि वज्जि लोग जो अपने राज्य में विहित है, 
उसका उल्लंघन नहीं करते, जो विहित नहीं है, उसका अनुसरण नहीं करते; और 
पुराने समय से वज्जियों में जो नियम चले आ रहे हे, उनका पालन करते है ? ' 

हां भगवन्‌, मेने सुना है ।! 

आनन्द ! जब तक वज्जि लोग जो अपने राज्य में विहित है, उसका उल्लंघन 
नहीं करेगे, जो पुराने समय से वज्जियों में नियम चले आ रहे हें, उनका पालन 
करते रहेंगे, तब तक उनकी वृद्धि ही होगी, हानि नहीं ।' 

क्या आनन्द ! तुने सुना है, वज्जियों के वृद्ध (महल्लक ) नेता हैं, उनका वे 
सत्कार क रते हैं, उन्हें वे बड़ा मानकर उनकी पुजा करते है, उनकी बात को सुनने 
तथा ध्यान देने योग्य समझते हे ? ' 

हां भगवन्‌ ! मेंने सुना है ।' 

आनन्द ! जब तक वज्ज्जियों में वृद्ध (महल्लक) नेता रहेंगे, उनका वे 
सत्कार क रते रहेंगे, उन्हें वे बड़ा मानकर उनकी पूजा करते रहेंगे, उनकी बात को 
सुनने तथा ध्यान देने योग्य समझते रहेंगे, तब तक उनकी वृद्धि ही होगी, हानि 
नहीं । 

तब भगवान्‌ ने ब्राह्मण वर्षकार को सम्बोधन करके कहा-- ब्राह्मण ! एक 
समय में वेशाली के सारदन्द चेत्य में विहार करता था। वहां मेने वज्जियों 
को ये सात अपरिहारणीय धरम कहे थे । जब तक, ब्राह्मण ! ये सात अपरिहार- 
णीय धर्म वज्जियों में रहेंगे, इन सात अपरिहारणीय धर्मों में वज्जि लोग दिखाई 
पड़ेंगे, तब तक ब्राह्मण ! वज्जियों की वृद्धि ही समझना, हानि नहीं ।! 

ऐसा कहने पर ब्राह्मण वर्षकार भगवान्‌ से बोला--हे गौतम ! एक भी 
अपरिहारणीय धर्म से वज्जियों की वृद्धि ही समझनी होगी, सात अपरिहारणीय 
धर्मों की तो बात ही क्‍या ? हे गौतम ! राजा अजातशत्र को उपलाय 
(रिश्वत) या आपस में फूट डलवाकर युद्ध करना ठीक नहीं। हे गौतम ! 
अब हम जाते हैं। हमें बहुत काम करने हे । 

१९ 
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तब मगध का महामात्य ब्राह्मण वर्षकार भगवान्‌ को अभिननन्‍्दन कर, अनु- 
मोदन कर आसन से उठकर चला आया। 

इससे आगे का वृत्तान्त अद्डकथा में इस प्रकार लिखा गया है-- 

वर्षकार ब्राह्मण राजा अजातशत्रु के पास गया। राजा ने उससे पूछा--- 
आचार्य! भगवान्‌ ने क्या कहा ? उसने उत्तर दिया, श्रमण गौतम के कथना- 
नुसार तो वज्जि )ें को किसी प्रकार भी परास्त नहीं किया जा सकता। हां, 
रिश्वत और आपस में फूट डालने से परास्त कियष जा सकता है ।' 

'तब राजा ने कहा-- रिश्वत से हमारे हाथी, घोड़े और को का नाश होगा। 
भेद काहो योग करना चाहिये। यह कैसे किया जायगा ? ' 

वर्षकार ने उत्तर दिया-- तो महाराज ! तुम परिषद्‌ में वज्जियों की बात 
उठाओ। तब में कहँँगा, महाराज | तुम्हें उनसे क्या है ? इन राजाओं ( वज्जि- 
गण के राजसभासद ) को कृषि और वाणिज्य करने दो । तब तुम कहना-- 
क्वोंजी! यह ब्राह्मण वज्जियों क सम्बन्ध में की जानेवालो बात में रुकावट 
डालता है ।' उसी दिन में उन (वज्जियों ) के लि भेंट-उपहार भेजूंगा। उसे 
पकड़कर मुझपर ेबारोपण कर, बन्ध न, त।ड़ना आदि न कर, छुरे से मुंडन करा 
मुझे नगर से बाहर निकाल देना । तब में कहूंगा-- मेने तेरे नगर में प्रकार और 
परिखा बनवाई हैं; में इनक कमजोर स्थानों को जानता हूँ, अब जत्दो तुझे 
सीधा व रूँगा ।' ऐसा सुनकर तुम कहना-- बेशक, तुम जाओ ।' 

राजा अजातशत्रु ने यही सब किया । वज्जियों ने वर्षकार के निकाले जाने 
की बात सुनकर कहा, यह ब्राह्मण मायावी श॒है, इसे गंगा न उतरने दो ।” पर 
दूसरे वज्जियों की सम्मति इससे भिन्न थी । उन्होंने कहा--इस ब्राह्मण को 
हमारा पक्ष लेने के कारण ही तो मगध से निकाला गया है, अत: इसे आने देना 
चाहिये ।' वज्जियों ने ब्राह्मण वर्षकार से पुछा-- तुम किसलिये यहां आये हो ? 
उसने सब हाल सुना दिया। वज्जियों ने कहा--'इस छोटी-सी' बात के लिये इतना 
भारी दण्ड देना उपयुक्त नहीं था । फिर उन्होंने पूछा--मगध में तुम्हारा क्या 
पद था ? ' वर्षकार ने कहा--में वहां विनिश्चय महामात्र था ।' वज्जियों ने 
निश्चय किया, यहां भी वर्षकार का यही पद रहे। वर्षकार वेशाली में निवास 
करने लगा | वह बड़ी सुन्दर रीति से न्याय-कार्य करता था। राजकुमार 
उसके पास विद्याग्रहण करते थे । 

धीरे-धीरे ब्राह्मण वर्षफार की वेशाली भर में घाक जम गई। अपने गुणों के 
कारण सब उसकी प्रतिष्ठा करने लगे। अब उसने अपना असली कार्य प्रारम्भ 
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किया | उसने एक लिच्छवि को एकान्त में ले जाकर पुछा--आप बहुत गरीब 
है न? उसने कहा, आपसे यह बात किसने कही ! ' अमुक लिच्छवि ने ! 
इसी कार दुसरे लिच्छवि से वर्ष कार ने कहा--तुम कायर हो क्‍या ?” किसने 
कहा !” अमुक लिच्छवि ने ।' इपी प्रकार झूठ-पूठ एक-दूसरे के नाम से बातें 
कहकर वर्षकार ने उन लिच्छवि राजाओं में तोन वर्ष के अन्दर ऐसी फूट डाल 
दी, कि दो लिच्छवि-राजा एक रास्ते पर भी नहीं जाते थे। हम पहले लिख चुके 
हैं, कि लिचछविगण वज्जि-जनपद में सबसे अधिक शक्तिशाली था। जब वर्षकार 
को विश्वास हो गया, कि अब लिछछवियों में भली भांति फूट पड़ गई है, तब उसने 
राजा अजातशत्रु क पास जल्दी हो आक्रमण करने के लिये खबर भेजी । अजातदशत्रु 
ने रणभेरी बजाई और युद्ध क लिये चल पड़ा। जब वेशाली-निवासियों ने देखा कि 
अजातशत्रु आक्रमण करने आ रहा है, तो उन्होंने भी रणभेरी बजवाई और कहा-- 
आओ चलें, राजा अजातशत्रु को गंगा के पार न उतरने । पर भेरी सुनकर भी 
लिच्छाव लोग जमा नहीं हुए । तब दुबारा भेरी बजाई गई, कि राजा को नगर में 
घुसने न दें; नगरद्वार बन्द करके अजातश | का मुकाबला करें। पर अब भी 
कोई जमा नहें हुआ। राजा अजातशत्रु खुले द्वा।ं से ही घुसकर सबको ठवाह 
करके चला गया। 

बौद्ध-साहित्य के इस विवरण पर किसी प्रकार की टिप्पणी की आवश्यकता 
नहीं है । निरसन्देह, वज्जि-जनपद मगव के उत्तर में गंगा के पार एक ब त शक्ति- 
शालो संध था। पर गणतनन्‍त्र-राज्यों की सबसे बड़ी निर्बलता यह होती है, कि 
उनमें भेद-तीति सुगमता से सफल बनाई जा सकती हैँ। भेद और प्रदान इन दो 
उपायों से ही गणराज्यों का विनाश छात्र लोग करते रहे हे । कौटलीय अर्थशास्त्र 
में स/म्र/ज्यवादो आचार्य चाणक्य ने नहीं उपायों का उपदेश अपने विजिगीषु 
राजा को संघों का नाश करने के लिये किया हैं । चाणक्य से पूर्व आचार्य वर्षकार 
ने भी नहीं उपा ३ं का उपयोग कर वज्जिसंघ का नाश किया । 

एक जुैन-ग्रन्य के अनुसार, जब राजा अजातश _ ने वंशाली पर चढ़ाई की 
'तो काशी ओर मल्‍ल-जनप ।ें ने इप्त युद्ध में वज्जि | की सहायता की । सम्भवत:, 
वज्जिसं के साथ ही काशी और मलल-जनपद भी मगध के साम्राज्यवाद के शिकार 
हो गये । यद्यवि बौद्ध-प्रन्थ अट्ुकथा के अनुसार व कार की भेदनीति के कारण 
अजातशत्रु ने युद्ध के बिना ही वेशाली पर अपना अधिकार कर लिया ॥, पर 
जैन-अनुश्रुति के अनुसार उसे वज्जिसंघ को परास्त करने के लिये घोर द्ध की 
आवश्यकता हुई थी। इस युद्ध में अजातशत्रु ने महाशिला-कण्टक' और 'रथमृसल' 
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जैसे भयंकर हथियारों का प्रयोग किया था। वर्षकार की भेदनीति के कारण कमजोर 
पड़े हुए वज्जि-महाजनपद को युद्ध द्वारा जीत सकना अजातशत्रु के लिये सम्भव 
हो गया था, यही प्राचीन अनुश्रुति का निष्कर्ष है । 

अंग-महाजनपद बिम्बिसार के समय में मागध-साम्राज्य के अन्तर्गत हो गया 
था । जब अजातदत्र के प्रयत्न से वज्जि, मल्‍ल और काशी+--पे तीन महाजनपद 
मागव-पाम्राज्य में सम्मिलित हो गये । काशी का कुछ भाग बिम्बिसार के समय 
में भी मगध के अधीन था। इस प्रकार अब मागप-साम्राज्य की शक्ति बहुत 
बढ़ गई । 

अजातशचन्नु ने ३२ वर्ष तक राज्य किया। जिस समय महात्मा बुद्ध का निर्वाण 
हआ, उस समय अजातशत्रु को शासन करते हुए आठ वर्ष व्यतीत हो चुके थे। 
महात्मा बुद्ध का निर्वागकाल ४८० ईस्वी पूर्व के लगभग है । अत: अजातशत्रु ४८८ 
ईस्वी पूर्व में राजगद्दी पर बेठे, और ४५६ ईस्वी पूर्व में उनके शासन का 
बनन्‍्त हआ । 

राजा उदायीभव्र--प्रसिद्ध बौद्ध ऐतिहासिक ग्रन्थ महावंश के अनुसार 
उदायीभद्र ने भी अपने पिता अजातशत्रु को मारकर मगध का राजसिहासन 
प्राप्त किया था। अजातशत्रु ने अपने पिता बिम्बिसार का घात किया था और 

दायी ने अजातशत्रु का। एकराट बनने के इच्छुक ये मागध-सम्राट्‌ सचमच ही 

नयवरजित' थे। शायद इन्हीं को दृष्टि में रखकर आचार्य चाणक्य ने अर्थशास्त्र 
में लिखा है, कि राजयुत्र कर्कंट (केंडड़े) के समान होते हे, जो अपने पिता को ही 
खा जाते है। चाणक्य ने राजपुत्रों को इस वृत्ति से बचाने के लिये अनेक उपायों का 
भी प्रतियादन किया हूँ । राजपुत्र कहीं अपने पिता को मारकर राज्य-प्राप्ति के 
लिये षड़यन्त्र तो नहीं कर रहे है, इसकी जानकारो रखने के लिये अनेक प्रकार 
की व्यवस्था की हैं । 

पाटलिपुत्र की स्थापना उदायी ने ही की। अजातशत्रु के समय में मगध 
को राजवानी चम्पा और राजगृह थीं। काशी, मल्‍ल और वज्जि-महाजनपदों के 
जीत लेते के बाद मागव-साम्राज्य इतना विस्तृत हो गया था, कि राजगृह या चम्पा 
साम्राज्य के केन्द्र से बहुत दुर पड़ती थीं। शक्तिशाली वज्जिसंघ को भलीभांति 
काबू में रखने के लिये भी इस प्रकार की राजधानी की आवश्यकता थी, जो 
वज्जि-जनपद से अधिक दूर न हो । पाटलिपुत्र इसके लिये बहुत ही उपयुक्त 
नंगर था । 

उदायी बबहुत ही महत्वाकांक्षी तथा वीर राजा था। पड़ोस के सब राजा 
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उसके निरन्तर आक्रमंणों से तंग थे । वे समझते थे, कि जब तक उदायी जीवित 
रहेगा, तब तक दुसरे राजा चेन से राज्य-सुख का उपभोग नहीं कर सकेंगे । पर 
उदायो ने किस-किस राजा को जोतक र अपने अधीन किया, इसका वृत्तान्त भारत 
की प्राचोन अनुश्रुति से ज्ञात नहीं होता। जैन-प्रन्थों में उदायी के विषय में एक 
अत्यन्त उपयोगी कथा पाई जातो है । हेमचन्द्रकृत स्थविरावलि-चरित्र' के 
अनुसार उदायो ने किसो समोपवर्ती राजा पर आक्रमण कर उसके राज्य को छीन 
लिया और वह राजा भो युद्ध में मारा गया। परन्तु उस राजा के पुत्र ने अवन्ति 
के राजा के पास जाकर आश्रय लिया और उससे उदायी के विरुद्ध युद्ध करने के 
लिये सहायता को याचना की । इस समय भारत में साम्राज्य-विस्तार के लिये जो 
महाजनपद सघषर्ष कर रहे थे, उनमें मगध और अवन्ति ही सबसे प्रबल थे। मगध 
ने अंग, काशी, वज्जि ओर मल्ल-महाजनपदों को जीत लिया था । इनके विजय 
के कारण उसको शक्ति बहुत बढ़ गई थी । उधर अवन्ति की शक्ति भी बहुत 
बढ़ी हुई थी । वत्स और अवन्ति इस समय एक राजवंश के शासन में थे । पश्चिम 
के अनेक छाटे-बड़े राज्य इस समय अवन्ति के अधीन हो चुके थे । 

अवन्ति के राजा ने इस राजकुमार की सहायता देना स्वीकृत कर लिया । 
पर उदायी को युद्ध द्वारा परास्त कर सकना सुगम बात न थी। अतः एक 
चाल चलो गई। उदायी जैन-धर्म में श्रद्धा रखता था। जैन साधु उसके पास आते- 
जाते रहते थे । इस राज्यच्युत राजकुमार ने जेन-साधु का वेश बनाया और 
पाटलिपुत्र जा पहुंचा। जो जैन-गुरु उदायी के राजप्रासाद में आते-जाते थे, उनमें 
से एक का शिष्य बनकर वह स्वयं भी महलों में आते जाने-छगा । एक दिन 
अवसर पाकर, जब राजा सो रहा था, इसने उस पर आक्रमण किया और उसके 
सिरको धड़ से अलग कर दिया। इस प्रकार पितृ हन्ता तया पाटलिपुत्र के संस्थापक 
राजा उदायोभद्र का अन्त हुआ। उदायी का शासनकाल कूल सोलह वर्ष था। 

उदायी के बाद अनुरुद्ध ओर फिर मृण्ड मगध की राजगद्दी पर बैठे । इन 
दोनों का शासन-क्ाल आठ वर्ष था। इनके साथ सम्बन्ध रखनंवाली किसी 
भी महत्वयु्णं घटना का ज्ञान हमें नहीं है । 

शिशुनाग नन्दिवर्धन--मुण्ड के बाद मगव का राजा नागदासक बना । 
उसका प्रधान अमात्य शिशुनाग था। नागदासक नाम को ही राजा था, असली 
राज्यशक्ति शिशुनाग के हाथ में थी । शिशुनाग ने उसी मार्ग का अवलम्बन' 
किया, जिसपर <न्तिम बाहद्रथ राजा रिपुंजय का प्रधानामात्य पुलिक चला था। 
मगध में फिर एक बार क्रान्ति हुई। नागदासक को राजसिहासन'से उतारकर 
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उसका अमात्य शिशुनाग सम्राट बन गया। बौद्ध-साहित्य के अनुसार पाटलिपुत्र 
के पोरों, मन्त्रियों और अमात्यों ने नागदासक को राजगद्दी से च्युत कर 'साधु- 
सम्मत अमात्य शिशुताग' को राजपद पर अभिषिक्‍त किया। शिशनाग कहां 
तक साधु सम्मत था, यह कह सकना सुगम नहीं है, पर समें सन्देह नहीं, कि वह 
बड़ा प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी था। उसने कल ४२ वर्ष तक मगध का नेतृत्व 
किया, २४ वर्ष न|गदासक के अमात्यरूप में और १८ वर्ष स्वयं राजा के रूप में । 
शिशुनाग का ही दूसरा नाम नन्दिवर्धन था। 

अवन्ति का पराजव--शिशु न/ग के शासन-क्राल में मगध के साम्न्राज्य का 
और भी अधिक विस्तार हुआ । सके समय की सबसे बड़ी घटना अवन्‍न्ति- 
महाजनपद का मागव-प्ताम्राज्य में सम्मिलित होता है । पुलिक के लड़के प्रद्योत 
ने अवन्ति में जिस नये वंश का प्रारम्भ किया था, अब उसका अन्त हो गया । प्रद्योत 
बड़ा शक्तिशाली राजा था. इसीलिये प्राचीन अनुश्रुति में उसे 'चण्ड' विशेषण 
से स्मरण किया गय। है । वत्स-राज्य के साथ उसके ब तन्से यद्ध एथे। प्रद्योत 
ने अपने समय में मगध पर भी आक्रपण करने की तेयारी की। इसीलिये राजा 
अजातशत्रु ने राजपृह को #िऊ।बन्दी कराई थो | प्रथोत के बाद अवन्ति की राज- 
गद्दी के लिये गृह-ऋलह शुरू हो गया | बाद के राजा प्रद्योत के समान वीर तथा 
दक्तिशाली नहीं थे। शिशुताग ने उनपर आक्रमण किया और अवन्ति-महाजनपद 
के अन्तिम राज। अवन्तिवर्धन को मारकर इस शक्तिशाली महाजनपद को भी 
मागव-साम्राज्य में सम्मिलित कर लिया। अवन्ति के परास्त होने के साथ ही 
व॒त्स देश पर भी शिशुनाग का अधिकार हो गया । 

काकवर्ण महानन्दी--शिशुनाग का पुत्र काकवर्ण महानन्दी था। कुछ 
ग्रन्थों में इसे ही कालाशोऊ के नाम से लिख! गया है। सने कूल २८ व तक 
राज्य किया। इपतके शासन-फाल के दसवें वर्ष में महात्मा बुद्ध का निर्वाण हुए 
१०० व पूर्ण हो चुके थे । इप अवसर पर बौद-धर्म की एक महासभा 'शाली 
में संगठित की गई । राजा महानन्दी इप महासभा का संरक्षक था। इपका 
आयोजन वंशाली के कुमुमपुरी विहार में किया गया था, जहां बौद्ध-प्ंसार के 
सर्वप्रसिद्ध ७०० भिक्षु एकत्र हुए थे। बौद्ध-पर्म के संगठन में स महासभा ने 
बड़ा कार्य किया । 

महानन्दी का अन्त भी एक षडयन्त्र द्वरा हुआ। महाकवि बाणभट्ट ने हर्ष- 
चरित में लिखा है, कि नगर के बाहर गले में छूरी भोंक़ देने से उसकी मृत्यु हुई। 
प्राचीन आर्य-मर्यादा को छोड़कर भगध के सूम्र।टों ने जिस मार्ग का अनसरण 
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किया था, उससे यदि इन राजाओं का अन्त इस प्रकार के षड थन्‍्त्रों द्वारा हो, तो 
आइचर्य की क्या बात है ? 

जिस षड़यन्त्र ॥रा राजा महानन्दी की हत्या हुई, उसका नंता महाप्मनन्द 
था। यह जाति का शुद्र था, और प्रारम्भिक जीवन में बड़ी कठिनता से अपना पेट 
पालता था। परन्तु देखते में वह बड़ा सुन्दर था। धीरे-धीरे महानन्दी की रानी 
उसके काब में आ गई, और रानी रा राजा भी बहुत कुछ उसक प्रभाव में आ 
गया। अवसर पाकर महापद्म ननन्‍्द ने महानन्दी को कत्ल कर दिया और उसके 
पुत्रों के नाम पर स्वयं राज्य-कार्य का संचालन करने लगा। महानन्‍्दी के दस लड़के 
थे। प्रतोत होता है, कि पिता की हत्या के समय. सभी आयु में कम थे। यही 
कारण है, कि राजमाता का हृपापात्र होने से सारो शासन-शक्ति महापगझननन्‍्द के 
हाथ में आगई थी। स महापझननद ने बाद में महानन्दी के पु 9 का भी घात 
करा दिया, और स्व मगध का सम्राट बन गया। इस महापझतन्द के सम्बन्ध 
में हम आगे चलकर अधिक विस्तार से लिखेंगं । 


(५) वत्स और अवन्ति 


मगध ने किस प्रकार अन्य महाजनपदों को जीतकर अपने विशाल साम्राज्य 
का निर्माण किया,इ सका उल्लेख हमने ऊपर किया है। सम्राट शिशनाग नन्दिवर्धन 
ने अवन्ति महाजनपद को जीतकर मागध-साम्राज्य के अन्तर्गत कर लिया था । 
वत्स मह जनपद भी अवन्ति के समान मागध-प्राम्रज्यवाद का शिकार हुआ । पर 
मागध-सा ज्राज्य के अन्तर्गत होने से पूर्व कछ समय के लिये वत्स और अवन्ति-- 
नैनों ने ही अच्छी उन्नति की थी। ये दोनों महाजनयद जहां अपने पड़ोपी प्रदेशों 
को जीतने में लगे थे, वहां साथ ही उनका परस्पर भी संघष चल रहा था। कुछ 
समय के लिये काशी का प्राचीन शवित गाली राज्य भी वत्स के अधीन रहा था । 
अवन्ति के साम्राज्य-वित्तार सम्बन्धी प्रयत्नों के विषय में हमें बहुत 
क्‌छ परिचय कथा-परित्साग र, भास कवि के नाटकों औरबौद्ध-साहित्य द्वारा प्राप्त 
होता है । भारत में एक केन्द्रीय शक्तिशाली साम्राज्य के विकास में वत्स और 
अवन्ति के प्रयत्नों का बहुत महह््व हैं । अत: इस करण में हम उन प्रयत्नों का 
संक्षिप्त रूप से उल्लेख करेंगे । 
अवन्ति और वत्स का संघर्ष --बुद्ध के समय में अवन्ति देश का राजा पज्जोत 
था। उसकी राजधानी उज्जेती थी। पुराणों में पज्जोत के लिये प्रद्योत' शब्द 
आया है । महाकवि भास ने इसे मह।सेन' लिखा है । अनेक ग्रन्थों में इसके लिये 
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चण्ड' विशेषण का भी प्रयोग किया गया है । बुद्ध का समकालीन वत्स देश का 
राजा उदयन था। अवन्ति और वत्स की सीमायें एक दूसरे से मिलती थीं। अतः 
उनमें परस्पर संघर्ष वा होना स्वाभाविक था। अवन्ति का राजा प्रद्योत वत्स को 
जीतकर अपनी अधीनता में लाना चाहता था। पर वत्स की शक्ति भी कम न' 
थी। अतः प्रद्योत ने छछ का आश्रय लिया। किन उपायों से द्योत ने उदयन 
को जीतने का प्रयत्न किया, इसका वर्णन बौद्ध-ग्रन्थ महावग्ग और महाक॒वि 
भात के नाटक्‌ प्रतिज्ञा-यौगन्ध रायण में वित्तारं के साथ किया गया है। भास 
का वर्णन ऐतिहासिकता के अधिक समीप हैँ, अत: उसे हम यहां संक्षेप के साथ 
उद्धत करते है । 

अवन्ति देश का राजा प्रद्योत अत्यन्त महत्त्ताकांक्षी था। उसने अनेक 
राजाओं को जीत कर अपने अधीन कर लिया। पर वत्सराज उदयन उसकी 
अधीनता स्वीकृत करने को उद्यत नहीं था । इससे प्रद्योत के हृदय में बहुत जलन 
होतो थी। उसने उदयन को वश में लाने के अनेक प्रयत्न किये, पर सफलता 
नहीं हुई । सेनाओं द्वारा उदयन को वशीभूत न कर सकने वा एक का रण भास ने 
यह लिबा हें, कि प्रद्योत की सेना उसके प्रति अन रक्त नहीं थी । 

उदयन को हाथी पकड़ने का बहुत शौक था। वह हस्तिविद्या में अत्यन्त प्रवीण 

था। वह सदा उत्तम-उत्तम हाथियों को पक ड़नेके लिये उत्सुक रहता था। इसलिये 
प्रदोत ने एक नकछी हाथी बनवाया। उसमें सेनिक छिपाकर रख दिये गये । 
इस नकली हाथी को वत्स और अवन्ति के सीमावर्ती जंगलों में रख दिया 
गया । 

इस समय उदयन शिकार खेलने के लिये नमंदा नदी को पार कर अपनी 
सेना के साथ वेगुवन में आया हुआ था। प्रातःकाल होने पर वह हाथियों के 
शिकार के लिये नागवन की ओर चल पड़ा। इतने में प्रदोत का एक आदमी 
आया और उसने उदयन से कहा--यहां से कोस भर दूर मेंने एक नीला हाथी 
देखा है । उदयन को हाथियों का शौक था ही, वह उसे पकड़ने के लिये तैयार हो 
गया । घोषजतों नामक वीणा को, जो हाथियों को वह में करने के लिये काम में 
आती थी और बीस आदमियों को उसने अपने साथ में लिया। पहले वह घोड़े 
पर जा रहा था, पर जब हाथी दिखाई देने लगा, तो वह घोड़े पर से उतरकर 
घोषवतो' को बजाता हुआ पैदल चलने लगा । इसी समय शेर की गर्जना सुनाई 
दी। उदयन के साथी शेर को ढूंढ़ने के लिये तितर-बितर हो गये ।उदयन को अपनी 
वीणा पर प्रुरा विश्वास था, वह अकेला ही हाथी की ओर चल पड़ा। इतने में 
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प्रद्योत के सैनिक उस नकली हाथी के बाहर निकल आये और उन्होंने उदयन' 
पर आक्रमण कर दिया । उदय : अकेला था, वह पकड़ लिया गया। प्रद्योत के 
मन्‍्त्री सालंकायन ने उसे कंदखाने में डाल दिया और उसकी घोषवती वीणा 
अवन्ति राज की कन्या वासवदत्ता को दे दी गई। इसप प्रकार प्रद्योत अपने छल 
में सफल हुआ । 
पर उदयन का एक मन्त्री था, जिसका नाम था यौगन्ध रायण' | वह बहुत 
ही नीतिनिपुण तथा चाणाक्ष व्यक्ति था। उसे पहले ही आशंका थी, कि उदयन' 
को पकड़ ने के लिये जाल रचा जा रहा हैं। उसने उदयन को सावधान करने का 
भी प्रयत्त किया था। जब उसे ज्ञात हुआ, कि वत्सराज अवन्तिराज प्रद्योत द्वारा 
कैद कर लिया गया है, तब उसने उसे मुक्त कराने की प्रतिज्ञा की। उज्जनी में 
रहते हुए उदयन का प्रद्योत की कन्या वासवदत्ता से स्नेह-सम्बन्ध स्थापित 
हो गया था । उदयन को वासवदत्ता के प्रणय के अतिरिक्त किसी 
अन्य बात का ध्यान नहीं रह गया था । पर यीगन्धरायण ने इसकी कोई 
परवाह नहीं की। उसने प्रतिज्ञा की,कि यदि में उदयन और वासवदत्ता 
दोनों को अवन्तिराज के कब्जे से छड़ाकर स्वतन्त्र न कर सका, तो मेरा नाम 
यौगन्धरायण नहीं हैँ । उसने उज्जतो में अपने चर भेजने प्रारम्भ कर दिये । 
विविध प्रकार के व्यक्तियों का भेष बदलकर यौगन्धरायण के गुप्तचर बहुत बड़ी 
सख्या में उज्जेती पहुंच गये । इसके बाद उदयन को छड़ाने के लिये बाकायदा 
घड़यन्त्र की रचना की गई। इस षड़यन्त्र में वासवदत्ता को भो सम्मिलित किया 
गया । एक दिन बहुत सबेरे वासवदत्ता और उदयन भद्रवती' नामक हथिनी 
पर चढ़कर भाग खड़े हुए । यौगन्धरायण के आदमो तो पहले से ही तैयार थे । 
उन्होंने उज्जनी के द्वाररक्षकों पर आक्रमण कर उनका घात कर दिया। उदयन 
और वासवदत्ता को भाग निकलने का अच्छा अवसर मिल गया । 
जब यह समाचार प्रद्योत ने सुना, तो उसने अपने लड़के 'पालक' को सेना 
के साथ उदयन और वासवदत्ता का पीछा करने के लिये भेजा । पर यौगन्धरायण 
ने इसका भी उपाय पहले से ही किया हुआ था। उसके आदमियों ने उज्जेनी में 
विद्रोह शुरू कर दिया। जगह-जगह पर लूट-मार प्रारम्भ हो गई। प्रद्योत की 
सेना इस विद्रोह को शान्‍्त करने में लग गई। दोनों ओर से लड़ाई होने रूगी। 
योगन्ध रायण के आदमियों को परास्त कर सकना प्रद्योत जैसे शक्तिशाली राजा 
के लिये कुछ भी कठिन नहीं था। विद्रोह शान्त कर दिया गया। यौगन्धरायण 
स्वयं भी पकड़ लिया गया। पर उसका उद्देश्य पूर्ण हो चुका था.। उदयन और 
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वासवदत्ता उज्जेती से भागकर अपने राज्य की सीमा में पहुंच गये थे । प्रद्योत 
जितना वीर तया शक्तिशाली था, उतना ही उदारहृदय भी था। उसने यौगन्ध- 
रायण की नीतिकुशलता से प्रसन्न होकर उसे मुक्त कर दिया और वासवदत्ता 
का विवाह उदयन के साथ करना स्वीकार कर लिया । 

उदयन और वासवदत्ता के उज्जेती से भाग निकलने का जिस प्रकार का 
वर्णन भास ने किया है, वह अवास्तविक नहीं है । प्राचीन भारत में एक राज्य 
के गुप्तचर दूसरे राज्य में जाकर किस प्रकार कार्य के रते थे, इसका विस्तृत विवरण 
आचार्य चाणक्य ने अपने अर्थशास्त्र में किया है । उसे पढ़कर यौगन्धरायण का 
कार्य भलीभांति समझ में आ' जाता है। बृहत्कथामंजरी और कथासरित्सागर 
में भी प्रद्योत ओर उदयन की कथा प्राय: इपी रूप में पाई जाती है । 

वत्सराज उदयन--बुद्ध के समय में वत्स-महाजनयद का राजा उदयन था । 
वह शतानीक परन्तप का पत्र था, और प्राचीन कौरव-वंश में उत्पन्न 
हुआ था। हस्तिनापुर का कौरव-वंश किस प्रकार क्र॒देश को छोड़कर वत्सदेश 
में जा बसा था, इसका उल्लेख पहले किया जा चुका है। उदयन की माता विदेह 
की राजक्‌मारी थी, इसी लिये महाकवि भास ने उसे वंदेहीपुत्र लिखा हे। उसकी 
राजवानी कीशाम्बी थी । अवन्ति का राजा प्रद्योत वत्सराज उदयन को परास्त 
करने में किस प्रकार असफल हुआ, सका उल्लेख हमन अभी किया है। प्रद्योत 
की कन्या वासवदत्ता से विवाह कर राजा उदथन उसके प्रेम में इतना लीन हो गया 
था, कि राज्यकायं की ओर वह विशेष ध्यान नहीं देता था। राज्य का संचालन 
योगन्धरायण करता था, जो अत्यन्त कुशल और चाणाक्ष मन्त्री था। उसका 
यह प्रयत्न था, कि वत्स-महाजनपद उन्नति की चरमसीमा तक पहुंच जाय । वह 
कट्टर साम्राज्यादी था। अवन्ति देश से सन्धि हो ही चुकी थी। अत: अब उस ओर 
से उसे किसी भी प्रकार का भय नहीं रह गया था। अब यौगन्धरायण ने वत्स की 
उन्नति के लिये अनेक प्रयत्न प्रारम्भ किये। शीघ्र ही वत्सराज का काशी राज्य 
के साथ युद्ध प्रारम्भ हो गया। महाकवि भास ने इस युद्ध का वृत्तान्त विशद 
रूप से लिखा है । हम उसे यहां संक्षेप से उल्लिखित करते है-- 

वत्सदेश और काशी का परस्पर संघर्ष हो रहा था। काशी के राजा का नाम 
था आरुणि|। उसने वत्स पर आक्रमण कर बहुत-सा प्रदेश जीत लिया। उदयन 
और महासेन प्रद्योत की सम्मिलित सेनायें काशीराज आरुणि को परास्त क रने 
के लिये पर्याप्त न थीं। यौगन्धरायण ने सोचा, कि आरुणि को परास्त करने का 
एक ही उपाय है, वह यह कि मगधराज की सहायता प्राप्त की जाय । मगध के 
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साथ मैत्री का सम्बन्ध स्थापित करने के लिये यौगन्धरायण ने यह आवश्यक 
समझ।, कि मगव के राजा दर्शक! की भगिनी पद्मावती' का विवाह उदयन के 
साथ करा दिया जाय । उसने इसी उद्देश्य से एक सन्देश दर्ंक के पास भेजा । पर 
दर्शक तैयार नहीं हुआ। बह जानता था, कि उदयन वासवदत्ता को हृदय से 
प्यार करता हैँ, अतः वह पद्मावती को प्रेम नहीं कर सकेगा । पर योगन्धरायण 
की नीतिज्ञता ही क्‍या थी, यदि वह इस समस्या का हल न कर सकता। वह 
अच्छी तरह अनुभव करता था, कि वत्सराज के हित के लिये यह विवाह आवश्यक 
है, और जिस तरह भी सम्भव हो, इसे सम्पादित करना चाहिये। उसने एक 
चाल चली । यदि यह प्रसिद्ध कर दिया जाय कि वासवदत्ता का देहान्त हो गया 
है, तो कुछ समय पश्चात्‌ उदयन को पुनविवाह करने के लिये तैयार कर सकना 
कठिन न होगा । साथ ही, वासवदत्ता की मृत्यु का समाचार जानकर दर्शक भी 
अपनी बहन का विवाह उदयन के साथ करने के लिये उद्यत हो जायगा। 
एक बार की बात है, उदयभ शिकार खेलने के लिये जंगल में गया हुआ था ४ 
इस समय योगन्ध रायण वारुव इत्ता के साथ लावानक नामक गांव में ठहरा हुआ 
था । यौगन्धरायण ने वासवदत्ता को भी अपने साथ षडयन्त्र में सम्मिलित कर 
लिया । राज्य के हित के नाम से उससे अपील की गई । सेनापति रुमण्वान्‌ 
और गोपाल (अवन्ति के राजा प्रद्योत का पुत्र) भी इस षडयन्त्र में सम्मिलित 
ए। लावानक में आग लगा गई, और यह प्रसिद्ध कर दिया गया कि वासवदत्ता 
और यौगन्धरायण दोनों अरित में जलकर भस्म हो गये हें । वे वेश बदलकर 
अपने को छिपा रखने का पहले ही सब प्रबन्ध कर चुके थे। वासवदत्ता का नकली 
नाम अवन्तिका रखा गया। यौगन्धरायण अवन्तिका को साथ लेकर एक आश्रम 
में पहुंचा, जहां मगध की राजकुमारी पद्मावती पहले से ही हरी हुई थी। अवन्तिका 
को वहीं छोड़ दिया गया, और यौगन्धरायण अपने उदेश्य की सिद्धि के 
लिये तत्परता से कार्य करने लगा । 
जब उदयन शिकार से वापस आया, तो वासवदत्ता के अग्नि में जलकर 
मरने के वृत्तान्त को सुनकर मूच्छित हो गया। रुमण्वान्‌, गोपाल आदि ने उसे 
बहुत आश्वासन दिया, पर उसका शोक दूर नहीं हुआ। वह रात-दिन वासवदत्ता 
की ही चिन्ता में घुलता रहता था। मन्त्रीलोग उसे नवीन विवाह के लिये प्रेरित 
कर रहे थे, पर वासवदत्ता का ध्यान उसके मन से उतरता ही नहीं था । परन्तु 
काल अपना कार्य कर रहा था। ज्यों-ज्यों समय गुजरता गया, वासवदत्ता की 
स्मृति उदयन के हृदय पर से हटती चली गई। वह दुसरे विवाह के लिये उद्यत हो 
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गया। उधर मगधराज दहंक की विप्रतिपत्ति भी दूर हो गईथी। 
उसे यही ज्ञात था कि वासवदत्ता का स्वर्गंवास हो गया है, सलिये 
वह पद्मावती का विवाह उदयन के साथ करने के लिये उद्यत 
हो गया । उदयन और पद्मावती का विवाह हो गया । मगधराज 
दर्शक को सहायता वत्सदेश को प्राप्तहो गई। अब आरुणि को परास्त करना 
कुछ कठिन नहीं था। आरुणि को परास्त कर दिया गया। 

वासवदत्ता ओर यौगन्ध रायण ने किस प्रकार अपने को प्रकट किया, इसका 
मनोरंजक ओर हृदयग्राही वर्णन महाकवि भास ने अपने प्रसिद्ध नाटक स्वप्न- 
वासवदत्ता' में किया हैं । पर उसका यहां उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं । 

इती प्रकार की कथा बृहत्कथामञ्जरी और कथासरित्सागर में भी आती 
है। वहां मगध राज का नाम प्रद्योत लिखा गया है। यद्यपि सोमदेव ने प्रद्योत 
नाम लिखकर भूल की है, पर उसकी शेष कथा प्रामाणिक ऐतिहासिक अनुश्रुति 
पर अश्रित हैं । 

मगध राज दर्शक के साथ सन्धि हो जाने के अनन्तर उदयन की स्थिति बहुत 

सुरक्षित तथा शक्तियुक्त हो गई थी। अवन्ति और मगध जैसे शक्तिशाली राज्यों 
की सहायता उसे प्राप्त थी । यौगन्धरायण ने मगध राज से यह प्रतिज्ञा करा ली 
थी, कि वह कभो उदयन के विरुद्ध विद्रोह नहीं करेगा। अब वत्सराज की 
साम्राज्य-विस्तार सम्बन्धी महृत्त्वाकाक्षाओं को पूर्ण करने का सुवर्णावसर 
उपस्थित हुआ । यौगन्धरायण, मण्यान्‌ आदि सब लोग कट्टर सामम्राज्यवादी 
थे। वे उदयन को साम्रएज्य-विस्तार के लिये निरन्तर उकसाते रहते थे। इसी 
समय उदयन को पितृ-पैतामहों के समय की गड़ी हुई एक अनन्त धनराशि भी 
अकस्मात्‌ उपलब्ध हो गई। यह कोष उसके साम्राज्य-विस्तार के लिये अत्यन्त 
सहायक हुआ । कोष के बिना साम्राज्य विस्तृत कर सकना ब त कठिन था । 
इस धन राशि से वह समस्या भी हल हो गई। 

साज्नाज्य-विस्तार के लिये प्रस्थान करने से पूर्व उदयन ने अपने राज्य की 
शान्ति तथा सुशासन के लिये व्यवस्था की | कथासरित्सागर में लिखा , कि 
गोपाल को विदेह देश का शासक नियुक्त किया, और पद्मावती के भाई सिहवर्मा 
को चेदि का शासन सौंपा गया । विदेह और चेदि के स्वतन्त्र राज्य--ये बौद्धकल 
के घोडश महाजनपदों में सम्मिलित हे--किस समय वत्स के अधीन थे, इस 
सम्बन्ध में कोई निर्देश प्राचीन साहित्य में नहीं मिलता। अपने राज्य की 
रक्षा का प्रबन्न हो चुक॒पर अन्य देशों पर आक्रमण की तंयारी प्रारम्भ हुई। 
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जो राजा अपने मित्र थे, उनकी सहायता प्राप्त की गई। पुलिन्दक नाम का भील 
राजा भी अपनी भील सेना को साथ लेकर वत्सराज उदयन की सहायता्थ॑ 
उपस्थित हुआ । 

सबसे पूर्व काशी पर आक्रमण किया गया। यहां का राजा ब्रह्मदत्त' था। 
सम्भवत:, इसी को भास ने आरुणि और तिब्बती-साहित्य ने आरनेमि लिखा है । 
यह सम्भवतः वही काशी राज हे, जिसने पहले वत्स पर आक्रमण किया था, और 
जिसके विरुद्ध अपने देश की रक्षग करने के लिये यौगनन्‍्धरायण मगध की सहायता 
प्राप्त करने के लिय उत्सुक था। काशी का राज्य बहुत शक्तिशाली तथा समृद्ध 
था। यौगन्धरायण ने उसका विजय करने के लिये नीति का आश्रय लिया। वत्स 
के अनेक गृप्तचर काशी भेजे गये । इन गुप्तचरों ने कापालिक का वेश धारण 
किया। कुछ ग्रु बने, बाकी उनके चेले। चेले भिक्षा मांगने जाते थे और अपने 
गुरु का यश सब जगह फंलाते फिरते थे। लोगों की भीड़ गुरु महाराज का दर्शन 
क्रने के लिये आने लगी । यौगन्धरायण के गुप्तचर नकली ग्रुजी की महिमा 
काशी राज ब्रह्म दत्त के कानों तक भी पहुंची । इस असाधारण गुरु का दर्शन करने 
की उनकी भी इष्छा हुई। राजा की प्रार्थना पर गुरु महाराज ने एक राजकुमार 
को शिष्य रूप से स्वीकृत कर लिया । राजपुत्र यौगन्ध रायण के गृप्तचर के काबू 
में आ गया। धीरे-धीरे उसने सब गुप्त रहस्य राजक्‌मार द्वारा मालम कर लिये। 
काशीराज ब्रह्मदत्त का चाणाक्ष मन्त्री योगक्रण्डक' उदयन के आक्रमण का 
निवारण करने के लिये जो उपाय प्रयोग में ला रहा था, वे सब उस राजपुत्र द्वारा 
उदयन के गुप्तचरों को ज्ञात हो जाते थे । योगकरण्डक ने उदयन की सेना के 
संहार के लिये मार्ग के पानी में जहर डलवा दिया, विषकन्याओं की व्यवस्था की 
और गप्तरूप से प्रधान राजप्रमुखों को कतल कराने के उद्देश्य से चर भी नियत 
किये। पर योगकरण्डक के इन सब प्रयत्नों को यौगन्धरायण के दुत मालम कर 
लेते थे और उनकी सूवना अपने देश में पहुंचा देते थे। इस प्रकार ब्रह्मदत्त की 
सारी कोशिश विफल हो गई। उसके पास इतनी सेना नहीं थी, कि वह सम्म्‌ू ख 
युद्ध में उदयन का मुकाबला क्र सकता। इसीलिये इन उपायों का उपयोग किया 
गया था ।.पर जब ये उपाय भी असफल हो गये, तो उसके लिये आत्मसमर्पण के 
अतिरिक्त अन्य कोई मार्ग न रहा । 

व॒त्सराज उदयन ने ब्रह्म दत्त को शरण देना स्वीकृत कर लिया । भ्रह्मदत्त ने 
वत्सराज की अधीनता स्वीकृत कर ली । वह काशी जो कुछ ही समय पहले वत्स' 
पर आक्रमण कर रहा था, अब वत्सराज उदयन की अधीनता में आ गया । 
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उदयन के धान मन्त्री यौगन्धरायण ने जिस प्रकार काशी राज का भेद लेने 
के लिये गुप्तचर नियत किये थे, वह प्राचीन भारतीय इतिहास में कोई असाधारण 
बात नहीं हैं। कौटलीय अर्थशास्त्र में इन सब उपायों का बड़े विशद रूप में वर्णन 
किया गया है । जिस प्रकार यौगन्ध रायण के गुप्तचरों ने ज्ञानी कापालिक गुरु 
का वेश धारण कर अपनी त्रिकालज्ञता उद्घोषित कर राजा का भेद लिया था, 
ठोक उसी प्रकार का प्रतिपादन आचार्य चाणक्य ने किया है । अपने गुप्तचरों से 
भेद लेकर योगन्धरायण विषमय जल, वनस्पति, पुष्प, फल आदि का उपयोग 
करने से सावधान हो गया था और उसने इस प्रकार के उपाय किये थे, जिनसे 
थोगक रण्डक द्वारा फैलाये हुए विष का प्रतीकार किया जा सके । इसी प्रकार 
विषकन्याओं के प्रभाव से अपने सैनिकों को बचाने के लिये उसने यह व्यवस्था की 
कि कोई नई गणिका सेना के उपयोग के लिये न रखी जाय । प्र-चोन भारत में यह 
भ्रथा प्रचलित थी, कि सेना का मनोरंजन करने के लिये गणिकायें साथ रखी 
जाती थीं । योगक रण्डक की योजना यही थी, कि वि कनन्‍्याओं को गणिका रूप 
में भेजकर उनके संसर्ग से वत्सदेश की सेना के प्रधान सेनापतियों का संहार 
करा दिया जाय । 
काशी राज से अपनौ अधीनता स्वीकृत कराने के अनन्तर उदयन की सेनाओं 
ने पूर्व दिशा की तरफ प्रस्थान किया। मगध के साथ तो पहले ही सन्धि हो _की 
थी । अतः अन्य छोटे-छोटे राजाओं को जीतते हुए उन्होंने वंग-देश को जीतकर 
सम्‌ के तट पर उदयन के जयस्तम्भ की स्थापना की । 
इसके बाद दल्गि पर आक्रमण किया गया । व ल्गिराज ने यद्ध के 
बिना ही अधीनता स्वीकृत कर ली । इस प्रकार सम्पूर्ण प्राच्य भारत नं वत्सराज 
“उदयन को अपना अधिपति मान लिया। अब विन्ध्याचल पार कर दक्षिण की 
ओर आक्रमण किया गया | महेन पबंत-माला के प्रदेशों में निवास करनेवाले 
पाप्डर लोगों को जीतकर उदयन ने कावेरी नदी को पार किया और चोल-सम्र.ट्‌ 
से अधीनता स्वीकार कराई । चोल देश को जीतकर उदयन ने मुरल्ू” राज्य पर 
आक्रमण किया । सम्भवतः मुरल करल का ही नाम है, या कथासरित्सागर ने 
गलती से केरल को म्रल लिख दिया हूँ । चोल और केरल राज्यों को जीतकर 
उदयन ने दक्षिणी भारत के पश्चिमी तट से होते हुए उत्तर की तरफ प्रस्थान 
किया। गोदावरी होता हुआ रेवा नदी को पार कर वह उज्जेनी पहुंचा । उज्जनी 
के राजा ने उसका स्वागत किया। कुछ समय तक उदयन ने अपनी सेनाओं सहित 
उज्जैनी में विश्राम किया। यहां पर उसकी मुख्य रानी वासवदत्ता का बाल्यकाल 
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व्यतीत आथा। यह स्थान उदयन को बहुत प्रिय था। सलिये उसने यहां 
पर्याप्त समय तक विश्राम किया । 
सके बाद उदयन ने अवन्ति के महासेन द्योत्र की सेना को भी सहायतार्थ 

साथ लेकर पश्चिम दिशा की ओर प्रस्थान किया । पश्चिम दिशा में पहले लाट 
देश पर आक्रमण किया गया। मही और ताप्ती नदियों के मध्यवर्ती देश (दक्षिणी 
गुजरात) का प्राचीन बाम लाट' देश हे । लाट को जीतकर फिर सिन्धु देश या 
वरतमान सिन्‍्ध पर अत्रमण किया गया। सिन्ध जीत के अन्तर उदयन के 
म्लेच्छों और ठुरुष्कों के साथ भी युद्ध हुए | पश्चिम-भारत को विजय करते हुए 
पारसीक-राजा के साथ भी उसका युद्ध आ और कथासरित्सागर के अनुसार 
उदयन ने पारसीकपति का संहार किया। इसी विजय के प्रसंग में णोंका भी 
जिक्र किया गया हैं, जिन्हें उदयन ने जीतकर अपने अधीन किया था। स प्रकार 
पश्चि ॥- भारत का विजय कर उदयन ने मगधराज की राजधानी में प्रवेश 
4किया । मग का राजा उदयन की पत्नी पद्मावती का भाई था। मगध में उदयन' 
का खूब स्वागत हुआ। स विजय-यात्रा से उदयन भारत का सबसे शक्तिशाली 
राजा बन गया था । 

भारत के अन्य विविध प्रदेशों को जीतते हुए उदयन ने कोशल और गान्धार 
देशों को जीतने का उद्योग नहीं किया । कोशल में उन दिनों राजा प्रसेनजित' 
का शासन था। गान्धार का राज। कल्गिदत्त' था, जिसको राजथानो तक्षशिला 
थी। उदयन ने कलिगदत्त के साथ भी वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित क रने का प्रयत्न 
किया था। क्थासरित्सागर के अनुसार कलिगदत्त की कन्या का नाम 'करिग- 
सेना' था। वह चाहता था, कि अपनी कन्या का विवाह कोशलराज प्रसेनजित्‌ 
के स,थ करे। पर द लिग-सेना उदयन पर अनुरकत थी। उदयन भी उससे विवाह 
करने को इच्छुक था। उदयन की दृष्टि में इस विवाह का राजनीतिक उह श्य भी 
था। वह समझता था, कि कलिगसेना के साथ विवाह हो जाने से गान्धार की 
सहायता भी उसे प्राप्त हो जावेगी । 

उदयन क स/म्राज्य-विस्तार का यह वृत्तान्त कथासरित्सागर में उल्लिखित 
ह। 

यह कह सकना कठिन हूँ, कि यह वृत्तान्त कहां तक सत्य है । पर इसे पढ़ 
कर इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि उदयन एक अत्यन्त शक्तिशाली 
और महत्त्ताकांक्षी राजा था । 

भारत + प्राचीन इतिहास में वत्सराज उदयन का बहुत महत्त्वु है । प्राचीन 
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साहित्य के अनेक ग्रन्थों में उदयन सम्बन्धी घटनाओं का उल्लेख है । बौद्ध, जैन 
और संस्कृत--प्रभी प्रकार के साहित्य में उदयनविषयक कथायें उपलब्ध होती हे । 
उदयन की मृत्यु के बहुत समय पश्चात्‌ तक उसकी कथायें सर्वंसाधा रण में प्रचलित 
रहीं । कालिदास ने अपने मेघह्त में मेव से कहा है, कि जब अवन्ति प चना, 
तो वहां उन ग्राम-त्रृद्धों से मिलना, जो उदयनसम्बन्धी कथाओं को खूब अच्छी 
तरह जानते हे । हमारी सम्मति में भारतीय इतिहास के आधुनिक लेखकों ने 
उदयन के साथ न्याय नहीं किया है । यदि प्राचीन साहित्य _ विद्यमान ऐतिहासिक 
अनुश्वुति की दृष्टि से देखा जाय, तो उदयन का मुकाबला बहुत कम राजा कर 
सकेंगे । पर इस दिग्विजयी साम्राज्य-निर्माता के ऐतिहासिक महत्त्व को अब 
लोग प्राय: भूल गये हें । उदयन की विजयों का उल्लेख केवल कथा-सरित्सागर 
में ही नहीं मिलता हे, अपितु श्रीहर्षकृत प्रियदर्शिका में भी यह लिखा है, कि उसने 
कालिंग देश को विजय किया था। उदयन के साथ सम्बन्ध रखनेवाली विविध 
घटनाओं को लेकर स्वप्नवासवदत्ता, प्रतिज्ञापौगन्ल्नरायण, प्रियदाशिका, रत्नावली 
आदि विविध नाटकों का रचा जाना इस बात को सिद्ध करता है, कि पुरातन समय 
में इस राजा की बहुत ही अभिक प्रसिद्धि थी। 

उदयन के उत्तराधिकारी--उदयन के उत्तराधिकारियों के सम्बन्ध में 
“तिहासिक व॒त्तान्त लिख सकना सुगम कार्य नहीं हे। पुराणों के अनुसार उदयन 
का उत्तराधिकारी वहीनर था । कथासरित्सागर और बृहत्कथामंजरी के 
अनुसार उदयन के पुत्र का नाम नरवाहनदत्त था। बौद्ध-प्रन्थों में उदयन के पुत्र 
का नाम बोधि लिखा है। बौद्ध-प्रत्थों और पुराणों में उदयन के उत्तराधिकारी 
के सम्बन्ध में कोई उल्लेखयोग्य घटना उपलब्ध नहीं होती, पर कथासरित्सागर 
में नरबाहनदत्त के सम्बन्ध में अनेक कथायें लिखी गई हे। इन कथाओं को संक्षिप्त 
रूप से उद्धृत कर सकना भी सम्भव नहीं हूँ । ये अत्यन्त विस्तत, असम्भव 
व अद्भत बातों से परिपूर्ण हें। पर इनका सार यह है , कि नरवाहनदत्त ने अपने 
विता उदयन के जीवनका में ही हिमालय के पार्व॑त्य प्रदेशों में अनेक युद्ध किये 
थे, और कई पहाड़ी राज्यों को जीतकर अपने अधीन किया था। पव॑तीय प्रदेशों 
में विद्यमान आषाढ़पुर का राजा मानसवेग नरवाहनदत्त की स्त्री मदनमंचुका 
को हरकर ले गया था। इसी प्रइन पर आषाढ़पुर के साथ संघर्ष प्रारम्भ हो गया 
और ससंधर्ष में नकेवल अषाह्पुर अपितु अन्य भी अनेक पहाड़ी राज्य नरवाहन- 
दत्त की अधीनता में आ गये । 

पुराणों के अनुसार उदयन के उत्तराधिकारी निम्नलिखित थे--वहीनर 
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दण्डपाणी, निरामित्र और क्षेमक । क्षेमक के साथ प्राचीन पौरव-वंश, जिसमें उदयन 
उत्पन्न हुआ था, समाप्त हो गया। उदयन के पदरचात्‌ मगध की स/म्राज्यवाद की 
प्रवृत्ति विशेष रूप से उत्क को प्राप्त हो रही थी, और पौ रव-वंश का यह वत्सराज्य 
भी मागध-साम्राज्यवाद का शिकार बन गया था । 
प्रयोत के उत्तराधिकारी--अवन्ति के राजा प्रद्योत का वृत्तान्त ऊपर दिया: 

जाचका हूं। प्रद्योत ने २३ वर्ष राज्य किया। उसकी मृत्यु के अनन्तर उसका पुत्र 
पालक' अवन्ति के राजसिंहासन पर आरूढ़ हुआ । परन्तु प्रद्योत के एक अन्य 
पुत्र भी था, जिसका नाम गोपाल था । वह अपनी बहन वासवदत्ता के साथ 

वत्सराज उदयन की राजधानी कौशाम्बी में निवास करता था । जिस समय 
प्रद्ोत की मृत्य का समाचार कौशाम्बी पहुंचा, तो वत्सराज उदयन ने गोपाल से 
कहा, कि तुम उज्जेनी जाकर अपने पिता का राज्य संभाल को । पर गोपाल ने 

राजा होना स्वीकृत नहीं किया। गोपाल प्रद्योत का बड़ा लड़का था, अतः राज्य 

पर उसी का अधिकार था। पर उसके स्वयं राजगही पर अधिकार का परित्याग' 

कर देने पर पालक को अवन्ति का राज्य प्राप्त हुआ। वत्सराज उदयन ने अपने 

सेनापति रुमण्वान्‌' को उज्जेनी भेजकर पालक को राज्य प्राप्त कराया । 

ऐसा प्रतीत होता है, कि पालूक के विरुद्ध एक अन्य दल उज्जन में विद्यमान 

था। इस दल का नेता गोपाल का पुत्र आर्यक' था। गोपाल बहुत दिनों से 

अपनी बहन के साथ कोश म्बी रहता था। उसे राजकाज में रुचि नहीं थी । पर 
उसका पुत्र आयंक महत्त्वाकांक्षी व्यक्ति था। वह यह नहीं सहन कर सकता 
था, कि उसके रहते हुए पालक का राज्य पर अधिकार हो। अतः प्रतीत होता 
है, कि उसने पालक का विरोध किया और उसी के दल के विरुद्ध पालक की सहायता! 
करने के लिये वत्सराज उदयन ने अपने सेनापति रुमण्वान्‌ को उज्जती भेजा था। 
आर्यक कैद कर लिया गया। पर कैद हो जाने पर भी उसकी शक्ति कम न हुई । 
पालक का विरोधी दल अपना आन्दोलन करता रहा । अब उस दल का नेतृत्व 
शॉविलक' ने किया । अन्त में शविलक आर्यक को पालक के हाथ से छड़वाने में 
समर्थ हुआ । पालक और आय॑ंक के गृह-कलह में अन्ततोगत्वा आयंक की विजय 

ई। पालक मारा गया और उसके स्थान पर अवन्ति का राजसिहासन आयेक 
को प्राप्त हुआ। आर्यक्र ने २४ वर्ष तक राज्य किया। पुराणों में आयंक का नाम 
अजक' लिखा गया है। यह अजकः” आर्यक ही है, इसमें कोई सन्देह नहीं। कहीं- 
कहों आयेक के स्थान पर 'सूर्यक' पाठ भी आता है, पर वह ठीक प्रतीत नहीं होता । 


पुराणों में पालक और आय॑ंक के बीच में विशाखयूप” नाम के*राजा का 
96 
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उल्लेख हैं । इसका शासन-काल ५० वर्ष लिखा गया है । सर पुराणों के अति- 
रिक्त अन्य प्राचीन साहित्य में पालक और आर्यक के बीच में अन्य किसी राजा 
का उल्लेख नहीं है । पालक और आयंक के गृहकलह के होते हुए यह सम्भव भी 
कैसे है, कि उनके बीच में एक अन्य राजा शासन करे और वह भी ऐसा जिसका 
शासन काल ५० वर्ष हो। ऐसा प्रतीत होदा हे, कि पालक और आयेक के गृह-कलह 
का लाभ उठाकर अवन्ति-राज्य के किसी प्रदेश में विश/ख़यप ने अपना स्वतनन्‍्त्र 
राज्य स्थापित कर लिया था, और वह पालक तठंथा आर्यक दोनों के शासन-काल 
में स्वतन्त्रतापुवंक राज्य करने में समर्थ हुआ था । 

आयंक के अनन्तर अवन्‍न्तिवर्धन' राजा बना | यह आर्यक का पुत्र था । 
पर कथासरित्सागर के अनुसार यह आयंक का पुत्र न कर पालक का पुत्र था। 
कहीं-हीं सका नाम नन्दिवर्धन और वर्तिवर्धन भी लिखा गया है । 

अवन्तिवर्धन अवन्ति का अन्तिम स्वतन्त्र राजा था। उसके पश्चात्‌ यह राज्य 
मगध के साम्राज्यवाद का शिकार हो गया। अवन्ति की स्वतन्त्र रुत्ता लुप्त 
हो गई, और वह मागध-साम्राज्य के अन्तर्गत हो गया । 


(६) कोशल महाजनपद 


महात्मा बुद्ध का समकालीन कोशल का राजा पसेददी या प्रसेनजित्‌ था। 
पुराणों के अनुसार कोशल के राजा प्राचीन ऐक्ष्वाकव वंश के थे । मगव, वह्स 
और अव नत के समान कीशल देश के राजा भी बड़े प्रतापी और साम्राज्य-विस्तार 
के लिये उत्सुक थे। बहुत पुराने समय से उनका काशी-महाजनपद के साथ संघर्ष 
चला आता था। काशी और कोहशल के संघ में पहले काशी अधिक प्रबल रहा। 
काशी के राजाओं की वंशक्रमानगठ उपाधि ब्रह्म दत्त थी। काशी का प्रत्येक राजा 
उसी प्रकार ब्रह्मदत्त कहाता था, जैसे कि प्राचीन समय में विदेह के राजा जन 
कहाते थे । कौशाम्बी' जातक, कुनाल जातक और महावग्ग जातक में काशी के 
ब्रह्मदत्त राजाओं का उल्लेख , जिन्होंने कि कोशलूदेश पर अज्क्रमण किया और 
विजय प्राप्त की । ब्रह्मदत्त जातक में काशी के एक राजा का वर्णन है, जिसने कि 
कोशल की राजधानी श्रात्रस्ती पर आक्रमण किया और वहां के राजा को कैद 
कर लिया। इसी प्रकार दीबीतिकोशल जातक में एक काशी राज का वर्णन आता 
है, जिसने कोशल देश को जीतकर अपने अधीन कर लिया था, और न केवल 
कोशल को जीता ही था, अपितु वहां के राजा को मारकर उसे अपने 
साम्राज्य में मिला लिय। था। कोशल का राजकुमार दीघावु” काशीराज की 
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सेवा में रहता था । एक बार की बात है, कि काशी राज सोया हुआ था और दीघावु 
उसके पास बेठाहुआ जाग रहा था। दोघावु के दिल में यह विचार आया कि काशी - 
राज को कतल करने का यह अच्छा अवसर है, और इस प्रकार वह अपने पिता 
की ह॒त्या का बदला ले सकता है। पर सोच-विचार के अनन्तर उसने यही निरचय 
किया कि काशीराज को न मारा जाय । पीछे जब यह बात काशीराज को 
ज्ञात हुई, तब वह बहुत प्रसन्न हुआ और उसने कोशल का राज्य दीघावु को लोटा 
दिया। इस प्रकार स्पष्ट है कि पहले काशी का पक्ष बहुत प्रबल था। परन्तु पीछे 
से काशो और कोशल के संवर्ष में कोशल का पक्ष प्रबल होने लगा और धीरे-धीरे 
व्शशी का राज्य कोशल के अधीन हो गया। घटजातक में लिखा है कि कोशल के 
राजा वंक ने काशा पर आक्रमण झिया और वहां क राजा ब्रह्मदत्त को पराजित 
कर अपने अधीन किया । एसा प्रतीत होता है । कि बंक़ के पदचात्‌ काशी देक्ष का 
कछ न कुछ प्रदेश अवश्य ही कोशल के अधीन हो गया था, क्योंकि प्रसेनजित के 
पिता महा-कोशल' ने जब अपनी कन्या का विवाह मगध के राजा बिम्बिसार' के 
साथ किया था; तो दहेज में स्नान और अलंकार का खर्च चलाने के लिये काशी 
का एक प्रदेश प्रदान किया था। 
कोशलराज्य की राजवानी श्रावस्ती थी । बौद्ध-प्रन्थों में इसे सावट्ठी लिखा 
गया है । सावदठों के अतिरिक्त अन्य भी अनेक नगर कोशल में विद्यमान थे । 
इनमें अयोध्या, साकेत, सेतव्य और उऊ्तट्ट के नाम उल्लेखनीय हें । 
महाकोशल के बाद कोशल की राजगद्दी पर प्रसेनजित्‌ बे ।। इसका दूसरा 
नाम अग्निदत्त था। बौद्ध-साहित्य में इसके अनेक मन्त्रियों के नाम भी उपलब्ध 
होते हे । प्रसेनजित्‌ का प्रधान मन्त्री दीर्घचारायण' था। सम्भवदत: यह वही 
"ैबंचारायण है, जिसका उल्लेख कौटलीय अर्थशास्त्र में नीतिशास् के अन्यतम 
आचार्य के रूप में आया हूं । इसके एक अन्य मंत्री का नाम मृगधरथा । इसी प्रकार 
इसके एक अन्य मन्त्री का भी उल्लेख आया है, जिसका नाम श्रीवद्ध था । तिब्बती 
अनुश्रुति मं कोशलराज प्रसेनजित्‌ की मन्त्रिपरिषद्‌ का उल्लेख है, जिसके सदस्यों 
की संख्या ५०० थी । कोशल की परिषद्‌ का उल्लेख प्राचीन साहित्य के अन्य 
भी अनेक ग्रन्थों में आता है । 
कोशल के सा(म्राज्यवाद ने केवल काशी को ही अपनी अधीनता में नहीं कर 
लिया था, अपितु अन्य अनेक राजा भी कोशल के आधिपत्य को स्वीकृत क रते थे । 
संयुक्त निकाय में लिखा हे, कि एक बार जब भगवान्‌ बुद्ध श्रावस्ती में पधारे, तो 
बहां पर पांच राजा, जिनमें प्रसेनदी प्रमुख था, विविध प्रकार के आमोद-प्रमोद 
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में व्यस्त थे । पसेनदी के अतिरिक्त अन्य चार राजाओं की स्थिति अधीनवर्ती 
राजाओं की थी, जो कोशलराज के आधिपत्य को स्वीकृत करते थे। इसी प्रकार 
अन्यत्र पांच राजाओं का वर्णन है, जो दर्शनसम्बन्धी किसी विषय पर पसेनदी के 
साथ विवाद में व्यापृत थे । इन राजाओं की अधीनता में कौ +-से प्रदेश विद्यमान 
थे, यह निर्श्चित रूप से नहीं कहा जा सतत।। पर शाक्य और मलल्‍ल-राज्यों का 
जिनमें गणतन्त्र-शासन-प्रणाली विद्यमान थो, कोशल की अधीनता में होना बोद्ध - 
साहित्य द्वारा प्रमाणित होता है । जिस समय कोशलराज प्रसेनजित्‌ ने अपना 
राजदूत शाकयों को राजधानी कपिलवस्तु में यह सन्देश लेकर भेजा था, दि में 
एक शाक्य-राजकुमारी के साथ विवाह करना चाहता हूं, तो शाक्य लोगों ने अपने 
सनन्‍्धागार में विचार करते हुए कहा था--हम एक ऐसे प्रदेश में निवास करति 
है, जो कोशल के राजा के आधिपत्य में है । यदि हम उसे कन्या देते से इन्झ्ार करेंगे, 
तब उसके क्रोध का ठिकाना न रहेगा ।' इससे स्पष्ट है कि राजा अग्निदत्त प्रसेन- 
जित्‌ के समय में शाक्य-गण राज्य पर कोशलू का आधिपत्य विद्यमान था। इप्ी 
प्रकार मल्लराज्य के भी कोशल की अधीनता में होने का प्रमाण जातक-पताहित्य 
में मिलता है । परन्तु यह ध्यान रखना चाहि. क्षिइन राज्यों को स्वतन्त्र सत्ता 
अभो तक विद्यमान थो। ये कोशलूराज की अधीदतामात्र स्वीकृत करते थे । अभी 
तक कोशल के स/म्र/ज्यवाद ने यह रूप धारण नहीं किया था, कि इनकी स्वतन्त्र 
स्थिति को सर्वेया नष्ट कर दे। 

परन्तु कोशलराज्य की साम्राज्यवादी प्रवृत्तियां इन पांच राज्यों को ही 
अयती अधोीनता में रखने से सन्तुष्ट नहीं थीं। वे अपने को भारत में सर्वप्रधान' 
राज्य बनाना चाहतो थीं। इधर मगव भी इसी प्रयत्न में लगा था। परिणाम यह 
हुआ, कि मगध और कोशल मेँ परस्पर युद्ध छिड़ गिया । इस संघर्ष का उल्लेख 
हम इसी अध्याय में पहले कर चुके हे । 

इसके परिणामस्वरूप अन्त में मगध और कोशल में परस्पर सन्धि हो गई 
थी, और सन्त्रि को स्थिर रखने के लिये प्रसेनजित्‌ ने अपनी कन्या वजिरा 
का विवाह मगधराज अजातशत्रु के साथ कर दियाथा। 

राजा प्रसेनजित्‌ की अनेक रानियां थीं। एक रानी का नाम मल्लिका! 
था। यह श्राउस्ती की मालाकार श्रेणी के मुखिया की कन्या थी। एक बार की 
बात है, जब उसकी आयु १६ वर्ष की थी, वह उद्यान में पुष्प एकत्रित करने के लिये 
जा रही थी । उस समय प्रसेनजित अजातशत्र्‌ से परास्त होझर अपनी राजधानी 
को लौट रहा था। मल्लिका के अपूर्ब सौन्दर्य को देखकर प्रसेनजित्‌ उस पर मृग्ध 
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हो गया और यद्यपि वह वृद्ध हो चुका था, तथापि उसने १६ वर्ष की युवती 
मल्लिका को अपनी पट रानी बना लिया। 

प्रसेनजित्‌ की दूसरी रानी का न।म वासवखत्तिया था। यह दासी से उत्पन्न 
हुई एक शाक्य-राजकुमारी थी । प्रसेनजित्‌ शाक्य लोगों के साथ वेवाहिक 
सम्बन्ध स्थापित करना चाहा था। इसलिये उसने अपना एक दूत शाकयों के पास 
यह सन्देश लेकर भेजा था, कि वे एक शाक्य-राजकुमारी को विवाह के लिये 
प्रदान करें। पर शाक्य लोग अपनी किसी कुमारी का विवाह प्रसेनजित्‌ के साथ 
करने में अपमान समझते थे । पर उनके लिये निषेध कर सकना भी कठिन था, 
क्योंकि इससे प्रसेनजित्‌ के क्रोव का ठिकाना न रहता और वह आक्रमण क्र उनका 
विनाश कर देता । अतः महानाम नाम के एक शाकक्‍य के सुझाव पर उन्होंने एक 
दासीपुत्री को प्रतेनजित के साथ विवाह करने के लिये भेज दिया। इस कुमारी 
का नाम वासवखत्तिया था और इसी से विरुद्धक व “विंड्डभ” की उत्पत्ति हुई 
थी। 

जब विरुद्धक बड़ा हुआ, तो उसे अपनी माता के रहस्य का परिज्ञान 
हुआ । जित समय १६ वर्ष का था, तो उसने अपने नाना केघर जाते 
को उत्कण्ठा प्रदशित की । उसकी माता ने टालने का बहुत प्रयत्न किया, पर वह 
'नहीं माना । अन्त में विवश हो5र वासवखत्तिया विरुद्धक को कपिलवस्तु भेजने 
के लिये तैयार हो गई। जिस समय शाक्‍्य लोगों को विरुद्धक के आगमन का 
समाचार ज्ञात हुआ, तब उनके सम्मुख एक विकट समस्या उत्पन्न हो गई । 
विरुद्धक कोशलदेश का राजकुमार था । उसका स्वागत करना आवश्यक था । 
पर वह वासवलषत्तिया का पुत्र था, जो कि दासी-पुत्री थी। दासी-पुत्री के लड़के 
का स्वागत कुलीन शाक्‍्य लोग किस प्रदार कर सकते थे ? 

जब विरुद्धक कपिलवस्तु पहुंचा, उसे राजकीय अतिथि-एह में ठहराया गया । 
शाक्‍य लोग उसके पास मिलने के लिये आये और वासवखत्तिया के पिता भाई तथा 
अन्य सम्बन्धियों का परिचय विरुद्धक को दिया गया । विरुद्धक सबको नमस्कार 
करता था, पर जवाब में उसे कोई नमस्कार नहीं करता था। उसे शावयों के स 
अउयवहार पर अत्यन्त आश्चयं हुआ। जब उसने इसका कारण पूछा, तो उसे कहा 
गया, हि वे सब लोग तुमसे अधिक आयु के हें, वे तुम्हें दमस्फार कैसे कर सकते 
हैं। तुमसे छोटी आय के सब शाक्प्र-कुमार बाहर गये ए हे, वे यहां उपस्थित 
नहीं है । 

ऐक दिन कं।पिलवस्तु रहकर विरुद्ध अपनी राजधानी की वापस लौटा । 
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अतिथि-गृह में जिस स्थान पर वह हरा था, उसे पवित्र करन के लिय दूध-मिले 
पानी से धोया गया । क्खिद्धक का एक साथी कोई वस्तु छोड़ गया था। उे लेने 
के लिये जब वह अतिथि-गृह में वापस आया, तो उस मकान को दूध-मिले पानी 
से धोया जाता देख उसके आइचयं की सीमा न रही । उसने इसका कारण पूछा ॥ 
उसे ज्ञात हुआ कि विरुद्धक दासी-पुत्री का लड़का है । जब यह बात विरुद्धक को 
भी पता चलो, तो वह आपे से बाहर हो गया। उसने क्रोध में आकर कहा-- 
“जिस जगह पर म॑ ठहरा था, उसे शाकक्‍्य लोग दूध भिले पानी से धोते हें, पर जब में 
राज! बन जाऊँगा, तो वह जगह खून से धोई जायगी ।” विरुद्धक ने शाक्‍्य लोगों 
से बदलालेने की तिज्ञाकरली,ओर सबात की प्रतीक्षा करने लगा कि सेनजित्‌ 
की मृत्यु के परचात्‌ उसे राज्यसिहासन पर आरू होने का कब अवसर पप्त 
होता हे । 

प्रसेनजित्‌ के विरुद्ध बड़यन्त्र--परन्तु विरुद्धक शाक्‍यों से बदला लेने के लिये 
ब त अधिक उत्सुक था। उसके लिये अपने पिता सेनजित की मृत्यु तक प्रतीक्षा 
कर सकना सम्भव नहीं था। अतः उसने प्रसेदजित्‌ के विरुद्ध षड़यन्त्र करना 
प्रारम्भ किया, जिसका उदृदय स्वयं राज्य पर अधिकार प्राप्त करनाथा। 
तिब्बती अनु श्रुति के अनुसार उसने मन्त्रिपरिषद्‌ के सब सदस् ।ें को अपने पक्ष में 
क्रना प्रारम्भ कर दिया। मन्त्रिपरिष के कुल सदस्य ५०० थे। दीघंचारायण--- 
जो प्रसेनजित्‌ का प्रधान मन्त्री था--के अतिरिक्त शेष सब सदस्य विरुद्धक के 
पक्ष में हो गये । एक बार जब किसी राजकीय कार्य पर दीघंचारायण विरुद्धक 
के घर आया आ था, उसने उससे भी बात की और उसे भी अपने पक्ष में करने 
का प्रयत्न किया । पर दीघेचारायण अपने स्वामी का अनन्य भकत था। वह 
विरुद्धक के साथ षड़यन्त्र में सम्मिलित नहीं हुआ। विरुद्धक ने उससे यह वचन 
ले लिया कि वह इसका जिकर किसी के भा साथ न करे। दीघंचारायण उसे 
बार-बार समझाता था, कि तुम गलती कर रहे हो। प्रसेनजित वृद्ध हो शीघ्र 
मर जायगा, तब राज़्य तुम्हीं को प्तहोगा। पर विरुद्धक को यह बात समझ 
में न आई। वह अपने प्रयत्न में लगा रहा । 

एक बार की बात हे, कि भगवान्‌ बुद्ध मेत्सुददी नामक शाकक्‍्य नगर में पधारे 
हुए थे। जब वह बात प्रसेनजित्‌ को मालूम हुई, तो वह उनके दर्शनों के लिये 
गया। घंचारायण उसके साथ था। जब वे दोनों मेत्सुरुदी पहुंचे तो प्रसेन जित्‌ 
रथ से नीचे उतर गया और पं दल ही उस स्थान पर पहुंचा, जहां महात्मा बुद्ध 
ठहरे हु थे।. प्रसेनजित्‌ ने यह उचित नहीं सम॒झ्ना, कि बुद्ध के दर्शन के लिये 
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राजसी ठाठ-बाट के साथ जावे। उसने अपने सम्पूर्ण राजकीय चिह्नों-राजमुकुट, 
खड़ग अ।दि--को उतारकर "घंचारायण के सुपुर्द कर दिया और स्वयं सादे 
वेश में बृद्ध की सेवा में उपस्थित हुआ। बुद्ध और प्रसेनजित्‌ का बड़ा पुराना 
परिचय था। उन दोनों की आयु भो प्रायः एक बराबर थी। वे बड़े प्रेम के साथ 
मिले और बहुत देर तक आपस में बातें करते रहे। उधर दीर्घचारायण बाहर 
खड़ा हुआ सेनजित के वापस लौटने की प्रतीक्षा कर रहा था। विरुद्धक ने उसे 
अपने साथ षडयन्त्र में सम्मिलित होने के लिये बहुत प्रेरणा की थी। मन्विपरिषद्‌ 
के सब सदस्य विरुद्धक के पक्ष में थे। केवल अकेला वही उसके साथ नहीं था।. 
अब उसने सो चना प्रारम्भ किया, कि विरुद्धक का पक्ष बहुत प्रबल हे । अत: उसके 
साथ मिल जाना ही ठीक हू । सब राजकीय चिह्न उसके पास थे ही । रथ जुता- 
कर वह श्रावस्ती वापस लौट गया और वहां जादर विहद्धक को राजा उद्‌- 
घोषित कर दिया। विरुद्धक का षड्यन्त्र सफल हो गया और वह अपने पिता के 
जीवित होते हुए हो मन्त्रिपरिषद्‌ की सहायता से राजा बन गया। 
जब प्रसेनजित्‌ बुद्ध स बातचीत समाप्त कर बाहर निकला, तो अन्य भिक्षुओं 
से उसे दीघंचारायण के विश्वासघात का पता लगा । उसे अब राज्यप्राप्ति की 
कोई आशा नहीं रह गई थी। सब मन्त्री उसके पहले ही विरुद्ध थे। अब "घंचारायण 
भी उसके विरुद्ध हो गया था। उसने यही उचित समक्षा कि राज्य के लिये प्रयत्न 
करने का विचार छोड़कर मगध की तरफ प्रस्थान किया जाय। मगध का राजा 
अजातशत्र उसका निऊट-प्म्बन्धी था। उसके यहां आश्रय लेने के अतिरिक्त 
उसे अन्य कोई मार्ग न सूझता था। वह मगध की ओर चल पड़ा। रास्ते में 
मल्लिका और वर्जिवा रानियां मिलीं, जो उसी की ढूंढ में पैदल ही श्रावस्ती से 
आ' रही थीं । मल्लिका का पुत्र विरुद्धक राजगह्टी पर विराजमान था, अतः 
प्रसेनजित ने उसे श्रावस्ती वापस लौटा दिया और स्वयं वर्जिका के साथ मगधे 
राज्य की ओर प्रस्थान किया । 
कुछ ही दिनों में वे मगध की राजधानी राजगृह पहुंच ग. । अपने आगमन 

की सूचना दे के लिये उसने वर्जिका को अजातशत्रु के पास भजा। अजातशत्र 
को जब अपने दृवशुर सेनजित्‌ के पधारने का समाचार मिला, तो वह बड़ी 
धूमधाम के साथ उसका स्वागत करने के लिये चला। पर उधर राजा प्रसेनजित्‌ 
की (त्यु हो चुकी थी। भूख, प्यास और मार्ग की थक्रावट से पोड़ित वृद्ध 
कोशल-न रेश ने अनेक अपथ्य पदार्थों का सेवन किया था। वृद्धावस्था के कारण 
उसका शरीर जजरित हो चुका था। वह अधिक कष्ट-सहन न कर सका। राज- 
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गृह के बाहर ही उसकी मृत्यु हो गई। इस प्रकार कोशलराज़्य के पदच्युत नरेश 
का अच्त हुआ । 

शाक्य-गण का अन्त--विरुद्धक के प्रधान मन्त्री का नाम अम्बरीश था । वह 
उसका बालसखा था । जब विछद्धक ने कोशल का रारजासहासन प्राप्त कर लिया, 
तो अम्बरीश ने शाक्‍्य लोगों से बदला उतारने की प्रतिज्ञ। उसे स्मरण क्राई। 
विरुद्धक का हृदय तो शाक्यों के प्रति विद्वेष-भाव से जल ही रहा था। उसने 
शाक्यों पर आक्रमण करने के लिये धमधाम के; साथ तेयारी की । जब महात्मा 
बुद्ध को यह पता लगा कि विरुद्धक शाक्‍यों पर आक़मण करने लगा हे, तो उन्हें 
बहुत खेद हुआ। वे स्वयं शाक्य थे। अतः: उन्होंने कपिलवस्तु की तरफ प्रस्थान 
किया। मार्ग में एक छायाशून्‍्य शकोतक' वृक्ष के नीचे अपना आसन जमाया । 
महात्मा बुद्ध को इस दशा में देख विरुद्धक को यह विचार उत्पन्न हुआ, कि बुद्ध 
शाक्थों के विनाश की सम्भावना से बहुत चिन्तित हैं । अत: उसने कपिल्वस्तु 
पर अक्रमण करने का विचार छोड़ दिया । उसके हृदय में भो महात्मा ब॒द्ध के 
प्रति अपार श्रद्धा थी ओर वह उन्हें दुःवी नहीं करना चाहता था । 

परन्तु अम्बरीश कट्टर स/म्राज्यवादी था। उसने विशद्धक को शाक्यों पर 
आक्रमण करने के लिये प्रोत्साहित किया । महामोद्गल्यायन के नेतृत्व में शाक्य 
लोगों ने अपनी राजवानी कपिलवस्तु को रक्षा के लिये तेयारो की । इस बार 
विरुद्धछ शाक्‍्यों को पराजित नहीं कर सका । वह स्वयं निराश होकर अपनी 
राजवानी श्रावस्ती को लौट गया । 

पर अम्बरीश कब माननेवाला था ? उसने तोसरी बार फिर कोशलरूराज 
को शाक्‍्यों पर आक्रमण करने के लिये प्रेरित किया। एक बार फिर विरुद्धक ने 
कपिलवस्तु पर आक्रमण किया। पर उसे इस बार भी सफलता प्राप्त नहीं हुई । 
थोड़े-से युद्ध क पश्चात्‌ निराश होकर वह अपने राज्य को लौट आया। 

अम्बरोश ने देखा कि शस्त्र-युद्ध में शाक्यों को परास्त करना सम्भव नहीं हें, 
अतः: उसने भेदनोति का आश्रय लिया। उसने शाक्यों के पास निम्नलिखित 
सन्देश भेज।-- यद्यपि में आप लोगों के प्रति विशेष स्नेह-भाव नहीं रखता 
हैं, पर मुझे आपसे कोई विशेष दढ्वंष भी नहीं है । अब सब मामला खतम हो गया 
हैं, अतः कृपा करके अपने दुर्ग के द्वारों को खोल दी जिये । विरुद्धक के इस सन्देश 
पर विचार करने के लिये शाक्य लोग अपने सन्थागार में एकत्रित हुए । उनमें इस 
प्रश्न पर बहुत मतभेद था | कुछ लोग कहते थे, हमें अपने द्वार खोल देने चाहिये। 
दुसरे इसका विरोब करते थे। अम्बरीश की भेदनी ति कार्य कर रही थी। आखि र, 
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उन्होंने बहुमत से यही निर्णय किया, कि कपिलवस्तु के द्वार खोल दिये जावें । 

द्वारों का खुलना था कि विरुद्धक की सेनाओं ने कपिलवस्तु में प्रवेश किया। 
शाक्‍य लोगों का बरी तरह संहार किया गया। कुल मिलाकर ७७००० शाक्‍य 
विरुद्धक को सेनाओं के हाथों से मारे गये । कुछ शाक्य लोग अपनी जान बचा- 
कर भागते में भो समर्थ हुए। उन्होंने सुदृर पार्वत्य देशों में जाकर नवोन राज्यों 
की स्थापना की। इस प्रकार विरुद्धक ने शाक्‍यों के महिमामय गण राज्यों 
का अन्त किया । इ प्मे सन्‍्देह नहीं, कि इससे पूर्व भी शाक्य-राज्य कोशल की 
अधोनता स्वीकृत करता था | महाकोशल और अश्निदत्त प्रसेनजित्‌ के राज्य 
में शाक्‍्यों का प्रदेश भी अन्तर्गत था। पर इन राज्यों ने शाक्यराज्य की 
स्वाधीनता को नष्ट नहीं किया था । इनके समय में शाक्य गण अपनी स्वतन्त्र सत्ता 
रखता था । पर अब विरुद्ध ने इसझा पूर्णतया विनाश किया। अम्बरीश 
की साम्राज्यवाद की नीति अपना कार्य कर रही थी । शाक्‍्यों का स्वतन्त्र गण- 
राज्य इस नीति का शिक्रार हो गया। 

विरुद्धर के किसी अन्य आक्रमण व विजय का हमें परिज्ञान नहीं है । बौद्ध- 
साहित्य में लिखा है, कि महात्मा बुद्ध ने भविष्यवाणी की थी दि सात दिन में विरुद्धक 
ओर अम्बरीश का विनाश हो जायगा ओर ऐसा ही हुआ । वहां इनके विनाश 
की जो कथा लिखी हैँ, उसे यहां उल्लिखित करने की आवश्यकता नहीं । पर श्री- 
हष क्त र॒त्नावली से यह प्रगट होता है, कि वत्सराज उदयन के सेनापति रुमण्वान्‌ 
ने न केवल कोशलराज को परास्त ही किया था, अपितु उसका संहार भी किया 
था। यह कोशलपति कोन था, इस सम्बन्ध में कोई निर्देश रत्नावलो में उपलब्ध 
नहीं होता । सम्भव हैँ, यह विरुद्धक ही हो। कोशलराज प्रसेनजित्‌ का अन्त 
किस प्रक्रार हुआ था, इसपर पहले प्रकाश डाला जा चुका है । बोद्ध-साहित्य से 
यह अवश्य ज्ञात होता है, कि शाक्य-विजय के अनन्तर कुछ समय पश्चात्‌ विरु- 
द्धफ का अन्त सहसा ही हो गया था। सम्भव है, उसका अन्त रत्नावली में निर्दिष्ट 

कार से ही हुआ हो, और श्रीहषं ने जिस कोशलपति के घात का वर्णन किया हे, 

वह विरुद्ध ही हो । 


सहायक ग्रन्थ 
भास--प्रतिज्ञायौगन्ध रावण 


भास--स्वप्नवासवदत्ता 
श्रीहर्ष---रत्नावली 
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का वंशज बताया गया है । विष्णुपुराण से भी इसो मत की पुष्टि होती है । 
महावस्तु में शाक्‍पों को आदित्यबन्धु कहा गया है । आदित्यबन्धु और सूर्य वंशी 
एक ही बात हं। भारतीय अनुश्रुति के अनुसार इक्ष्वाकु सूर्य वंश का था। एक अन्य 
स्थान पर महावस्तु में महात्मा बुद्ध को, जो कि शाक्य-जाति के थे, इक्ष्वाकु-कु ल* 
सम्भव विशेषण से कहा गया है । इस प्रकार इस बात में कोई सन्‍्देह नहीं रह 
जाता, कि शाक्य-गग राज़्य के लोग प्राचीन सूर्य वंश के क्षेत्रिय थे । 

हाक्य-गण राज्य की राजवानी कपिलवस्तु'थी । यह एक अत्यन्त सुन्दर और 
महान्‌ नगर था। महावस्तु के अतूसार यह सात दीवारों से घिरा हुआ था। 
कपिलजस्तु के अतिरिक्त शाक्‍्य राज्य के अन्य भी अनेक नगरों का उल्लेख बौद्ध- 
साहित्य में मिलता है । इनके नाम सामगाम, उलम्पा, देवदह, चानूमा, सववर, 
सीलावती ओर खोमकुस्स हें। 

सामाजिक दशा--बोद्ध-प्राहित्य के अध्ययन से शाक्‍्य लोगों के सम्बन्धमें 
अनेक महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होतो हैँ । शाक्य लोग एकपत्नीब्रत होते थे । उनमें 
बहुविवाह की प्रया नहीं थी । शाक्य लोग अपनी स्त्रियों और कन्याओं को बहुत 
सम्मान को दृष्टि से देखते थे। इमी कारण वे विवाह के समय इस बात का ध्यान 
रखते थे, कि वर बस्तुत: योग्य हो । केवल धन को देखकर विवाह करना वे अपनी 
मान-मर्यादा के प्रतिकूल समझते थे । जिस समय राजा शुद्धीदन ने अपन कुमार 
सिद्धार्थ के विवाह के लिये कुमारी गोपा के पिता दण्डपाणी के पास सन्देश भेजा, 
तो उप्तने उत्तर दिया-- माननीय राजकुमार का पालन-पोषण घर में बहुत 
भोग-विलास के बीच में हुआ है । हमारे घर की मर्यादा है, कि अपनी कन्या उप्ती 
को दी जावे, जो सम्पूर्ण शिल्पों में निष्णात हो। राजकुमार को शिल्पों का कोई 
ज्ञान नहीं है । उसे तलवार, धतृष व अन्य शस्त्रों से युद्ध करने का भी ज्ञान नहीं 
है । इस दशा में कुमार के साथ में अपती कन्या का विवाह कैसे कर सकता हूं ? ” 
जित समय कुमार छिद्धाय॑ ने पांच सौ कुमारों के मुकाबले में यह सिद्ध कर दिया, 
कि वस्तुतः वह सम्पूर्ण शिल्पों और युद्ध-विद्या में विख्यात है, तभी उसका विवाह 
शाक्यकुमारी के साथ हो सका । 

दाक्य लोग अपनी जाति से बाहर विवाह-प्म्बन्ध करना अनुचित समझते 
थे। उन्हें अपनी जाति और वंश का इतना अभिमान था, कि अपने से बाहर के 
बड़े शक्तिशाली राजाओं कै साथ भी विवाह-सम्बन्ध करना उन्हें अपन लिये 
अपमानजनक प्रतीत होता था। बौद्ध-साहित्य में कथा आती हैँ, कि कोशल 
महाजनपद के राजा प्रसेनजित्‌ ने शाक्य-जाति के साथ विवाह-सम्बन्ध स्थापित 
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करने की इच्छा से एक राजदुत कपिलवस्तु भेजा। उस समय शाक्य-गण 
को राजतभा का अधिवेशन हो रहा था। इस राजसभा के सम्मुख राजदूत 
ने राजा प्रसेनजित्‌ का सन्देश पहुंचा दिया । सन्देश यह था--में आपके परिवार 
के साथ सम्बन्ध जोड़ना चाहता हूं, अतः अपनी एक कुमारी का मेरे साथ विवाह 
कर दीजिये ।' राजा प्रसेनजित्‌ का यह सन्देश सुनकर शाक्य लोग बहुत चिन्तित 
ये। वे सोचने लगे--राजा प्रसेनजित्‌ का राज्य हमारे बहुत समीप हैँ । यदि 
हमने उसे अपनी कुमारी देने से इन्कार किया, तब वह बहुत क्राद्ध होगा और हमपर 
आक्रमण किये बिना न रहेगा। पर यदि हम अपनी कुमारी का विवाह उसके 
साथ कर देते हे, तो हमारी कुल-मर्यादा दूटती है । यह भी अच्छी बात नहीं है । 
इस दुविधा की दशा में महानाम नाम के शाक्य ने एक उपाय निर्दिष्ट किया। 
उपने कहा--- इस विषय में विशेष चिन्ता की आवश्यकता नहीं। मेरी एक 
कन्या है, जिसका नाम हँ वासबखत्तिया। वह एक दासी की पुत्री है। देखन में 
वह अत्यन्त सुन्दर हे । उसकी आयु भी सोलह वर्ष की है । पिता की दृष्टि से 
वह शाक्यकुल की भी है । हम उसे प्रसेनजित्‌ के साथ विवाह के लिय भेज ग। 
स कथा से स्पष्ट है, कि शाक्य लोग अपनी कन्याओं का विवाह जाति 

से बाहर करना उचित नहीं समझते थे । पुराने समय में अनेक जातियों में अपने 
बंश की उच्चता का विचार बहुत गहरा गया आथा। केवल भारत में ही 
नहीं, अपितु प्राचोन ग्रीस और रोम के उच्च वंशों के लोग भी अपने रक्‍त की 
शुद्धता का ब त ध्यान रखते थे । 

शिक्षा--शाक्य-राज्य में विविध शिल्पों ओर विद्याओं की शिक्षा के लिये 
एक विद्यालय की सत्ता भी बौद्ध-साहित्य से सूचित होती है । दीघनिकाय की 
टोका में एक शिल्प-विद्यालय का उल्लेख आता है, जो कपिलवस्तु के आम्रोद्यान 
में स्थित था और जिप्के विशाल भवन में विविध शिल्पों की शिक्षा दी जाती 
थी। शाक्यकुमारों के लिये शिक्षा का महत्त्व बहुत ही अधिक था, क्योंकि शिक्षा 
के बिना उन्हें विवाह के लिये कन्या का मिल सकना असम्भव था । 

युद्ध-विद्या में प्रवीणता प्राप्त कराने के लिये कविलवस्तु में एक पृथक्‌ 
विद्यालय भी था, जिपमें धनत॒विद्या, खड़ग-पंचालन आदि की शिक्षा दी 
जाती थी । 

शाक्य लो 7 में स्त्रियों की दशा बहुत उन्नत थी। उनकी दशा का अनुमान 
इसी बात से किया जा सकता है, कि बोद्ध-संघ में प्रविष्ट होने के लिय सबसे पूर्व 
दाक्‍य स्त्रियांही तैयार ई थीं, और उन्होंने ही महात्मा बुद्ध को इस बात के लिये 
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बाधित किया थे कि वे स्त्रियों के लिये पृथक भिक्षुणी-संघ की व्यवस्था करें । 
जिस महिला ने सबसे पूर्व अपने घर और सांसारिक सुखों का परित्याग कर भिक्षु- 
जीवन को स्वीकृत किया, उसका नाम महाप्रजापति गौतमी था और वह शाकक्‍्य- 
कुल की हो महिला थी । 
शासन-व्यवस्था--श क्य-गण राज्य में जनतन्त्र-शासन-पद्धतिं चलित थी। 
उसका कोई वंशक्रमानुगत राजा नहीं होता था । राज्य के मुखिया (राष्ट्रपति) 
को ही राजा” कहा जाता था। बौद्ध-काल के अन्य अनेक राज्यों में त्यक कुल 
के मुखिया को राजा' कहते थे, लिच्छवि 7 में यही व्यवस्था थी । पर शाक्यों में 
प्रत्येक मुखिया व सरदार को राजा नहीं कहा जाता था, वहां राजा' केवल एक 
होता था, जिते निर्वाचित किया जाता था। महात्मा बुद्ध के पिता शुद्धोधन 
शाक्य राज्य के बंशक्रमानुगत राजा नहीं थे, वे कुछ ससथ के लिये 'राजा'निर्वाचित्र 
किये गये थे । यही कारण हे, कि जहां बौद्ध-साहित्य में अनक स्थलों पर उनके 
नाम के साथ 'राजा' का विशेषण आठ है, वहां अन्यत्र उठके जीवन-काल में ही 
उनके छा भतीजे भदहिय को राजा” कहा गया हे, और उन्हें केवल 'शाक्य 
शुद्धोधघन' लिखा गया हे । 
शाक्य-राज्य में शासन करन के लिये एक परिषद्‌ होती थी, जिसके अधिवेशन 

कपिलवस्तु के सन्‍्यागार में आकरते थ। बौद्ध-साहित्य में कपिलवस्तु के सग्था- 
गार (सभाभवन) का अनक स्थानों पर उल्लेख आया हैं। अम्बट्टूसुत्त में 
वर्गन आता हूँ, कि एक बार पौष्करसाति,नाम का ब्राह्मण शाक्‍्यों की राजधानी 
कपिलवस्तु में गया। वहां सन्थागार में बहुत-से शाक्य ऊंचे आसनों पर बैठे एथे। 
महावस्तु के अनुसार बन।रस के राजघरान के ३२ कुमार कपिलवस्तु में बसने के 
लिय आये। उनके प्रस्ताव को शाक्य-परिषद्‌ के सम्मुख पेश किया गया। इस 
'शाक्य-परिषद्‌ के सदस्यों की संख्या महवस्तु में पांच सो लिखी गई हे। राजा 

सेनजित्‌ ने शाक्य-क्रुमारी के साथ विवाह करने की इच्छा से जो राजदूत भेजा 

,, उसने भी अपने राजा के सन्देश को सन्‍्थागार में एकत्रित पांच सौ शाक्‍यों की 
परिषद्‌ के सम्मुख उपस्थित किया था। ललितविस्तार के अनुसार भी शाक्यों 
की परिषद्‌ के सदस्यों की संख्या पांच सौ थी। इससे स्पष्ट है, कि शाक्यपरिषद्‌ 
में त्यंक नागरिक सदस्य नहीं होता था । शाक्य-राज्य एक कार का श्रोणि- 
तन्‍्त्र (एरिस्टो क्रेप्ी) था, जिसमें कुलीन शाक्य-घरानों के मुखिया ही 
शासन का सब कार्य करते थे। इन पांच सौ सदस्यों की नियुक्ति किस प्रकार होती 
थी, इस विषय में कोई निर्देश बोद्ध-साहित्य में उपलब्ध नहीं होता। 
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कपिलवस्तु के सन्थागार का बौद्ध-साहित्य में एक अन्य स्थान पर भी उल्ले 
मिलता है । जिस समय महात्मा बुद्ध कपिलवस्तु के समीप न्यग्रोधाराम में ठहरे 
हुए थे, तब शाक्य लोगों का नया सनन्‍्थागार बनकर तेयार हुआ था । शाक्‍यों की 
र्थंना पर महात्मा बुद्ध ने इस नवीन सन्‍्थागार का उद्घाटन किया और रात भर 
उनके अपने, आनन्द तथा मोग्गलान के उपदेश होते रहे । सन्थाग।र को शाक्य 
लोग जो महत्त्व देते थे, वह उनके राज्य की शासन-प्रणाली पर अच्छा प्रकाश 
डालता हे । 


डा० रीज डंविड्स के अनुसार शाक्‍्य-राज्य के अन्य नगरों में भी इसी प्रकार 
के सन्‍्थागार विद्यमान थे, और उनके न्विासी अपने सन्‍्थागारों में एक त्रित होकर 
अपने स्थानोय नियमों की व्यवस्था क रते थे। सम्पूर्ण राज्य का शासन कपिलवस्लु 
के केन्द्रीय सन्‍्थागार में एक त्रठ शाक्यपरिषद्‌ द्वारा होता था । 
शाक्यों के राजनीतिक इतिहास के सम्बन्ध में बौद्धन-साहित्य से विशेष 
परिचय नहीं मिलता । पर इसमे सन्देह नदीं, कि महात्मा बुद्ध के! समय में यह एक 
स्वतन्त्र तथा समृद्ध राज्य के रूप में विद्यमान था । इसकी स्वतन्त्रता का अन्त 
साम्राज्यवाद की प्रवृत्ति द्वारा आ। कोशल देश के राजा विड्डभ (विरुद्धक-- 
सेनजित्‌ का पुत्र) न आक्रमण कर इसकी स्वतन्त्र सत्ता को किस प्रकार 
नष्ट कर दिया, इसपर हम पिछले अध्याय में प्रकाश डाल चुके हे । 


(२) लिच्छवि-राज्य 


जिस प्रकार महात्मा बुद्ध के कारण कपिलवस्तु के शाक्‍यों का महत्त्व है, उसी 
कार वर्धभान महावीर के कारण वंशाली के लिच्छवि भी विशेष महत्त्व रखते 
हे। जेन-धर्मं के संस्थापक तीथैकर महावीर का प्रादुर्भाव वैशाली के राज्यसंध 
में आथा। महावीर स्वयं लिचव्छवि नहीं थे । वेशाली के शक्तिशाली राज्यसंघ 
में सम्मिलित ज्ञातृक्गण में उदका जन्म हुआ था। ज्ञात्‌ृकगण वज्जि राज्यसंघ के 
अन्तर्गत था। यही कारण है, कि जनों का धामिक साहित्य इस संघ के विषय में 
ईवशेष प्रकाश डालता हूं । बौद्ध-साहित्य से भी इसके विषय में बहुत-सी ज्ञाठ्य 
बातें ज्ञात होती है । 
शाक्यों की दरह लिल्छवि लोग भी क्षत्रिय थे । महात्मा बुद्ध के निर्वाण के 
परचात्‌ उनके भस्मावशेष वे! एक हिस्से के लिये लिब्छवि लोगों ने भी इस आधार 
पर दावा किया था कि भगवान क्षत्रिय थे, हम भी क्षत्रिय हे, इसलिये हमें भी उदके 
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भस्मावशेष का भाग मिलना चाहिये, ताकि हम उसके सम्मान के लिये रतूपों का 
निर्माण कर सके । जेर-साहित्य के अनुसार भी लिच्छवि लोग'क्षत्रिय वर्ण के. । 
राजधानी वेशालो--लिच्छवि-राज्य की राजधानी वेशाली थी । प्राचीन 
भारतीय नणगरों में वंशाली का बहुत महत्त्व था। इसी कारण प्राचीन ग्रन्थों में 
इसकी स्थापना के सम्बन्ध में अनेक कथायें उपलब्ध हो्त। हे। वाल्मीकि-रामायण 
के अनुसार इसका संस्थापक राजा इक्ष्वाकु का पुत्र विशाल था, जिसके कारण 
इसका नाम वंशाली पड़ा था। विष्णुपुराण के अनुसार वेशाली का संस्थापक 
कुमार विशाल ऐक्षाकु-वंश के राजातृणबिन्दु का पुत्र था। वशाली का संस्थापक 
चाहे कोई हो, पर इसमें कोई सन्देह वहीं कि यह नगरी बहुत प्राचीद थी और 
प्राचीन नगरों में इसका महत्त्व बहुत अधिक था । 
वशाली का वर्णन अनेक प्राचीन ग्रन्थों में उपलब्ध होता है । उससे सूचित 
होता हूँ, कि यह नगर बहुत विशाल,विस्तृत और समृद्ध था। रामायण में वेशाली 
नगरी को रम्य, दिव्य ओर स्वर्गोपम, इन विशेषणों से विभूषित किया गया हे । 
जातक-प्रन्थों के अनुसार महात्मा बुद्ध के समय में वेशाली नगरी तीन.प्राची रों से, 
जो एक-दूसरे से एक गव्यूति की दूरी पर स्थित थे, घिरी हुई थी और इन प्राची रों में 
तीन बड़े प्रवेश-द्वार थे, जो ऊंचे तोरणों व बूर्जों से सुशोभित थे । तिब्बती अनु- 
श्रुति में वशाली का वर्णन निम्न प्रकार से किया गया है--वेशाली तीन भागों 
में निभक्त थी। प्रथम भाग में सात हजार मकान थे, जिनके बुर्ज सोने के बने हुए 
थे। दुसरे भाग में चोदह हजार मकान थे, जिनके बुज॑ चांदी के बने हुए थें। तृतीय 
भाग में इक्कीस हजार मकान थे, जिनके बुर्ज ठांब केः बने हुए थे। इन तीनों भागों में 
उच्च, मध्य और निम्न श्रेणियों के लोग अपनो स्थिति के अनुसार निवास करते 
थे। (राकहिल-छाइफ आफ बुद्ध पृ० ६२) ह्य एनत्सांग ने भी वैशाली का उल्लेख 
किया है । वह लिखता ह कि “प्राचीन वेशाली दगर की परिधि साठ या सत्तर 
ली थी। पर प्रासादों से पूर्ण नगर के भाग की परिधि चार या पांच ली थी । 
ललितविस्तार में वशाली का वर्णन करते हुए उसे अत्यन्त समृद्ध, वेभवशाली 
घनवान्य से भरपूर, अत्यन्त रमणीक, विविध प्रकार के मनष्यों से पूर्ण, विविध 
प्रकार की इमारतों से सुसज्जित, बाग, पार्क, उद्यान, आदि से समलंकृत लिखा 
गया है । 
इसी प्रकार अन्य प्राचीन ग्रन्थों में भी वैशाली का बहुत समृद्ध तथा वैभवशाली 
नगर के प में वर्णन किया गया है । इपमें कोई सन्देह नहीं कि वैशाली बहुत ही 
उन्नत नगर था। लिक्षछवि-गण की राजधानी होने के अतिरिक्त यह वज्जि 
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राज्यसंघ--जिसमें कुल मिलाकर आठ गणराज्य सम्मिलित थे--की भी राज- 
धानी थी । इस दशा में यह बिलकुल स्वाभाविक है, कि यह बहुत ही उन्नत और 
समृद्ध दशा को पहुंच गया हो । आचाय॑ महावीर और महात्मा बुद्ध अपने धर्मों 
का चार करते हुए अनेक बार वहां आये थे । यही कारण हँ, कि इन धर्मों के 
साहित्य में वैशाली का अनेक बार उल्लेख आया है । वर्तमान समय में विहार च्त 
के मृजफ्फरपुर जिले में बसाड़ नामक एक गांव है, ) गण्डक नदी के बायें तट पर 
स्थित है । इसी स्थान पर प्राचीन समय में सिद्ध वैशाली नगरी विद्यमान थी । 

सामाजिक जीवन--लिच्छवि लोगों का सामाजिक जीवन बहुत उन्नत 
था। वे एक दूसरे के साथ बहुत सहानभूति रखते थे । जब कोई लिच्छवि 
बीमार पड़ता था, तो दूसरे उससे हालचाल पूछने के लिये आना अपना कतंव्य 
समझते थे। यदि किसी के घर में कोई संस्कार या उत्सव हो, तो दूसरे लोग उसमें 
उत्साह के साथ सम्मिलित होते थे । 

लिच्छवि लोगों को सौन्दयं से ब ॒त प्रेम था । वे'अपनी वेषभूषा तथा बाह्य 
आकृति पर विशेष ध्यान देते थे । जिस समय महात्मा ब॒द्ध अन्तिम बार वैशाली 
पधारे, तं। लिब्छिवि लोगों ने उनका किस प्रकार स्वागत क्यि, इसका वर्णन 
अवलोकनीय है । हम उसे यहां उ धृत करते हे-- 

“उन्होंने अपने शानदार और भव्य रथों को तैयार करने का हुकुम दिया 
झभौर उनपर चढ़कर वेशाली से बाहर निकले। उनमें से कुछ नीले रंग के थे, उन्होंने 
कपड़े भी नीले पहने हुए थे, उनके आभूषण भी नीले रंग के थे। कुछ श्वेत रंग के 
थे, उनके वस्त्र और आभूषण भी र्वेत रंग के थे। कुछ लाल रंग के थे, उनके वस्त्र 
शोर भ्राभूषण भी लाल रंग के थे। कुछ पीले रंग ५' थे, उनके वस्त्र और आभूषण 
भी पीले रंग के! थे ।” महापरिनिर्वाणसूत्र से यह उद्धरण लिया गया है। परन्तु 
इसी प्रकार का वर्णन अंगृत्तरनिकाय में भी उपलब्ध होता है। महावस्तु में लिच्छ« 
वियों के इन्हीं रंगों का और भी विशद रूप से वर्णन किया गया है--“कुछ 
लिच्छवि लोग हें, जिनके घोड़े नीले रंग के हे। उनके रथ, रश्मियां, चाबुक, दण्ड, 
वस्त्र, आभूषण, पगड़ी, छतरी, तलवार, रत्न, जूता आदि प्रत्यंक वस्तु नीले रंग 
की हे ।” इसी प्रकार पीत, मडिजष्ठ, लाल, द्वेत, हरे और रंग-बिरंगे लिच्छवियों 
का वर्णन महावस्तु में पाया जाता है। कई विद्वानों ने कल्पना की है, कि लिच्छवियों 
का इन विविध रंगों के वस्त्र, आभूषण आदि पहनना उनके आन्तरिक श्रेणिभेद 
को सूचित करता है। पर यह भी सम्भव है, कि वे केवल रंगों के प्रेम के कारण ही 
इस प्रकार विविध रंगों को शअ्रपनाते हों । 

२१ 
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तपस्थामय जीवन---लिच्छवि लोगों का जीवन बहुत तपस्यामय होता था । 
मगध के प्रधान मन्त्री वत्सकार ने जब उनपर आक्रमण के उपाय के सम्बन्ध में 
महात्मा बुद्ध से पूछा, तो उन्होंने उत्तर देते हुए कहा-- हे भिवखुओ्ो, इधर इन 
लिच्छुवियों की तरफ देखो । ये कितने मेहनती और कष्ट सहन करनेवाले हे । 
इनका जीवन कितना कठोर है, ये सोते समय लकड़ी क टुकड़ों को ही तकिये के 
स्थान पर प्रयोग में लाते हे । धनुविद्या में वे कितने उत्साही हे । मगधराज 
वैदेहीपुत्र अजातशत्रु उनमें कोई दोष नहीं पा सकता । परन्तु, हे भिक्खुओ, यदि 
भविष्य में लिच्छवि लोग नाजुक हो जावें, उनके हाथ और पेर कोमल हो जावें 
वे सूयं के उदय होने तक रुई के नरम-नरम गदेलों पर सोने लग जावें, 
तब इसमें सन्देह नहीं कि वेदेहीपुत्र अ्रजातशत्रु को उनमें दोष नजर झा 
जावेंगे और उसे उनपर आक्रमण करने के लिये अवसर प्राप्त हो 
जायेगा ।” निस्सन्देह, महात्मा बुद्ध के समय में लिच्छवि लोग बहुत 
तपस्यथामय तथा कठोर जीवन व्यतीत करते थे। यही कारण है कि उनपर 
आक्रमण करने का साहस कोई पड़ोसी राज्य नहीं करता था। 

यद्यपि लिच्छुवि लोग पूर्णतया निरामिबभोजी नहीं थे, पर मांसभक्षण को 
उन्होंने मर्यादित अवश्य किया हुआ था। वे चान्द्रमास की अष्टमी, चतुर्दशी, 
भमावस्या और पूर्णमासी के अतिरिक्त भ्रन्य तिथियों में पशुहिसा करना पाप 
समझते थे। 

शिक्षः--लिच्छवि लोगों को शिक्षा से बहुत प्रेम था। वे विद्याध्ययन के 
लिए दूर-दूर देशों में जाया करते थे । महालि नाम का एक लिच्छविकुमार 
विविध विद्याश्रों और शिल्पों का अध्ययन करने के लिये तक्षशिला गया था । 
उसने तक्षशिला में सम्पूर्ण विद्याश्रों और शिल्पों में प्रबीणता प्राप्त कर वेशाली 
में एक शिक्षणालय की स्थापना की और पांच सो कुमारों को शिक्षित किया। 
इन पांच सौ कुमारों ने भी विद्यादान का क्रम जारी रखा। इस प्रकार बहुत 
शीघ्र ही सम्पूर्ण लिच्छवि-राज्य में शिक्षा का विस्तार हो गया। 

विधाह-सर्यादा-शाक्‍्यों की तरह लिच्छवि लोग भी अपने वंश की शुद्धता और 
कुलीनता को बड़ा महत्त्व देते थे। यही कारण है कि वे भ्रपनी कन्या का लिच्छवि- 
भिन्न कुमार के साथ विवाह नहीं करते थे। लिच्छवियों में भी परस्पर-विवाह 
में अ्रनेक रुकावटें थीं। तिब्बती अनुश्रुति के अनुसार हमें ज्ञात होता है, कि बैशाली 
के लोगों में यह नियम था, कि प्रथम भाग की कन्या का विवाह प्रथम 
भाग में ही हो सके, द्वितीय व तृतीय भाग में नहीं । द्वितीय भाग में उत्पन्न कन्या 
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का विवाह प्रथम और द्वितीय भाग में हो सके, तृतीय में नहीं । तृतीय विभाग में 
उत्पन्न कन्या का विवाह तीनों भागों में हो सके । पर वेशाली से बाहर किसी 
कन्या का विवाह सम्भव नहीं था ।” तिब्बती अनुश्रुति के इस उद्धरण से यह 
कल्पना कर सकना बिलकुल स्वाभाविक हे कि वेशाली के तीन भागों का भ्रभिप्राय 
तीन वर्णों से हैँ । प्राचीन भारतीय मर्यादा के अ्रनुसार ब्राह्मण-कन्या का विवाह 
केवल ब्राह्मणकुमार से ही हो सकता था । पर क्षत्रिय-कन्या का विवाह ब्राह्मण 
और क्षत्रिय दोनों वर्णों में हो सकता था। इसी प्रकार वेश्य-कन्या का विवाह 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य--इन तीनों वर्णों में हो सकता था। इसे अ्रनुलोम- 
विवाह कहा जाता था । 

लिच्छवि लोग स्त्रियों का बड़ा आदर करते थे । उनमें स्त्रियोंका सतीत्व 
'पूर्णंतया सुरक्षित था । यही कारण हे, कि महात्मा बुद्ध ने उनके सम्बन्ध में कहा 
था-- लिच्छवि-जाति की कोई भी महिला या कन्या बलात्कार द्वारा प्रतिरुद्ध व 
अपहत नहीं की जा सकती । 

मृतक-संस्का र--लिच्छवि लोगों में मृतक-संस्कार का तरीका बहुत अद्भुत 
था। प्राचीन भारतवर्ष में प्रायः मृतक शरीरों को जलाने की प्रथा विद्यमान थी । 
'पर लिच्छवि लोग जलाने के भ्रतिरिक्त अपने मुर्दों को जमीन में भी गाड़ते थे । 
इतना ही नहीं, वर्तमान समय के पारसियों की तरह उनमें यह भी प्रथा थी कि 
वे अपने मृत शरीरों को खुला छोड़ देते थे, ताकि पक्षी-पशु उनका स्वच्छुन्द रूप से 
'भक्षण कर सकें। 

उत्सव--लिच्छुवि लोग स्वभाव से ही बड़े विनोदी और मौजी थे । यही 
कारण हैँ, कि अपने उत्सवों को वे बड़ी ध्मधाम के साथ मनाते थे। बौद्ध-साहित्य 
में लि छवियों के एक उत्सव का वर्णन झाता है, जिसे 'सब्बरत्तित्तारो' लिखा 
गया है । इसमें खूब नाचना और गाना होता था, बाजे बजते थे, तुरही, ढोल तथा 
अन्य बाजे प्रयोग में लाये जाते थे । 

शासन-पद्धति--लिच्छवि-राज्य की शासन-पद्धति गणतन्त्र थी। उसमें 
कोई वंशक्रमानुगत राजा नहीं होता था । राज्य की शासन-शक्ति लिचछवि जनता 
में निहित थी। कौटलीय अर्थशास्त्र में लिच्छवि-राज्य को 'राजशब्दोपजीबवी 
संघ' कहा गया है । इसका अभिप्राय यह है, कि लिच्छवि लोगों में प्रत्येक अपने को 
“राजा' समझता था। ललितविस्तार से राजशब्दोपजीवी' शब्द का शअर्थ भली- 
आंति स्पष्ट हो जाता है। वहां लिखा है--बैशाली के निवासियों में उच्च, मध्य, 
अब॒द्ध, ज्येष्ठ आदि के भेद का विचार नहीं किया जाता। वहां प्रत्येक आदमी 


३४० भारत का प्राचीन इतिहास 


० 


अपने विषय में यही समझता है कि में राजा हूं, में राजा हूं। कोई किसी से छोटा 
बनना स्वीकृत नहीं करता ।* 

लिच्छवि-राज्य की राजसभा के अधिवेशन सनन्‍्थागार में होते थ । इस 
सभा में कितने लिच्छुवि 'राजा' सम्मिलित होते थे, इसका निर्देश भी बोौद्ध- 
साहित्य में मिलता है । एकपण्ण जातक में लिखा है, कि वेशाली में जो राजा 
राज्य करते हैं, उनकी संख्या सात हजार सात सौ सात हैँ। साथ ही, राजाञ्रों 
के साथ शासन करनेवाले उपराजा, सेनापति और भाण्डागारिकों की संख्या भी 
इतनी ही (ट्रर्थात्‌ इनमें से प्रत्येक सात हजार सात सौ सात) हैं। चुल्लकलिड्भ 
जातक में लिखा हैँ, कि सात हजार सात सौ सात लिच्छवि राजा वंशाली में 
रहते थे । वे सब परस्पर विवाद तथा प्रश्नोत्तर करते रहते थे। अ्रट॒ठकथा में 
भी लिच्छवियों के इतने ही राजा, उपराजा और सेनापति लिखे हें । लिच्छवियों 
के सात हजार सात सौ सात राजाओं, उपराजाओं, सेनापतियों श्नौर भाण्डागारिकों 
का क्या अभिप्राय है, इस प्रश्न पर ऐतिहासिकों में मतभेद है । कुछ के विचार 
में इस संख्या का कोई विशेष महत्व नहीं हैं। यह केवल इतना ही सूचित करती 
है, कि लिच्छवि-राज्य में शासन करनेवाली श्रेणि बहुत बड़ी थी। कुछ ऐतिहा- 
सिकों का यह विचार है, कि वेशाली में सात हजार सात सौ सात शासक-परिवार 
थे। वेसे तो वेशाली की आबादी बहुत अधिक थी, क्‍योंकि बौद्ध-साहित्य में यह 
वर्णन झ्ाता है, कि जब महात्मा बुद्ध वहां यात्रा करते हुए गये, तो १६८००० 
आदमी उनका स्वागत करने के लिये आये । इससे यह स्पष्ट हे, कि वैशाली की 
झ्राबादी बहुत श्रधिक थी | वेशाली जैसे महान्‌ और प्रख्यात नगर की आबादी 
यदि लाखों में हो, तो इसमें श्राइचर्य की कोई बात नहीं है । इस दशा में यही कल्पना 
ठीक प्रतीत होती है, कि वेशाली में सात हजार सात सौ सात कुलीन लिच्छवि- 
परिवार निवास करते थे, जिनमें शासन-शक्ति निहित थी । वे सब वेद्ाली के 
सनन्‍्थागार में एकत्रित हो शासन-काय करते थे । वे अ्रच्छे जमींदार भी होते थे, 
इसलिये यदि उनके साथ उपराजा, सेनापति और भाण्डागारिक भी हों, तो यह 
झादचये की बात नहीं है । 

इन राजाओं का राज्याभिषेक भी होता था । क्‍योंकि प्रत्यक लिच्छवि 
झपने को राजा समझता था, इसलिये उन सबका राज्याभिषेक होना भी 
झावश्यक था । 

राज्य में एक शासनाधिकारी होता था, जिसे नायक कहते थे । इस नायक 
की नियुक्ति निर्वाचन द्वारा होती थी। सम्भव हैं, कि यह नायक ही लिच्छवि- 
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राजाओं में प्रधान व राष्ट्रपति का काय करता हो। सम्भवत: इसका कायें 
लिच्छुवि राजसभा के नियमों को क्रियारूप में परिणत करना होता था । 

न्‍्याय-व्यधस्था--लिच्छवि-राज्य की नन्‍्याय-व्यवस्था बड़ी ग्रदुभुत थी । 
अभियुक्त लिब्छवि को पहले विनिच्चय महामात्त (विनिश्चय महामात्र ) नामक 
कर्म चारी के सम्मुख उपस्थित किया जाता था । इस मह।मात्त का कार्य यह 
होता था, कि वह अभियुक्त पर कि गये आरोप की जांच करे। यदि तो विनिच्चय 
महामात्त अभियुक्त को निरपराधी समझे, तो वह उसे छोड़ देता था| अन्यथा वह 
उसे वोहारिक व व्यावहारिक नामक कमंचारी के सम्नुख उपस्थित करता था । 
विनिच्चय महामात्त को यह अधिकार नहीं था, कि वह अभियुक्त को सजा दे 
सके। व्यावहारिक यदि अभियुक्त को नि रपराधी समझे, तो उसे छोड़ सकता था। 
पर दण्ड देने का अधिकार उसे भी नहीं था। अपराधी होने की दशा में व्यावहारिक 
अभियुक्त को सुत्तवर व सूत्रधर न|मक कम चारी के सम्मुख उपस्थित करता था। 
सूत्रधर भी अभियुक्त को छोड़ सकते थे । पर यदि वे उसे अपराधी पावें, तो 
अद्दुकुलक नामक कर्मचारी के सम्मुख पेश करते थे । अद्ठगुकुलक के बाद अभि- 
युक्त को क्रमश: सेनापति, उपराजा ओर राजा के सम्मुख उपस्थित किया जाता 
था। राजा को भो स्वयं दण्ड देने का अधिकार नहीं था। वह 'परवेणिपोत्थक' 
नामक कमंचारी के सामने अभियुक्त को पेश करता था। स प्रकार इतने राज- 
कर्म चारियों के सम्मुख अपराधी साबित होने के अनन्तर ही किसी अभियुक्त को 
दण्ड मिल सकता था। अभि _कत को छूटने के अवसर तो बहुत अधिक थे,ध्पर 
दण्ड तभी मिल सकता था, जब उसका अपराध पूर्णतया साबित हो जावे । 

लिज्छवियों का यह शक्तिशाली राज्य समीप के साम्राज्यवा ) राजाओं की 
दृष्टि में कांटे की तरह चुभ रहा था। जिस समय मगध के सम्राटों ने अपनी शक्ति 
का विस्तार गंगा के उत्तर में करना प्रारम्भ किया, ) लिच्छवि-राज्य देर तक 
उनका सामना नहीं कर सका। लिच्छवि-राज्य की स्वतन्त्रता का किस प्रकार 
विनाश हुआ, इस पर पहले क/श डाला जा चुका है । 


(३) विदेह-राज्य 


मिथिला का विदेह-राज्य भारतीय इतिहास में बहुत प्राचीन है । ।हा ण- 

न्‍थों और उपनिवदों में इतका उल्लेख आता है। इस देश के राजा जनक 
बेदिक साहित्य और अध्यात्मविद्या के ब त भारो पण्डित होते थे। बुह॒दा रण्यक 
उपनिवद्‌ में विदेह के राजा जनक की परिषद में अध्यात्मविद्या-पम्बन्धी विवादों 
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का उल्लेख बड़े विस्तार के साथ किया गया है । रामायण, महाभारत और पुराणों 
में भी विदेह के राजाओं का वर्णन आता है । बौद्ध-साहित्य में भी विदेह-राज्य के 
अनेक राजाओं का वर्णन मिलता है । जातत-प्रन्थों में विदेह के राजाओं के 
सम्बन्ध में अवेक कथायें लिखी गई हे । 

इन सब प्रमाणों से ज्ञात होता है, कि विदेह-राज्य में पहले राजठन्त्र-शासन 
विद्यमान था । प्राचीन वैदिक काल, रामायण-काल तथा महाभारत-काल में 
विदेह में वंशक्रमानु गत राजा होते थे। पर बौद्ध-वाल में इस देश में राजतन्त्र- 
शासन का अन्त हो गणतन्‍्त्र-शासन की स्थापना हो चुकी थी। भारत के! विविध 
राज्यों में भी भिन्न-भिन्न समयों में शासन-विधान में परिवर्तन होते रहे हैं, यह 
बात ध्यान देने योग्य हैं । कुर, प/झवाल आदि राज्यों में प्राचीन समय में वंश- 
क्रमानुगत राजाओं का शासन था, पर कोटलीय अर्थशास्त्र के समय में उनमें 
गणराज्य स्थापित हो चुका था । यहो विदेह-राज्य में हुआ । राजतश्र 
से गणतठणन्र में यह परिवर्तन किस प्रकार आया, इस सम्ब-ध में हमें जो निर्देश 
मिलता है, उसका उल्लेख पहले किया जा चुका हूँ । 

विदेह-राज्य भी वज्जि-राज्यसंघ में सम्मिलित था। जिस समय मगध- 
राज अजातशत्रु ने अपने साम्राज्य का विस्तार करते हुए उसपर आक्रमण 
किया, तभी उसकी स्वतन्त्रता का अन्त आ। 


(४) वज्जि-राज्यसंघ 


लिच्छवि, विदेह और अन्य छः: गणराज्यों से मिलकर एक संघ बना हुआ 
था, जिसे वज्जि-राज्यसंघ कहते थे। लिच्छवि और विदेह के अतिरिक्त स संघ 
में जो राज्य सम्मिलित थे, उनमें से कुण्डग्राम क ज्ञ,तृक गण के सम्बन्धमें हमें जेन- 
साहित्य से विशेष परिचय मिलता हे । जैर-धर्म के संस्थापक वर्धमान महावीर 
जपतुक-जाति के क्षत्रिय थे ओर ज्ञातृक गण में उत्पन्न हुए थे। उनका पिता 
सिद्धार्थ ज्ञातृक-गण के प्रमुख नेताओं में एक था। सलिये जैन-प्हित्य में कुण्ड- 
ग्राम के ज्ञातृव-राज्य का विशेष रूप से उल्लेख आना सवंथा स्वाभाविक है । 

ज्ञातृक॒ुराज्य के शासन के सम्बन्ध में डा० हानंले ने जैन-साहित्य के आधार 
पर इस प्रकार लिखा हे--वहां का शासन एक सभा (सीनेट) द्वारा होता था, 
जिसमें क्षत्रिय-परिवारों के मुरुष नेता सम्मिलित होते थे । इस सभा के अध्यक्ष 
को राजा कहले थे, जो उपराजा और सेनापति की सहायता से शासन का संचालन 
करता था । 


बौद्ध-पुग के गणराज्य ३४३ 


ज्ञातृक-राज्य के निवासी आचार्य पाद्वनाथ के अनुयायी थे। उनका जीवन 
बहुत पवित्र था। वे किसी प्रणणी की हिसा नहीं करते थे। वे मांस नहीं खाते 
थे। 

वज्जि-राज्यसंधघ के--जिसमें लिच्छवि, विदेह ओर ज्ञातृक-राज्पोों के अति- 
रिक्त अन्य भो पांच राज्य सम्मिलित थे--शासन का स्वरूप क्या था, इस सम्बन्ध 
में एक ब॒ त महत्त्वपूर्ण सन्दर्भ महापरिनिब्बनसुत्त में उपलब्ध होता है । जिस 
समथ मगवराज अजातशत्रु ने बज्जि-राज्यसंघ पर आक्रमण क रने के सम्बन्ध में 
सलाह क रने के लिये अपने प्रधानमन्त्री वत्सकार को महात्मा बुद्ध के पास भेजा, 
तो उन्होंते अथने शिष्य आनन्द को सम्बोधन करके जो प्रवचन किया, उसका 
उल्लेख हम पिछले अध्याय में कर चुके हे । 

इस सन्दर्भ से वज्जिराज्यसंघ के शासन पर अच्छा प्रकाश पड़ता है, और इस 
पर यहां किसी प्रकार की टिप्पणी की आवश्यकता नहीं है । 

वज्जि-पंघ का अन्त मगधराज अजातशत्रु द्वारा किया गया, इसका वृत्तान्त 
पहले लिखा जा चुका है । 


(५) मलल-राज्य 


महात्मा बुद्ध के समय में मल्ल-जाति के क्षत्रियों के ) राज्य विद्यमान 
श--कुशोीनारा का मलल-राज्य ओर पावा का मल्ल-राज्य । बौद्ध-फ्ाल में मल्ल- 
राज्य के महत्त्व का अतुमान इसी बात से किया जा सकता है, कि इसकी गणना 
ऐैडश महाजनपदों में की गई है । मल्ल-राज्य बहुत प्राचीन हे। महाभारत में 
इनका जिकर आता हे। जिस समय पाण्डवों ने दिग्विजय की थी, तो भीमसेन 
पूर्व दिशा का विजय करते हुए मल्‍्ल-र.ज्य भी गया था और उसके साथ भी 
उसका युद्ध हुआ था। महाभारत में अन्यत्र मल्‍लों का उल्लेख अंग, बंग और 
कूलिंग के साथ किया गया है । 
कुशीनारा का महत्त्व इसलिये बहुत अधिक है, क्योंकि महात्मा बुद्ध का स्वर्ग- 
वास (महापरिनिर्वाण) इसी नगरी में हुआ था । ऐसा प्रतीत होता है, कि 
महात्मा बृद्ध क। इस नगर से विशेष स्तेह था और वे वहीं पर मरना चाहते थे । 
वे पावा में बीमार पड़े थे। पर अपनी अन्तिम लीला कुशीनारा में समाप्त करने 
की इ“छ। से वे वहां पर चले आये थे । उन्होंने अपने प्रधान शिष्य आनन्द को 
बिशेष प से मल्लों के पास यह सूचना देने के लिये भेजा था, कि महात्मा बुद्ध 
का परिनिर्वाण होनेवाला हे, अत: मल्‍ल लोग उनसे मिल जावें। 


३४४ भारत का प्राचीन इतिहास 


“आनन्द ! कुशानारा में जाकर कुशोनारावासी महलों को कहो--हें 
वाशिष्ठो, आज रात के पिछले पहर तथागत का परिनिर्वाण होगा । चलो 
वाशिष्ठो चलो, वाशिष्ठो, पोछे अफप्रोस मत करना कि हमारे ग्रामक्षेत्र में 
तथागरत॑ का परिनिर्वाण आ, लेकिन हम अन्तिम काल में तथागत का दशंन न 
करपा ।” 

आनन्द ने कहा--अच्छा भगवन्‌ । 

“आयुध्मान्‌ आनन्द चीवर पहिनकर, पात्रचीवर ले, अकेले ही कुशीनारा 
में प्रविष्ट " ए। उस समय कशीनारा के मलल किसी कार्य से सन्‍्थागार (सभ[- 
भवन) में जमा ए थे। तब आयुधष्मान आनन्द जहां कुशीनारा के मल्‍लों का 
सन्थागार था, वहां गये । जाकर उन्होंने मल्‍लों को महात्मा बुद्ध का सन्देश सुना 
दिया ।” मलल्‍ल लोग किस प्रकार दुःखत हो महात्मा बुद्ध के अन्तिम दर्शन क रने 
के लिये गये, सका अत्यन्त विस्तृत वर्णन महापरिनिव्वानपुत्त में उपलब्ध 
होता है । 

जिस समय महात्मा बुद्ध के महापरिनिर्व्वाण का समाचार सुनाने के लिये 
आनन्द कुशीनारा गया, उस समय भी वे अपने सन्‍्थागार में एकत्रित हो सभा 
कर रहे थे। इपी प्रसंग से मलल-राज्य के शासन-विधान के सम्बन्ध में कुछ अन्य 
महत्यपूर्ण बातें भी ज्ञात होती हैं ॥  लिच्छवि और शाकक्‍्य-सज्यों की तरह मल्लों 
में भी सनन्‍थागार के होने में तो कोई सन्देह हो ही नहीं सकता। पर मलल्‍लों के 
आ प्रमुखों की सूचना भी महापरिनिव्वानसुत्त से मिलती है । मल्‍्लों म॑ आठ 
प्रमूख होते । सम्भवत. शासन का कार्य आ म॒खों में निहित था, जो सन्थागार 
में किये गये निर्णयों को क्िप्रा में परिणत करते थे। इसी प्रकार पुरुष” नामक 
छोटे राज-क्रमं चारियों का भी जिकर आता है, जो विविध कार्यों को सम्पादित 
करते थे । 

कुशोनारा वतंमान समय में गोरखपुर जिले में जहां कसिया नामी गांव हें, 
वहां पर स्थित था। कसिया गोरखपुर से ३७ मील पूर्व में स्थित है। इस विषय 
पर एतिहासिकों में विवाद रहा हैँ कि कसिया ही कुशीनारा था या नहीं । 
विन्सेन्ट ए० स्मिथ के अनुसार कुशोनारा नेयाल-राज्य की तराई में स्थित था । 
पर अब यह बात भलीभांति सिद्ध हो गई है, कि कसिया हूं प्राचीन कुशीनारा है । 
कारण. यह कि पुरतत्त-विभाग के अन्वेषगों से कसिया के समीप विद्यमान एक 
प्राचीन स्तुप के अन्दर एक त/म्रप उपलब्ध आ है, जिसपर निम्नलिखित 
वाक्य उत्कीर्ण हे-- 


बोद्ध-यग के गणराज्य ३४५ 


( परिनि) वॉण--चंत्य-तः/म्रप्रट्ट 

इस लेख के प्राप्त होने के पश्चात्‌ कसिया को ही प्राचीन कुशोनारा स्वीकृत 
कर लिया गया हैं । 

मलल्‍्लों का दूसरा राज्य पावा में था। कािवम ने पावा को गोरखपुर जिले 
के पड रौना के साथ मिलाया हे, जो गण्डक नदी के तीर परबष्कुशोनारा से १२ मील 
उत्तर-पूर्व में स्थित है । महापरिनिब्बानसुत्त के अनुसार महात्मा बुद्ध ने अपने 
जीवन का अन्तिम भोजन इसी सैथान पर किया था और यहीं पर वे बीमार पड़ 
गये थे। बीमारी की दशा में ही वे एक दिन में पावा से कुशीनारा आ गये थे । 
'कसिया और पडरौना में अन्तर केवल १२ मील हूँ । इसलिये सम्भव है, कि 
पड़ रोना के समीप ही कहीं प्राचीन पावा नगरी स्थित हो। कुशीनारा और पावा 
के अतिरिक्त मल्‍्लों के अन्य भी अनेक नगर थे। चुल्लवग्ग में मल्‍लों के एक अन्य 
नगर का जिक्र आता है, जिसका नाम अनू पिया था। कुछ समय के लिये महात्मा 
बुद्ध इस नगर के विहार में भी रहे थे। अंगुत्तरनिकाय में एक अन्य मल्‍्लनगर 
का उल्लेख आता हैँ, जिसे उरुवेलकप्प कहते थे । यहां भी महात्मा बुद्ध ने कुछ 
समय निवास किया था। अनूपिया व उरुवेलकप्प कोई पृथक्‌ राज्य नहीं थे । ये 
मल्लराज्यों के अन्तर्गत नगरमात्र थे । 

गंगा के उत्तर में विद्यमान अन्य अनेक गणराज्यों की तरह मल्‍लराज्यों 
का अन्त भी मगवराज अजातदतन्रू 7राहुआथा । 


(६) अन्य गणराज्य 


बौद्ध-प्राहित्य में जिन गणराज्यों का बार-बार उल्लेख आया हैँ, उनका 
वर्णन हम समाप्त कर चुके हैं । पर उनके अतिरिक्त कुछ अन्य गणराज्य भी 
हैं, जिनका एक-दो बार उल्लेख आता हूँ । वे निम्नलिखित हें--- 

(१) अल्लकप्प के बुली, (२) देददह और रामगाम के कोलिय, (३) 
पिप्पलिवन के मोरिय (४) सुंसुमार पर्वत के भग्ग, (५) केसपुत्र के कालाम। 

महात्मा बुद्ध के महापरिनिब्बान के पश्चात्‌ इन गणराज्यों की ओर से यह 
मांग पेश की गई थी, कि हमें भी भगवान्‌ के भस्मावशेष का अंश मिलना चाहिये, 
ताकि हम उसके उचित सम्मान के लिये स्तृप आदि का निर्माण कर सकें। पिप्प- 
लिवन के मोरियों के अतिरिक्त अन्य राज्यों की मांग पूर्ण भी हो गई थी । पर 
मोरिय लोग बहुत पी छे पहुंचे थे, तब तक बुद्ध के शरीर के भस्मावशेष बांदे जा चुके 
थे। उन्‍हें राख के अंगारों को लेकर ही सन्तुष्ट होना पड़ा था । 


३४६ भारत का प्राचीन इतिहास 


बौद्ध-साहित्य में कुछ ऐसी कथायें भी उपलब्ध होती हें, जिनमें कोलिय, 
मोरिय आदि क्षत्रिय जातियों की उत्पत्ति का वर्णन किया गया है। उन्हें उद्धृत 
करना इस तिहास के लिये विशेष उपयोगी प्रतीत नहीं होता । ये सब राज्य 
भी गंगा के उत्तर और गण्डक के पूर्व में विद्यमान थे । ये छोटे-छोटे नगर-राज्यों 
के रूप में थे | इसकी जनता सन्‍्थागार में एकत्रित होकर अपने सामूहिक 
और शासन-सम्बन्धी विषयों का निर्णय किया करती थी। प्राचीन ग्रीक नगर- 
राज )ं की तरह इनका विस्तार भी बहुत अधिक नहीं था। छोटी-छोटी बस्तियों 
ने ही राज्य का रूप धारण किया हुआ था । इन राज्यों के परस्पर युद्ध भी होते 
रहते थे । एक जातब-कथा में शाक्यों और कौलियों के परस्पर झगड़ों का वर्णन 
किया गया है । ह इ 

ये गणराज्य भी मगध के बढ़ते हुए साम्राज्यवाद द्वारा नष्ट किये गये । 
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राहुल सांक याथन : _द्वचर्या 

महाभारत 

वा ल्मीकि-समायए 


चौदहवां अध्याय 


बोड़-युग का भारत 
(१ ) गणराज्यों की कार्यविधि 


मगध + सम्नाटों ने अपने साम्राज्य का विस्तार करते हुए जिन अनेक जनपदों 
को विजय किया था, उनमे से बहुत-से ऐसे थे, जिनमें गणतन्त्र-शासन स्थापित था । 
वज्जि-संघ, मलल, शाक्य, भग्ग, मोरिय आदि जनपद गणराज्य ही थे । महात्मा 
बुद्ध का प्रादर्भाव एक गण व संघराज्य में ही हुआ था । उनका जीवन संघ के वाता- 
वरण में ही व्यतीत हुआ था | यही कारण है, कि जब उन्होंने अपने नये धार्मिक 
सम्प्रदाय की स्थापना की, तो उसे भिक्ष्‌-संघ' नाम दिया। अपने धार्मिक संघ की 
स्थापना करते हुए स्वाभाविक रूप से उन्होंने अ्रपने समय में विद्यमान राजनीतिक 
संघों को दृष्टि में रखा, और उन्हीं के नियमों व कार्यविधि को अपनाया । बौद्ध- 
साहित्य द्वारा यह बात भलीभांति स्पष्ट हैं। जिस समय मगधराज अजातदशरत्रु 
का प्रधान मन्‍्त्री वर्षकार बुद्ध के पास वज्जि-राज्यसंघ पर आक्रमण करने के 
सम्बन्ध में परामर्श करने के लिये गया, उस समय बुद्ध ने सात श्रपरिहाणीय धर्मों 
का उपदेश दिया, जिनके पालन करते हुए वज्जियों को जीत सकना उनकी सम्मति 
में सम्भव नहीं था । वर्षकार के लौट जाने के कुछ देर बाद बुद्ध ने भिक्षुश्रों को 
एकत्रित कर उन्हीं सात अपरिहाणीय धर्मों का कुछ परिवतंन के साथ उपदेश 
किया । इस प्रसंग में महापरिनिब्वा- सुत्तान्त में लिखा है-- 

“तब भगवान ने वत्सकार ब्राह्मण के जाने के थोड़ी ही देर बाद आायुष्मान्‌ 
आनन्द को झामन्त्रित किया । 

“जाओ, आनन्द ! तुम जितने भिक्षु राजगृह के श्रासपास विचरत हैं, उन 
सबको उपस्थानशाला में एकत्र करो । 

“अच्छा, भगवन्‌ ' 

“भगवन्‌ ! भिक्षसंघ को एकत्र कर दिया | अभ्रब आ्राप आज्ञा करें। 

“तब भगवान्‌ आसन से उठकर जहां उपस्थानशाला थी, वहां गये और बिछे 
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हुए श्रासन पर बैठ गये। बैठकर भगवान्‌ ने भिक्षुश्रों को सम्बोधन करके कहा--- 

'भिक्षु्रो ! तुम्हें सात भ्रपरिहाणीय धर्मों का उपदेश करता हूं । उनका 
ध्यान से श्रवण करो ।' 

“कहिये, भगवन्‌ ! 

“भिक्षुत्रो, जब तक भिक्ष्‌ लोग एक साथ एकत्रित होकर बहुधा भ्रपनी सभायें 
करते रहेंगे, तब तक भिक्षुशत्नो ! भिक्षुश्रों की वृद्धि समझना, हानि नहीं ।” 

“जब तक भिक्षुश्रो ! भिक्षु लोग एक हो बैठक करते रहेंगे, एक हो उत्थान 
करते रहेगे शौर एक हो संघ के कार्यों को सम्पन्न करते रहेंगे, तब तक भिक्षुशों की 
वृद्धि ही समझना, हानि नहीं ।॥” 

“जब तक भिक्षुझ्रो ! भिक्ष्‌ लोग जो अपने संघ में विहित हें, उसका उल्लंघन 
नहीं करेंगे, जो विहित नहीं है, उसका अनुसरण नहीं करेंगे, जो पुराने भिक्षझ्रों के 
नियम चले श्रा रहे हें, उनका पालन करते रहेगे, तब तक उनकी वृद्धि ही होगी, 
हानि नहीं ।” 

“जब तक भिक्षुत्रो ! भिक्षु लोग जो अपने में बड़े धर्मानुरागी, चिरप्रब्नजित, 
संघ के पिता, संघ के नायक, स्थविर भिक्षु हैं, उनका सत्कार करते रहेंगे, उन्हें वे 
बड़ा मानकर उनकी पूजा करते रहेंगे, उनकी बात को सनने तथा ध्यान देने 
योग्य समझते रहेंगे, तब तक उनकी वृद्धि ही होगी, हानि नहीं । ' 

“जब तक भिक्षुओ ! भिक्ष्‌ लोग पुनः-पुनः उत्पन्न होनेवाली तृष्णा के वश 
में नहीं पड़ेंगे, तब तक उनकी वृद्धि ही होगी, हानि नहीं । 

“जब तक भिक्षुझओो ! भिक्षु लोग वन की कुटियों में निवास करने की 
इच्छावा ले रहेंगे, तब तक उनकी बुद्धि ही होगी, हानि नहीं ।” 

“जब तक भिक्षुओ ! भिक्षु लोग यह स्मरण रखेंगे, कि भविष्य में सुन्दर, 
ब्रह्मचारी-संघ में सम्मिलित हों श्रौर सम्मिलित हुए लोग ब्रह्मचारी रहते हुए सुख 
से निवास करें, तब तक भिक्षु-संघ की वृद्धि होगी, हानि नहीं । 

“भिक्षुओं ! जब तक ये सात अपरिहाणीय धर्म भिक्षझ्रों में रहेंगे, जब तक 
भिक्षू इन सात भ्रपरिहाणीय धर्मों में दिखाई देंगे, तब तक भिक्ष्‌-संघ की वृद्धि ही 
होगी, हानि नहीं । 

इस उद्धरण से स्पष्ट है, कि श्रपने संघ के लिये महात्मा बुद्ध ने जिन सात अनु- 
ल्लंघनीय धर्मों का प्रतिपादन किया है, वे प्रायः वही हें, जिनका महत्त्व वज्जिसंघ 
में विद्यमान था। इनमें से पहले चार धर्म तो बिल्कुल वे ही हैं। 

यह बात बिल्कुल स्पष्ट तथा स्वाभाविक है, कि महात्मा ब॒द्ध श्रपने धामिक 
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संघ का निर्माण करते हुए झंपने समय के प्रकलित राजनीतिक संघों का अनुसरण 
'करें। इसमें कोई सन्देह नहीं कि महात्मा बृद्ध ने अपने धार्मिक संघ की विशेष 
परिस्थितियों और आवश्यकताओं के अनुसार अ्रनेक नवीन नियमों का भी निर्माण 
किया होगा। पर उनके स्वरूप, कार्यंविधि आ्रादि में राजनीतिक संघों से बहुत कुछ 
सादुश्य होगा, यह बात सर्वथा स्पष्ट और स्वाभाविक है। राजनीतिक संघों की 
कार्यविधि से हमें विशेष परिक्तय नहीं हे, पर सौभाग्यवश भिक्ष्संघ की कार्यविधि- 
का वर्णन बड़े विस्तार के साथ बौद्ध-ग्रन्थों में किया गया है । उसी को दृष्टि में रख- 
'कर हम यहां संघराज्यों की कार्यविधि पर प्रकाश डालने का प्रयत्न करेंगे । 

भिक्षु-संघ के सदस्यों के बेठने के लिये पृथकू-पृथक्‌ आसन होते थे। आसनों 
की व्यवस्था करने के लिये एक पृथक कमंचारी होता था, जिसे आसनप्रज्ञापक' 
कहते थे। बेशाली की महासभा में अ्रजित नाम के भिक्ष्‌ को इस पद पर नियुक्त 
किया गया था । चुल्लवग्ग में लिखा ह-- 

“उस समय अजित नाम का दसवर्षीय (जिसकी उपसंपदा हुए दश वर्ष 
व्यतीत हो गये हों) भिक्ष्‌ भिक्षु-संघ का प्रतिमोक्षोद्देशकत (उपोसथ के दिन भिक्षु 
नियमों की आवृत्ति करनेवाता) था। संघ ने आयुष्मान्‌ अजित को ही स्थविर 
भिक्षुओं का आसनप्रज्ञापक नियत किया ।” 

संघ में जिस विषय पर विचार होता हो, उसे पहले प्रस्ताव के रूप में पेश 
किया जाता था। पर प्रस्ताव को उपस्थित करने से पूर्व पहले उसकी सूचना 
देनी होती थी। इस सूचना को ज्ञप्ति कहते थे। ज्ञप्ति के बाद प्रस्तवव को बाकायदा 
उपस्थित किया जाता था । प्रस्ताव के लिये बौद्ध-साहित्य में पारिभाषिक शब्द 
प्रतिज्ञा है। जो प्रस्ताव (प्रतिज्ञा) के पक्ष में होते थे, वे चुप रहते थे। जो विरोध 
में होते थे, वे श्रपना विरोध प्रकट करते थे। यदि प्रस्ताव उपस्थित होने पर 
संघ चुप रहे , तो उसे तीन बार पेश किया जाता था। तीनों बार संघ के चुप रहने 
पर उस प्रस्ताव को स्वीकृत समत लिया जाता था । विरोध होने पर बहु- 
सम्मति द्वारा निर्णय करने की प्रथा थी। हंम इस प्रक्रिया को उदाहरणों द्वारा 
स्पष्ट करते है। राजगृह की महासभा में आयुष्मान्‌ महाकाइ्यप सभा को सम्बोधन 
करके कहते हैं :-- 

' भिक्षुओ, संघ मेरी बात को सुने । यदि संघ को पसन्द हो, तो संघ इन पांच सौ 
भिक्षुओं को राजगृह में वषावास के समय धर्म श्रौर विनय का संगायन करने 
के लिये नियुक्त करे। इस काल में श्रन्य॒भिक्षु-लोग राजगृह में न जावें। यह 
ज्ञप्ति (सूचना) है । 
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“भिक्षुओ, संघ मेरी बात को सुने । यदि संघ को पसन्द हो, तो संघ इन 
पांच सौ भिक्षुओं को राजगृह में वर्षावास के समय धर्म भ्रौर विनय का संगायन 
करने के लिये नियुक्त करे । इस काल में अन्य भिक्षू लोग राजगृह में न जावें। 
जिस आय ष्मान्‌ को पांच सौ भिक्षझ्नों का राजगृह में वर्षावास के समय धर्म और 
विनय का संगायन करने के लिये नियुक्त करना और इस काल में अन्य भिक्षओ्रों को 
राजगृह में न जाना पसन्द हो, वह चुप रहे । जिसको पसन्द न हो, वह बोले ।” 

दूसरी बार फिर इसी वाक्य को दुहराया गया । तीसरी बार फिर इसी 
वाक्य को दुहराया गया । उसके बाद महाकाश्यप ने कहा-- 

“संघ इन पांच सौ भिक्षुओं को राजगृह में वर्षावास के समय धर्म और 
विनय का संगायन करने के लिये नियुक्त करने तथा इस काल में श्रन्य भिक्षुओं 
को राजगह में न जाने के प्रस्ताव से सहमत है । संघ को यह पसन्द है । इसलिये 
चुप है। यह मेरी धारणा है ।” 

महात्मा बुद्ध के समय में उन्हीं के आदेश से निम्नलिखित प्रस्ताव संघ के 
सम्मुख उपस्थित किया गया था-- 

“संघ मेरी बात को सुने । इस भिक्षु उबाल से संघ के बीच में एक अपराध 
के सम्बन्ध में प्रश्न किये गये । कभी यह अपराध को स्वीकार करता है। कभी 
उसका निषेध करता है। कभी परस्पर-विरोधी बातें कहता है। कभी दूसरों पर 
ग्राक्षेप करता है । कभी जानता हुआ भी झूठ बोलता है । यदि संघ पसन्द करे, 
'तो भिक्षु उबाल को तस्सपापीय्यसिका कम्म' का दण्ड दिया जावे । यह ज्ञप्ति 
(सूचना ) है । 

“संघ मेरी बात को सुने । इस भिक्ष्‌ उबाल से संघ के बीच में एक अ्रपराध के 
सम्बन्ध में प्रश्न किये गये । कभी यह अभ्रपराध को स्वीकार करता है । कभी निषेध 
करता है । कभी परस्पर विरोधी बातें कहता है । कभी दूसरों पर श्राक्षेप क ता है। 
कभी जानता हुआ भी झूठ बोलता है । संघ निश्चय करता है कि इस भिक्ष्‌ उबाल को 
“तस्सपापीय्यसिका कम्म' का दण्ड दिया जावे । जो भिक्ष्‌ इस भिक्षु उबाल को 
“तस्सपापीय्यसिका कम्म' का दण्ड देने के पक्ष में हों, वे कपया चुप रहे । जो इसके 
पक्ष में न हों, वे बोलें । 

“फिर में इसी प्रस्ताव को दोहराता हूं-- 

“फिर तीसरी बार मे इसी प्रस्ताव को दोहराता हूं । 

“यह निश्चय हो गया कि इस भिक्ष॒ उबाल को 'तस्सपापीय्यसिका कम्म' 
का दण्ड दिया जावे । इसीलिये संघ चुप है । यह मेरी धारणा है ।” 
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इन दो उदाहरणों से यह भलीभांति स्पष्ट हो जाता है, कि भिक्षुसघों में 
कार्यविधि किस प्रकार की थी, और किस ढंग से ज्ञप्ति तथा प्रतिज्ञा (प्रस्ताव) पेश 
किये जात थे । 

भिक्षुसंघ के लिये कोरम' (06४०"प्रा7) का भी नियम था। संघ की 
बेठक के लिये कम से कम बीस भिक्षुओं की उपस्थिति आवश्यक थी। यदि कोई 
कार्य पूरे कोरम के बिना किया जावे, तो उसे मान्य नहीं समझा जाता था। 

गणपूरक नाम के एक भिक्षुकमंचारी का कार्य ही यह होता था, कि वह कोरम 
को पूरा करने का प्रयत्न करे। यह संघ के अधिवेशन के लिये जितने भिक्ष्रों 
की आवश्यकता हो, उन्हें एकत्रित करता था। आजकल की व्यवस्थापिका-सभाझओं 
में जो कार्य हिवप (७]॥ ) करते हैं, प्रायः यह गणपूरक पुराने भिक्षुसंघ में वही 
काय करता था । 

जिन प्रस्तावों पर किसी को विप्रतिपत्ति नहीं होती थी, वे सर्वंसम्मति से 
स्वीकृत समझे जाते थे। उनपर वोट लेने की कोई झ्ावश्यकता नहीं समझी जाती 
थी। उनपर विवाद नहीं होता था। परन्तु यदि किसी प्रश्न पर मतभेद हो, 
तब उसके पक्ष और विपक्ष में भाषण होते थे और बहुसम्मति द्वारा उसका निर्णय 
किया जाता था। बहुसम्मति द्वारा निर्णय होने को ये भूयस्सिकम्‌' व ये भूयसीयम्‌' 
कहते थे। बौद्ध-ग्रन्थों में वोट के लिये छन्द' शब्द हैं। छन्‍्द का दूसरा अर्थ 
स्वतन्त्र होता है । इससे यह ध्वनि निकलती है, कि वोट के लिये स्वतन्त्रता' 
को बहुत महत्त्व दिया जाता था । 

वोट के लिये प्रयोग में आनेवाले टिकटों को शलाका" कहते थे । वोट लेने 
के लिये एक भिक्ष्‌ कर्मचारी होता था, जिसे शलाकाग्राहक' कहते थे, यह 
'शलाका-ग्रहण' (वोट एकत्रित करना) का काम किया करता था। 

शलाका-ग्राहक नियुक्त करते हुए निम्नलिखित बातों को ध्यान में रखा 
जाता था-- 

(१) जो अपनी रुचि के रास्ते न जावे 

(२) जो द्वेष के रास्ते न जावे 

(३) जो मोह के रास्ते न जावे 

(४) जो भय के रास्ते न जावे 

(५) जो पहले से पकड़े रास्ते न जावे 

वर्तमान शब्दों में हम इन पांच बातों को इस प्रकार कह सकते 
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(१) जो नियमों के भ्ननुसार कार्य करे, वोट लेते समय स्वच्छन्द 

आचरण न करे । 

(२) जो निष्पक्षपात हो, किसी पक्ष से द्वेब न करता हो । 

(३) जो किसी से पक्षपात न करे, किसी पक्ष से मोह न रखता हो । 

(४) जो किसी शक्तिशाली दल या व्यक्ति के भय में न आ सकता हो ५ 

(५) जिसकी सम्मति पहले से ही बनी हुई न हो । 

शलाका-ग्राहक को नियुक्त* करने के लिये निम्नलिखित पद्धति का 
अनुसरण किया जाता था-- 

जिस व्यक्ति का नाम शलाका-ग्राहक के पद के लिये पेश किया जाता हो, 
पहले उससे यह स्वीकृति ले ली जाती थी कि यदि संघ उसे नियुक्त करे, तो वह 
पद को स्वीकृत कर लेगा। उसके पश्चात कोई योग्य भिक्षु निम्नलिखित प्रस्ताव 
संघ के सम्मुख उपस्थित करता था-- 

“संघ मेरी बात को सुने । यदि संघ पसन्द करे, तो अभ्रमुक व्यक्ति को शलाका- 
ग्राहक पद के लिये नियुक्त किया जावे । यह ज्ञप्ति हैं ।” 

इसके पश्चात्‌ नियमानुसार प्रस्ताव (प्रतिज्ञा) उपस्थित किया जाता था । 

वोट लेने के तीन ढंग थे--( १) गूढक, (२) सकर्णजल्पक, (३) विवृतक । 
चुल्लवग्ग में इन तीनों पद्धतियों को इस प्रकार स्पष्ट किया गया हँ-- 

(१) गृढ़क--शलाका-ग्राहक जितने पक्ष हों, उतने रंग की शलाकायें 
बनाता था । क्रम से भिक्ष्‌ उसके पास वोट देने के लिये आते थे । प्रत्येक भिक्षु 
को शलाका-ग्राहक बताता था, कि इस रंग की शलाका इस पक्ष की है, उन्हें जो 
पक्ष अभिमत हो, उसकी शलाका उठा लो । वोट देनेवाले के शलाका उठा लेने 
पर वह उसे कहता था, तुमने कौन-सी शलाका उठाई है, यह किसी दूसरे को 
न कहना । 

(२) सकर्णजल्पक--जब वोट देनेवाला भिक्ष्‌ शलाका-ग्राहक के कान में 
कहकर अपने मत को प्रगट करे, तो उसे सकर्णजल्पक' विधि कहा जाता था । 

(३) विवृतक--जब वोट खुले रूप में लिया जावे, तो विवृतक विधि 
होती थी । 

जिन प्रश्नों पर भिक्षसंघ में मतभेद होता था, उनपर अनेक बार बहुत 
गरमागरम बहस हो जाती थी और निर्णय पर पहुंच सकना कठिन हो जाता था । 
उस दशा में संघ की उपसमिति बना दी जाती थी । इसे 'उदवाहिका' या उब्ब- 
हिका' कहते थे। यह उद्वाहिका' विवादग्रस्त विषय पर भलीभांति विचार 
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कर उसका निर्णय करने में समर्थ होती थी। पर यदि इसमें भी परस्पर-विरोध 
शान्त न हो, तो ये भूयसीयम्‌” के अतिरिक्त निर्णय का श्रन्य कोई उपाय नहीं 
रहता था । 

उदवाहिका द्वारा किस प्रकार कार्य होता था, इसे स्पष्ट करने के लिये हम 
बौद्ध-साहित्य से एक उदाहरण उपस्थित करते हे-- 

“तब उस विवाद के निर्णय करने के लिये संघ का अधिवेशन किया गया। 
पर उस विषय का निर्णय करते समय अनगेल' बहस होने लगी । किसी भी 
कथन का भ्रर्थ स्पष्ट प्रतीत नहीं होता था। तब आयुष्मान्‌ रेवत ने संघ कें सम्मुख 
यह प्रस्ताव पेश किया-- 

'भगवन्‌, संघ मेरी बात को सुने । हमारे इस विषय को निर्णय करते समय 
अनग्गल विवाद उत्पन्न हो रहे हे, किसी बात का भी अभिप्राय स्पष्ट नहीं हो रहा, 
यदि संघ को पसन्द हो, तो संघ इस विषय को उद्बाहिका (उपसमिति) के 
सुपुर्दे करे ।” 

आयुष्मान्‌ रेवत के प्रस्तावानुसार चार प्राचीनक भिक्ष्‌ और चार पावेयक 
भिक्षु चुने गये । प्राचीनक भिक्षओं में आयुष्मान्‌ स्वंकामी, आयुप्मान्‌ साढ़, 
आयुष्मान्‌ क्षुद्रशोभित और आयुष्मान्‌ वार्षभग्रामिक को लिया गया । पावेयक 
भिक्षुओं में आयुष्मान्‌ रेवत, आयुष्मान्‌ संभूत साणवासी, आयुष्मान्‌ यश 
काकंडपुत्त और आयुष्मान्‌ सुमन लिये गये । तब आयुष्मान्‌ रेवत ने संघ के 
सम्मुख प्रस्ताव उपस्थित किया:-- 

“भगवन्‌ ! संघ मेरी बात को सुने । हमारे इस विषय को निर्णय करते समय 
अनगल विवाद उत्पन्न हो रहे हे, किसी बात का भी भ्रभिप्राय स्पष्ट नहीं हो रहा 
है, यदि संघ को पसन्द हो, तो संघ चार प्राचीनक और चार पावेयक भिक्षुश्रों की 
उदवाहिका को इस विवाद को शमन करने के लिये नियुक्त करे । यह ज्ञप्ति हे । 
इसके बाद तीन बार प्रस्ताव उपस्थित किया गया और सबले सहमत होने ले 
कारण उस विवादग्रस्त विषय को उद्घबाहिका के सुपुर्दे कर दिया गया । 

संघ की वक्‍्तृताओं तथा अन्य कार्य को उल्लिखित करने के लिये लंखक भी 
हुआ करते थे । महागोविन्द सुत्तांत (दीघेनिकाय ) के अनुसार “तातविशदेव 
सुधम्मसभा में एकत्रित हुए और अपने-श्रपने आसनों पर विराजमान हो गये । 
वहां उसे सभा में चार महाराज इस कार्य के लिये विराजमान थे, कि भाषणों तथा 
प्रस्तावों को उल्लिखित करे। तातविशदेबों की सभा में महाराज की उपाधि 
से युक्त लेखकों के उपस्थित होने की कल्पना में आइचयं की कोई बात नहीं है । 
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मनुष्यों में जो संस्थायें होती हे, देवों में भी उन्हीं की कल्पना की जाती हे। उस 
समय बौद्ध-संघ तथा राजनीत्तिक॑ संघों में इस प्रकार के सम्मानास्पर लेखक 
प्रस्तावों तथा भाषणों को उल्लिखित करने के लिये होते थे। इसीलिये देव- 
सभा में उनकी सत्ता कल्पित की गई थी । 

यदि कोई वक्ता संघ में भाषण करते हुए वकतृता के नियमों का ठीक प्रकार 
से पालन न करे, परस्पर-विरोधी बातें बोले, पहले कही हुई बात को दोहराये, 
कट्‌ भाषण करे या इसी प्रकार कोई अ्रन्य श्रनुचित बात करे, तो उसे दोषी समझा 
जाता था और इसके लिये उसे उत्तरदायी होना पड़ता था । 

जो भिक्षु संघ के अधिवेशन में किसी कारण उपस्थित न हो सकें, उनकी 
सम्मति लिखितरूप से मांग ली जाती थी। यह अ्रावश्यक नहीं होता था कि इन 
अनुपस्थित भिक्षुओझ्ों की सम्मति का निर्णय के लिये परिगणन अवश्य किया जावें 
'पर उनकी सम्मति मांगना आवश्यक समझा जाता था । उनकी सम्मति से 
उपस्थित भिक्षझों को अपनी सम्मति बनाने में सहायता मिल सके, इसीलिये 
यह व्यवस्था की गई थी । 

बौद्ध-संघ की इस कार्यविधि का अनुशीलन करने से यह भलीभांति स्पष्ट 
हो जाता हूँ, कि संघ एक भअत्यन्त उन्नत तथा विकसित संस्था थी । कार्यविधि 
के नियमों की बारीकियों पर उसमें ध्यान दिया जाता था । यह हम पहले बता 
चुके हे, कि बौद्धसंघ का निर्माण राजनीतिक संघों को सम्मुख रखकर किया गया 
था । कार्यविधि की ये सब बातें राजनीतिक संघों से ही ली गई थीं। बौद्ध-संघ 
की कार्यविधि के अनु श्ीलत से यह कल्पना सुगमता के साथ की जा सकती है 
कि यही विधि राजनीतिक संघों में भी विद्यमान थी। उनमें भी इसी के अ्रनुसार 
कार्य होता था ॥ 


(२) शासन का स्वरूप 


बोद्ध-युग के सब राज्यों में एक ही प्रकार का शासन प्रचलित नहीं था। 
भिन्न-भिन्न राजतन्त्र-राज्यों में राजा की स्थिति भिन्न-भिन्न प्रकार की थी । यही 
कारण है, कि जातक-साहित्य तथा अ्रन्य बौद्ध-ग्रन्थों में इस विषय में विविध 
तथ परस्पर-विरोधी विचार उपलब्ध होते हें । हम यहां इन विचारों को 
प्रदर्शित करने का यत्न करेंगे । 

राजा को स्थिति--बौद्ध-साहित्य के अनुसार राजा राज्य का स्वामी नहीं 
होता था, उसका कार्य केवल प्रजा का पालन तथा अपराधियों को दण्ड देना ही 


३५६ भारत का प्राचीन इतिहास 


समझा जाता था । वह व्यक्तियों पर कोई ग्रधिकार नहीं रखता था । जातक-कथा 
के झ्नुसार एक बार एक राजा की प्रिय रानी ने श्रपने पति से यह वर मांगा कि 
मुझे राज्य पर शअ्मर्यादित अधिकार प्रदान कर दिया जावे । इस पर राजा ने 
अपनी प्रिय रानी से कहा--भद्ठे ! राष्ट्र के सम्पूर्ण निवासियों पर मेरा कोई 
भी अ्रधिकार नहीं है, में उनका स्वामी नहीं हूं । में तो केवल उनका स्वामी हूं, 
जो राजकीय नियमों का उल्लंघन कर अककत्तंव्य कार्य को करते हें । झ्रतः में तुम्हें 
राष्ट्र कें सम्पूर्ण निवासियों का स्वामित्व प्रदान करने में असमर्थ हूं।' इससे स्पष्ट 
है, कि जातक-साहित्य के समय में राजा का अ्रधिकार मर्यादित माना जाता था 
और वे सम्पूर्ण जनता पर अबाधितरूप से शासन नहीं कर सकते थे । 
राज्य व राजा की उत्पत्ति के सम्बन्ध में जो विचार बौद्ध-साहित्य में पाये 
जाते हे, वे भी इसी विचार की पुष्टि करनेवाले हें। बौद्ध-साहित्य के श्रनुसार 
पहले राज्यसंस्था नहीं थी, श्रराजक दशा थी । जब लोगों में लोभ और मोह 
उत्पन्न हो जाने के कारण 'धमं' नष्ट हो गया, तो उन्हें राज्यसंस्था के निर्माण की 
आव यकता अनुभव हुई | इसके लिये वे एक स्थान पर एकत्रित हुए और अपने 
में जो सबसे अधिक योग्य, बलवान्‌, बृद्धिमान्‌ और सुन्दर व्यक्ति था, उसे राजा 
बनाया गया । एक योग्यतम व्यक्ति को राजा बनाकर सबने उसके साथ निम्न 
प्रकार से समय (संविदा या इकरार) किया-- अबसे तुम उस व्यक्ति को 
दण्ड दिया करो, जो दण्ड देने योग्य हो श्रौर उसे पुरस्कृत किया करो, जो पुरस्कृत 
होने योग्य हो । इसके बदले में हम तुम्हे श्रपने क्षेत्रों की उपज का एक भाग 
प्रदान किया करेंगे ।” इसके झागे लिखा गया हँ--'क्योंकि यह व्यक्ति सब 
द्वारा सम्मत होकर अपने पद पर अधिष्ठित होता है, इसलिये इसे 'महासम्मत' 
कहते हैं । क्‍योंकि यह क्षेत्रों का रक्षक है, और हानि से जनता की रक्षा करता 
है, अतः क्षत्रिय' कहाता हैं । क्‍योंकि यह प्रजा का रञ्जन करता है, इसलिये 
इसे “राजा” कहा जाता है ।” राजा के सम्बन्ध में ये विचार बहुत महत्त्वपूर्ण 
है। इसी ढंग के विचार महाभारत, शुक्रनीति आदि प्राचीन नीति-प्रन्थों में भी 
उपलब्ध होते हैं । पर यहां हम यही प्रदर्शित करना चाहते हैं, कि बौद्ध- काल में 
भी राजा के सम्बन्ध में जो विचार प्रचलित थे, वे उसे जनता व राज्प का 
ग्रमर्यादित स्वामी नहीं बनने दे सकते थे। वे उसकी/शक्ति को मर्यादित रखने 
का ही प्रयत्न करते थे । 
पर बौद्ध-काल के सभी राजा शासन में इन उदात्त सिद्धान्तों का अनुसरण 
नहीं करते थे। जातक-कथाश्रों में श्रनेक इस प्रकार के राजाओं का भी उल्लेख 
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आया हैं, जो अत्याचारी, क्र और प्रजापीड़क थे। महापिद्धल-जातक में 
बनारस के एक राजा का उल्लेख आया है, जिसका नाम महापिद्भल था । वह 
अधमं से प्रजा का शासन करता था । दण्ड, कर आदि द्वारा वह जनता को इस 
प्रकार पीसता था, जैसे कोल्ह में गन्ना पीसा जाता हैँ। यह बड़ा क्र, श्रत्याचारी 
और भयंकर राजा था। दूसरों के प्रति इसके हृदय में दया का लव॒लेश भी न 
था। अपने कुटुम्ब में भी यह अपनी धर्मपत्नी, सन्‍्तान आदि पर तरह-तरह के 
अत्याचार करता रहता था १ 

इसी प्रकार केलिशील-जातक में वाराणसी के राजा ब्रह्मदत्त का वर्णन 
करते हुए लिखा है, कि वह बड़ा स्वेच्छाचारी तथा क्र राजा था। उसे पुरानी 
वस्तुओं से बड़ा द्वेष था । वह न केवल पुरानी चीजोंको ही नष्ट करने में व्यापृत 
रहता था, पर साथ ही वद्ध-स्त्री पुरुषों को तरह-तरह के कष्ट देकर उन्हे मारने में 
उसे बड़ा आनन्द प्रतीत होता था । जब वह किसी बूढ़ी स्त्री को देखता, तो 
उसे बुलाकर पिटवाता था। बूढ़े पुरुषों को वह इस ढंग से जमीन पर लुढ़काता 
था, मानो वे धातु के बरतन हों । 

इसी प्रकार अन्यत्र भी जातक-कथाओं में अत्याचारी और क्रूर राजाओं का 
वर्णन है । पर यह ध्यान में रखना चाहिये, कि अधिकांश राजा धामिक और 
प्रजापालक होते थे । ऊपर जिन राजाझ्रों का जिक्र हमने किया है, वैसे राजा 
जातक-कथाओं में बहुत कम हेँं। बौद्ध-काल के राजा प्रायः अपनी प्रतिज्ञा' पर 
दृढ़ रहनेवाले होते थे । जो राजा प्रजा पर अत्याचार करते थे, उनके विरुद्ध 
विद्रोह भी होते रहते थे। जातक-कथाओं में अ्रनेक राजाओं के विरुद्ध किये गये 
विद्रोहों तथा राजाओं के पदच्युत किये जाने के उल्लेख मिलते हैं। कुछ उदाहरण 
हम यहां उपस्थित करते हे -- 

सच्वेैंकिर जातक में एक राजा की कथा आती है, जो बड़ा क्र और श्रत्या- 
चारी था । आखिर, लोग उसके शासन से तंग आ गये और ब्राह्मण, क्षत्रिय 
तथा अन्य सब देशवासियों ने मिलकर निश्चय किया कि इस राजा के विरुद्ध 
विद्रोह कर दिया जावे । इसी के भ्रनुसार एक बार जब वह अत्याचारी राजा 
हाथी पर जा रहा था, उसपर आक्रमण किया गया और उसे वहीं कतल कर दिया 
गया । राजा को मारकर जनता ने स्वयं बोधिसत्व को अपना राजा 
निर्वाचित किया । इसी प्रकार पदकुशलमाणव जातक में एक भ्रत्याचारी राजा 
के विरुद्ध जनता के विद्रोह का वर्णन झाता हू । इस राजा के विरुद्ध भड़काते 
हुए जनता को निम्नलिखित बात कही गई थी--जानपद और निगम में 
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एकत्रित जनता मेरी बात पर ध्यान दे | जल में अग्नि प्रज्वलित हो उठी 
है। जहां से हमारी रक्षा होनी चाहिये, वहीं से श्रब रक्षा के स्थान पर भय हो 
गया है । राजा और उसका ब्राह्मण पुरोहित राष्ट्र पर ग्रत्याचार कर रहे हें । 
भ्रब तुम लोग अपनी रक्षा स्वयं करो । जहां तुम्हें शरण मिलनी चाहिये, वहीं 
स्थान अरब भयंकर हो गया है । 

जनता को यह बात समझ में आ गई ॥ उन्होंने मिलकर राजा का घात 
कर दिया और इस प्रकार उस अत्याचारी शासन का अन्त हुआ । खण्डहाल 
जातक में पुष्पवती नगरी के राजा की कथा झाती है, जिसका पुरोहित खण्डहाल 
नाम का ब्राह्मण था | इस खण्डहाल के प्रभाव में आकर राजा बहुत पथ भ्रष्ट 
हो गया और उसने स्वगंप्राप्ति की अभिलाषा से अपनी स्त्रियों, बच्चों और 
प्रजा के मुख्य व्यक्तियों कः बलि देने का विचार करना प्रारम्भ किया । उसने 
सब तैयारी भी कर ली। पर जब इस महान हत्याकाण्ड का अवसर उपस्थित 
हुआ, तो जनता इसे सह न सकी और उसने विद्रोह कर दिया । पुरोहित 
खण्डहाल कतल कर दिया गया, और जनता ने राजा पर भी आक्रमण किया । 
पर शकक्‍क के हस्तक्षेप करने पर जनता उसे प्राणदान देने के लिये उद्यत हो गई । 
राजा की जान बच गई, पर उसके सम्बन्ध में यह व्यवस्था की गई कि उसे 
राज्य से च्यूत किया जावे और पुष्पवती से बहिष्कृत कर बाहर चाण्डालों के 
साथ बसने की अ्रनुमति दी जावे। एंसा ही किया गया, और जनता के विरोध से 
पुष्पतती कें इस अत्याचारी और पथ भ्रष्ट राजा के शासन का अन्त हुआ । इन 
उदाहरणों से यह बात भलीभांति स्पष्ट हो जाती है, कि बौद्ध-काल में गअ्रत्याचारी 
राजाओं के शासन को जनता सहन नहीं कर सकती थी, और अवसर पाकर उन्हें 
पदच्युत करने में कभी नहीं चूकती थी । 

बौद्ध-काल के राजतन्त्र राज्यों में राजा प्रायः वंशक्रमानुगत होते थे । पर 
राजसिहासन पर विराजमान होने के लिये उन्हें यह सिद्ध करना आवश्यक 
होता था, कि वे राज्यकायें का संचालन करने के लिये उपयुक्त योग्यता रखते 
है । गामणिचण्ड जातक में कथा आती है, कि जब बनारस के राजा जनसन्ध 
की मृत्यु हो गई, तो श्रमात्यों ने विचार किया कि राजकुमार की आय बहुत कम 
है, अ्रतः उसे राजा नहीं बनाना चाहिये । फिर विचार के अनन्तर उन्होंने यह 
निर्णय किया कि राजगद्दी पर बिठाने से पूर्व कुमार की परीक्षा करना आवश्यक 
हैं । कुमार को न्यायालय ( विनिश्चयस्थान ) में ले जाया गया और वहां 
उसकी भनेक प्रकार से परीक्षा ली गई। जब उसने यह सिद्ध कर दिया कि राजा 
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के लिये आवश्यक सब गुण उसमें विद्यमान हें, तभी उसे वह पद दिया गया ।' 

पादंजलि जातक की कथा इस सम्बन्ध में बहुत महत्त्वपूर्ण हे । बनारस के 
राजा का नाम ब्रह्मदत्त था। उसने अपने भ्र्थधर्मानुशासक अमात्य' के पद पर 
बोधिसत्व को नियत किया हुआ था। राजा का एक लड़का था, उसका नाम था 
पादंजलि। यह बहुत श्रालसी श्रौर सुस्त था। कुछ समय पश्चात्‌ राजा ब्रह्मदत्त 
की मृत्यु हो गई और अमात्यों ने पादंजलि को राजा बनाने के लिये विचार करना 
प्रारम्भ किया । पर अर्थधर्मानशासक अमात्य' बोधिसत्व ने उन्हें कहा--यह 
पादंजलि श्रत्यन्त आलसी और सुस्त आदमी है । क्या यह उचित है कि हम 
इसे राजा बनावें ?' अ्रमात्यों ने निश्चय किया कि उसकी परीक्षा लेकर इस बात 
का निर्णय किया जावेगा । वे उसे विनिदवय स्थान (न्यायालय) में ले गये 
भ्रौर एक अभियुक्त के मुकदमे का अशुद्ध फैसला कर पादंजलि से बोले- कुमार ! 
क्या हमने ठीक निर्णय किया है ?' पादंजलि ने कुछ उत्तर नहीं दिया । वह 
अ्रपने ओठों को चलाता रहा । बोधिसत्व ने सोचा--यह एक बूद्धिमान्‌ लड़का 
है, उसने यह बात भांप ली है, कि हमने अ्रशुद्ध निर्णय किया हैं। इसीलिये वह 
अपने ओंठ इस प्रकार चला रहा है। अगले दिन फिर पादंजलि को न्यायालय में 
लाया गया । फिर एक अभियुक्त का मुकदमा पे < किया गया | पर इस दिन उसका 
निर्णय ठीक-ठीक किया गया । मुकदमे की समाप्ति पर फिर कुमार से पूछा गया, 
कि कुमार, क्‍या हमने ठीक फंसला किया है ?” पादंजलि फिर उसी तरह चुप 
बेठा रहा, और अ्रपने ओठों को चबाता रहा । अ्रब बोधिसत्व को ज्ञात हो गया कि 
पादंजलि वज्ममूर्ख हें । उसमें सच व झूठ का विवेक करने की शक्ति नहीं है । 
ग्रन्त में अमात्यों ने यही निश्वय किया कि उसे राजा न बनाया जावे उन्होंने 
राजपुत्र होते हुए भी पादंजलि को राजगद्दी नहीं दी और बोधिसत्व को राजा 
निश्चित किया । इस कथा से बिलकुल स्पष्ट है, कि राजा बनने की योग्यता 
का निर्णय अमात्य लोग किया करते थे। सामान्य दशा में राजा का लड़का 
ही राजगद्दी पर बैठता था । पर यदि वह योग्य न हो, या उसकी योग्यता के 
सम्बन्ध में विवाद हो, तो अ्रमात्य लोग उसकी परीक्षा लेते थे और परीक्षा में 
श्रनुत्तीणं होने पर किसी अन्य को राज्य प्रदान कर सकते थे। 

शासन करने की योग्यता के अतिरिक्त कुछ भन्य बातें भी राजा के 
लिये ध्यान में रखी जाती थीं। श्रन्धे व विकलाज् व्यक्ति को राजा नहीं बनाया 
जाता था । शिविजातक में श्ररिट्ठपुर के राजा शिवि की कथा आती है, जो बड़ा 
दानी था। उसके दान की कीति सब झ्रोर फैली हुई थी। एक बार एक भश्न्धे 
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भिक्षुक ब्राह्मण ने उससे आंखों की भिक्षा की । राजा शिवि तयार हो गया और 
उसने अपनी आंखें उस भिक्षुक को प्रदान कर दीं। स्वयं अन्धा हो जाने पर राजा 
शिवि ने सोचा कि अन्धे आश्रादमी के राजसिहासन पर बंठने का क्‍या लाभ हैं। 
वह अपने श्रमात्यों के हाथ में राज्य को सुपुर्द कर स्वयं वन में चला गया और 
वहां तापस के रूप में जीवन व्यतीत करने लगा । इसी प्रकार सम्बुल जातक में 
बनारस के राजकुमार सोटिठ्सेन की कथा झाती है, जो कोढ़ से पीड़ित था 
आर इसी रोग से ग्रस्त होने के कारण राजप्रासाद' को छोड़कर जंगल में चला गया 
था। वह तब तक अपन राज्य में वापस नहीं लौटा, जब तक कि उसकी धमम- 
पत्नी सम्बुला की सेवा से उसका रोग पूर्णतया दूर नहीं हो गया । कोढ़ से पीडित 
होने के कारण वह अपने को राजसिहासन के योग्य नहीं समझता था । 
सामान्यतया राजतन्‍्त्र-राज्यों में राजा का बड़ा लड़का ही राजगद्दी पर 
बेठता था । इसीलिये राजा लोग सनन्‍्तान के लिये बहुत उत्सुक रहते थे । 
सन्‍्तान की इच्छा से वे बहुविवाह में भी संकोच नहीं करते थे । पर यदि राजा 
के कोई सनन्‍्तान न हो, तो राजगद्दी राजा के भाई को प्राप्त हो सकती थी । अनेक 
बार जामाता को भी राजगद्दी प्राप्त हो सकती थी । कुछ दशाशझ्रों में राजा की 
विधवा रानी अमात्यवर्ग की सहायता से राज्य का संचालन करती थी । उदय 
जातक में कथा आती है, कि राजा उदय के पश्चात्‌ उसकी रानी उदयभद्दा ने 
शासन किया और अमात्यों की सहायता से वह सफलतापूर्वक शासन करती 


रही । इसी प्रकार घट जातक में एक स्त्री के शासन का उल्लेख हैं । 
यह पहले प्रदर्शित किया ही जा चुका है, कि अनेक बार जब राजकुमार शासन 


करने के भ्रयोग्य हो, तो अमात्य लोग उसे पदच्युत कर किसी श्रन्य व्यक्ति को 
राजगद्दी पर बिठा सकते थे। पर कई बार राजगद्दी का प्रश्न बहुत विवादपग्रस्त 
हो जाता था, और लोग इस बात पर एकमत नहीं हो सकते थे कि राजा 
किसे बनाया जाय । इस दशा में एक बड़े श्रदूभुत उपाय का अवलम्बन किया 
जाता था। अमात्य लोग एक पुष्परथ-निकालते थे, जिसके साथ राजत्व 
कें पांचों चिह्न रहते थे। ये पांच राजचि क्व निम्नलिखित होते थे-हाथी, घोड़ा, 
छत्र, चामर ओर कुम्भ । यह रथ चलते-चलते जिस व्यक्ति के समीप ठहर जाता 
था, उसे राजा बना दिया जाता था। जातक-साहित्य में भ्रनेक राजाओं के इसी 
पद्धति से राज्याभिषिक्त होने की कथा मिलती हे । दरीमुख जातक के अनुसार 
बनारस का राजा सन्‍्तानहीन था । जब उसकी मृत्यु हो गई, तो श्रमात्यों के 
सम्मुख यह समस्या उत्पन्न हुई, कि, राजा किसे बनाया जावे। भअ्रन्त में पुष्परथ 
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की पद्धति का आश्रय लिया गया और उससे बोधिसत्व का राजा बन या जाना 
निश्चित हुआ । निग्रोध जातक में कुमार निग्रोध की कथा आती है, जो बहुत 
गरीब घर का था । वह तक्षशिला से शिक्षा समाप्त कर कुछ साथियों के साथ अपने 
घर को वापस जा रहा था। मार्ग में वह काशी में ठहर गया । वहां राजा कौन हो, 
इस समस्या का हल करने के लिये पुष्परथ निकाला गया था। पुष्परथ कुमार 
निग्रोध के पास आकर ठहर गया और उसे ही काशी का राजा बना दिया 
गया । 

बौद्ध-काल के अनेक राज्यों में राजकुमार लोग अपने पिता के जीवित होते 
हुए भी स्वयं राज्य प्राप्त करने के लिये प्रयत्न प्रारम्भ कर देते थे । मगध के अनेक 
सम्राट्‌ पितृघाती थे। उन्होंने अपने पिता को मारकर राज्य प्राप्त किया था। प्रसिद्ध 
सम्राट्‌ भ्रजातशत्रु ने राज्य प्राप्त करने के लिये अपने पिता बिम्बिसार का घात 
किया था । जातक-कथाओं में भी भ्रननेक कुमारों का उल्लेख है, जिन्होंने अपने 
पिता के जीवन-काल में ही स्वयं राज्य प्राप्त करने का प्रयत्न किया | संकिज््च 
जातक के अनुसार बनारस के राजा का नाम ब्रह्मदत्त था। उसका एक लड़का 
था, उसका नाम भी ब्रह्मदत्त रखा गया । जब कुमार ब्रह्मदत्त तक्षशिला से अपनी 
शिक्षा समाप्त कर वापस आया, तो उसने सोचा- मेरे पिता की आय अभी 
बहुत कम है, वह तो मेरे बड़े भाई के समान है। यदि में उसकी मृत्यु तक राज्य के 
लिये प्रतीक्षा करूंगा, तो राजा बनने तक में बूढ़ा हो जाऊंगा । बूढ़ा होकर राजा 
बनने से क्‍या लाभ होगा ? में अपने पिता का घात कर दूंगा और इस प्रकार 
राजगद्दी पर अधिकार प्राप्त कर लूंगा । उसने यही किया और एक षडयन्त्र 
द्वारा अपने पिता को मारकर स्वयं राजा बन गया । 

इसी प्रकार की अनेक अन्य कथायें जातक-साहित्य में उपलब्ध होती हैं । 
इसमें कोई सन्देह नहीं, कि भारत के अ्रनेक राज्यों में उस समय यह प्रवृत्ति प्रादुर्भूत 
हो चुकी थी । पर दूसरी तरफ ऐसे राज्य भी थे, जिनमें राजाओं के लिये वार्धक्ये 
मुनिवृत्तीनां का प्राचीन आदर्श प्रयोग में भ्रा रहा था, और राजा लोग वृद्धा- 
वस्था के आते ही अपना राज्य-कार्य लड़के को प्रदान कर स्वयं मुनिवृत्ति धारण 
कर लेते थे। शंखपाल जातक में राजगृह के एक राजा का उल्लेख है, जिसने 
बृद्धावस्था में पदार्पण करते ही अ्रपना राज्य राजकुमार दुर्योधन को प्रदान कर 
दिया था और स्वयं नगर से बाहर तापस का जीवन बिताना प्रारम्भ किया था। 
इसी प्रकार निमि जातक में मिथिला के राजा मखादेव की कथा आती है। उसने 
अपने नाई को कहा हुआ था, कि जब वह उसके सिर॒पर सफेद बाल देखे, तो उसे 
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सूचना दे । शुरू-शुरू में जब नाई ने राजा को सफेद बालों की सूचना दी, तो राजा 
ने श्राज्ञा दी कि इन्हें उखाड़ कर मेरे हाथ में देते जाड्रो । कुछ समय तक नाई 
यही करता रहा | पर जब राजा ने अनुभव किया कि बाल निरन्तर दवेत होते 
जा रहे हैं, और पूर्णतया वृद्धावस्था आ गई है, तो उसने अपने बड़े लड़के को 
बुलाया और राज्य-संच्रालन के सम्बन्ध में अ्रनेक महत्त्वपूर्ण निर्देश देकर स्वयं 
तापस-जीवन स्वीकृत कर लिया । न केवल राजा मखादेव, अपितु उसके पृत्र- 
पौत्र आदि ने भी इसी प्रकार स्वयं वृद्धावस्था में राज्य का परित्याग किया था। 
इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि भारत की प्राचीन परम्परा बौद्ध-काल में भी 
अवशिष्ट थी । 

यद्यपि बौद्ध-काल में श्रच्छे भर बुरे सब प्रकार के राजा विद्यमान थे, पर 
प्रयत्त इसी बात का रहता था, कि उन्हें सन्‍्मार्ग पर लाया जावे। एकपण्ण 
जातक में एक राजकुमार की कथा ग्राती हैं, जो बहुत पथश्रष्ट तथा भयंकर 
प्रकृति का था। श्रमात्यों, ब्राह्मणों श्रौर जनपदवासियों ने बहुत प्रयत्न किया कि 
उसे दुरुस्त करें, पर वह किसी के काबू में नहीं श्राया । आखिर, बोधिसत्व ने उसे 
शिक्षा दी। वह उसे एक नीम के छोटे-से पौदे के पास ले गया और उसे कहा- 
“कुमार, इस पौदे के एक पत्ते को चखकर तो देखो, यह कैसा लगता हैँ ?' कुमार 
ने ऐसा ही किया। ज्यों ही उसने उस पत्ते को मुंह में डाला, कड़वाहट से उसका 
सारा मुंह भर गया और उ. ने उसे थूककर बाहर फेंक दिया । इतना ही नहीं, 
उसने उस छोटे-से पौदे को भी उखाड़ लिया और तोड़-मोड़कर हाथ 
से मसल कर फेंक दिया। बोधिसत्व ने पूछा-- कुमार, यह क्‍या करते हो ? 
कुमार ने उत्तर दिया--अ्रभी तो यह पौदा इतना छोटा है, जब यह अभी से 
इतनी कड़वाहट उत्पन्न करता है, तो झागे चलकर तो पता नहीं कितना जहर 
उगलेगा । यह सुनकर बोधिसत्व ने कहा-- कुमार, यह सोचकर कि यह कड़वा 
पौदा श्रागे चलकर कितना जहर उगलेगा, तुमने इसे उखाड़कर मसलकर फेंक 
दिया है। तुमने जो व्यवहार इस पौदे के साथ किया है, वही इस राज्य के निवासी 
तुम्हारे साथ करेंगे । यह सोचकर कि यह पथभ्रष्ट, भयंकर प्रकृति का कुमार 
भ्रागे चल कर कितना भअनर्थ करेगा, वे तुम्हें भी राजगद्दी पर बिठाने के बजाय 
उखाड़ कर फेंक देंगे । इसलिये इस पौदे से शिक्षा ग्रहण करो और आगे से दया 
झौर स्नेह का बरताव करो ।' इसमें सन्देह नहीं, कि जनता के विद्रोह का भय 
बौद्ध-काल के राजाओं को सदा बना रहता था, और इस डर से कि कहीं जनता 
हमें पदच्युत न कर दे, वे सनन्‍्मार्ग पर कायम रहते थे । 
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बौद्ध-साहित्य में राजा के दस धर्मों का स्थान-स्थान पर उल्लेख किया गया 
है । वे दस धर्म निर्मना<खित हें--दान, शील, परित्याग, आजंव, मार्देव, तप, 
अक्रोध, अविहिसा, क्षान्ति और अविरोधन । राजाओं में इन गुणों की सत्ता बहुत 
आ्रावरयक और लाभकर मानी जाती थी। राजाओं से दानशीलता की 
आशा उस समय बहुत अधिक की जाती थी । जातक-साहित्य में अनेक राजाओं 
की दानशक्ति का बड़े विस्तार के साथ वर्णन किया गया है । चुल्लपद्म जातक 
में वाराणसी के राजा पद्म की कंथा झ्राती है, जो अत्यन्त दानी था । उसने वहां 
छ: दानगृह बनवाये हुए थे। चार दानगृह वाराणसी के चारों द्वारों पर बने हुए 
थे, एक नगर के ठीक बीच में और|छठा राजप्रासाद के सामने । इन दानगहों 
से प्रतिदिन छः लाख मुद्रायें दान दी जाती थीं। इसी प्रकार का वर्णन अन्य 
अनेक राजाओं के सम्बन्ध में भी ग्राता हैं । 
बौद्ध-काल के राजा बड़े वेभव और शान-शौकत के साथ निवास करते थे । 
जातक-प्रन्थों में श्रनेक स्थानों पर उनके जुलूसों, सवारियों तथा राज प्रासादों का 
वर्णन आता है । राजा लोग तमाशों, खेलों श्रौर संगीत आ्रादि का भी बहुत शौकः 
रखते थे। शिकार उनके आ्रामोद-प्रमोद का महत्त्वपूर्ण साधन होता था। राजाओं 
के श्रन्तःपुर भी बहुत बड़े होते थे। श्रन्त:पुर में प्रचुर संख्या में स्त्रियों को रखना 
एक शान की बात समझी जाती थी । सुरुचि जातक के अनुसार बनारस के 
राजा ने निश्चय किया कि वह अपनी कन्या का विवाह ऐसे कुमार के साथ ही 
करेगा, जो एकपत्नीत्रत रहने का प्रण करे। मिथिला के कुमार सुरुचि के साथ 
कुमारी, जिसका नाम सुमेधा था, के विवाह की बात चल रही थी-- मिथिला के 
राजदूतों ने एकपत्नीब्रत होने की शकत्त को सुना, तो वे कहने लगे-- हमारा राज्य 
बहुत बड़ा है । मिथिला नगरी का सात योजन विस्तार है । सारे राज्य का 
विस्तार ३०० योजन है । ऐसे राज्य के राजा के अन्तःपुर में कम से कम सोलह 
हजार रानियां भ्रवश्य होनी चाहिये ।' जातक-कथाश्रों में बहुत-से ऐसे राजाओं का 
वर्णन आता भी हैँ, जिनके अन्‍न्त:पुर में हजारों स्त्रियां रहती थीं । 
राजा के अमात्य--राजतन्त्र-राज्यों में राजा के अतिरिक्त अ्रमात्यों का शासन 
में बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान होता था। जातक-साहित्य में स्थान-स्थान पर अमात्यों 
का जिक्र आता है। ये अ्रमात्य संख्या में बहुत होते थे और राजा को शासन- 
सम्बन्धी सब विषयों में परामर्श देने का कार्य करते थे। अ्रमात्यों के लिये सब 
विद्याश्रों व शिल्पों में निष्णात होना श्राववश्क माना जाता था। राजा की मृत्यु के 
भ्रनन्तर राज्य का संचालन अमात्य लोग करते थे। सात दिन के पदचात्‌ जब 
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स्वर्गीय राजा की औध्वेदेहिक क्रियायें समाप्त हो जाती थीं, तब वे ही इस बात 
का निरचय करते थे, कि राजगद्दी पर कौन विराजमान हो । राजा की अनुपस्थिति 
या शासन-कार्य में असमर्थता की दशा में भी वे शासन-सूत्र को अपने हाथों में 
कर लेते थे। प्राचीन भारत में राजतन्त्र-राज्यों में मन्त्रिपरिषद्‌ का बड़ा महत्त्व 
होता था । ऐसा प्रतीत होता है, कि जातक-कथाओं में जिन अमात्यों का 
उल्लेख आता है, वे इसी प्राचीन मन्त्रिपरिषद्‌ को सूचित करते हें । श्रमात्यों 
में सबसे प्रधान स्थान पुरोहित का होता था । पुरोहित राजा के 'धर्म और अर्थ' 
दोनों का अनुशासक होता था। बौद्ध अनुश्रुति के अनुसार प्रथम राजा, जिसे 
“महासम्मत' कहा गया है--को भी पुरोहित नियुक्त करने की आवश्यकता हुई 
थी । पुरोहित का पद प्राय: वंशक्रमानुगत होता था। एक ही परिवार के 
व्यक्तियों को वंशक्रमानुगत रूप से पुरोहित के महत्त्वपूर्ण पद पर नियत किया 
जाता था। पर राजा की तरह पुरोहित का पद भी पूर्ण रूप से एक वंश में नहीं रह 
पाता था । अनेक बार पुरोहित की नियुक्ति पर वाद-विवाद भी होते थे, 
झौर नये व्यक्तियों को इस पद पर नियत कर दिया जाता था । 

पुरोहित के सम्बन्ध में जो विचार प्राचीन नीति-प्रन्थों में उपलब्ध होते 
हैं, उनकी पुष्टि जातक-साहित्य द्वारा भी होती है । पुरोहित का अनुसरण राजा 
को उसी प्रकार करना चाहिये, जैसे पुत्र पिता का या शिष्य गुरु का करता हैं । 
जातक-कथाओं के अनुसार भी पुरोहित राजा को पथ भ्रष्ट होने की दशा में 
सन्‍्मागं पर लाने का प्रयत्न करता था, इसके लिये डांटता-डपटता भी था । 
तिलमृदिठ जातक के अनुसार बनारस के राजा ब्रह्मदत्त ने तक्षशिला के अपने 
भ्राचायं को पुरोहित के पद पर नियत किया था और वह उसका उसी प्रकार 
ग्रनूसरण करता था, जैसे पुत्र श्रपन पिता का करता हैं । 

पुरोहित के अतिरिक्त अन्य भी अनेक अ्रमात्यों के नाम जातक-साहित्य में 
उपलब्ध होते हैं । इनमें सेनापति, भाण्डागारिक, विनिश्चयामात्य और रज्जुक 
के नाम विशेषतया उल्लेखनीय हें । सेनापति का काये जहां सेन्‍्य का संचालन 
करना होता था, वहां साथ ही वह एक मन्त्री के रूप में भी काये करता था। 
एक कथा से यह भी सूचित होता है, कि वह मुकदमों का निर्णय करने का भी काये 
करता था । एक स्थान पर सेनापति को भ्मात्यों का प्रमुख भी लिखा गया है। 
विनिश्चयामात्य न्यायमन्त्री को कहते थे। यह जहां मुकदमों का फैसला करता 
था, वहां राजा को धर्म तथा कानून सम्बन्धी मामलों में परामश भी देता था । 
भाण्डागारिक कोषाध्यक्ष को कहते थे । भाण्डागारिक प्रायः किसी अत्यन्त 
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सम्पत्तिशाली व्यक्ति को बनाया जाता था । एक भाण्डागारिक की संपत्ति ८० 
करोड़ लिखी गई है। रज्जुक सम्भवत: भूमि की पैमाइश आदि करके मालगुजारी 
वसूल करनेवाले अ्रमात्य को कहते थे | इनके अतिरिक्त दोणमापक, हिरण्यक, 
सारथी, दौवारिक आदि अन्य अनेक राजकमंचारियों के नाम भी जातक-साहित्य 
में उपलब्ध होते हें । 

बोद्ध-काल में शहर के कोतवाल को नगरगृत्तिक कहते थे । यह नगर की 
शान्तिरक्षा का उत्तरदायी होतां था। इसे एक स्थान पर रात्रि का राजा' 
भी कहा गया है । पर पुलीस के ये कमंचारी बौद्ध-काल में भी रिश्वतों से मुक्त 
नहीं थे। सुलसा जातक में कथा ञ्राती है, कि सुलसा नामक वेश्या ने सत्तक नामक 
डाक के रूप पर मुग्ध होकर उसे छ ड़ाने के लिये पुलीस के कमंचारी को एक 
हजार मुद्रायें रिश्वत के रूप में दी थीं, और इस धनराशि से वह सत्तक को 
छुड़वाने में सफल भी हो गई थी। 

जातक-कथाश्रों से बौद्धकाल की सेनाश्रों के सम्बन्ध में भी कुछ निर्देश मिलते 
हैं। सेनायें प्रायः भ्रप्नें राज्य के निवासियों द्वारा ही बनी होती थीं। विदेशी 
सैनिकों व नये सेनिकों को पसन्द नहीं किया जाता था । स्वदेशी औौर पितृ- 
पैतामह सेनिकों को उत्तम माना जाता था। धूमकारि जातक में कथा आ्ाती है 
कि कुरुदेश के इन्द्रपत्तन नगर के राजा धनज्जय ने अपने पुराने सेनिकों की 
उपेक्षा कर नवीन सेनिकों को सेना में भर्ती करना प्रारम्भ कर दिया | जब उसके 
सीमाप्रान्त पर युद्ध प्रारम्भ हुआ, तो उसे इन नये सेनिकों के कारण परास्त होना 
पड़ा । परिणाम यह हुआ, कि उसे अपने कार्य पर पश्चात्ताप हुआ और उसने फिर 
पुरानी सेनाओं के बल पर विजय प्राप्त की । बौद्धकालीन राज्यों में सीमा- 
प्रदेशों पर सदा कुछ न कुछ शव्यवस्था कायम रहती थी । जातक-कथाओ्रों में 
स्थान-स्थान पर सीमावर्ती विद्रोहों व युद्धों का उल्लेख श्राता है । 

पुर और जनपद--बौद्ध-काल में भी राज्य पुर और जनपद इन दो विभागों 
में विभक्‍त किये जाते थे। पुर राजधानी को कहते थे और राजधानी के 
भ्रतरिक्त शेष सम्पूर्ण राज्य को जनपद कहा जाता था । जनपद में विद्यमान 
विविध ग्रामों का शासन किस प्रकार होता था,इस सम्बन्धमें कोई महत्त्वपूर्ण निर्देश 
जातक-साहित्य में उपलब्ध नहीं होते । ग्राम के शासक को ग्रामभोजक कहते थे । 
ग्राममोजक बहुत महत्त्वपूर्ण पद समझा जाता था, इसीलिये इसके साथ अ्रमात्य 
विशेषण भी आता है। ग्रामभोजक ग्राम-सम्बन्धी सब विषयों का संचालन करता 
था। उसे न्याय-सम्बन्धी श्रधिकार भी प्राप्त थे। शराबखोरी को नियन्त्रित 
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करना तथा शराब की दृकान के लिये लाइसेंस देना भी उसी के भ्रधिकार मैं था । 
दुभिक्ष पड़ने पर गरीब जनता की सहायता करना ग्रामभोजक का ही कायें 
था। एक स्थान पर यह भी जिक्र आ्राता है, कि ग्राममोजक ने पशुहिसा और शराब 
का सर्वथा निषेध कर दिया था। ग्रामभोजक की स्थिति राजा के अधीन होती 
थी । उसके शासन के विरुद्ध राजा के पास अपील की जा सकती थी, और 
राजा उसे पदच्युत कर किसी अन्य व्यक्ति को उसके स्थान पर नियुक्त कर सकता 
था । पानीय जातक में कथा आती है, कि काशी राज्य के दो ग्रामभोजकों ने अपने- 
अपले ग्रामों में पशहिसा तथा शराब पीने का सवंथा निषेध कर दिया था। इसपर 
उन ग्रामों के निवासियों ने राजा से प्रार्थेना की, कि हमारे ग्रामों में यह प्रथा देर 
'से चली आ रही है, और इन्हे इस प्रकार निषिद्ध नहीं करना चाहिये । राजा ने 
गआमवासियों की प्रार्थना को स्वीकृत कर लिया और ग्रामभोजकों की वे आज्ञायें 
रद्द कर दीं। इस प्रकार स्पष्ट हैं, कि ग्राममोजकों के शासन पर राजा का नियन्त्रण 
'प्रणंर्प से विद्यमान था । 

न्याय-व्यवस्था-बोौद्ध-काल में न्याय-व्यवस्था का क्या स्वरूप था, इस सम्बन्ध 
में भी कुछ महत्त्वपूर्ण निदेंश जातक-कथाओं मे मिलते हें । उस काल में न्याय 
इतनी पूर्णता को पहुंचा हुआ था, कि बहुत कम मुकदमे न्यायालयों के सम्मुख पेश 
होते थे। राजोवाद जातक में लिखा है, कि बनारस के राज्य में न्याययुक्त शासन 
के कारण एक भी अ्भियोग न्यायालय के सम्मुख उपस्थित नहीं होता था । इसी 
प्रकार की बात अन्यत्र भी जातकों में लिखी गई है । उस काल में न्याय कितना 
पूर्ण तथा ,निष्पक्षपात होता था, इसका एक दुृष्टान्त चुल्लवग्ग में मिलता है । 
श्रावस्ती में एक गृहपति निवास करता था, उसका नाम था सुदत्त । वह अनाथों 
का बड़ा सहायक था, इसीलियं उसे अनाथपिण्डक' भी कहते थे। श्रावस्ती 
के राजकुमार का नाम था जेत । कुमार जेत के पास एक उद्यान था, जो शहर के 
न बहुत समीप था, न बहुत दूर । यहां झाने-जाने की बहुत सुविधा" थी और 
यह एकान्तवास के लिये बहुत उपयुक्त था। अ्रनाथपिण्डक ने महात्मा बुद्ध को 
श्रावस्ती पधारने के लिये नि्न्त्रित किया हुआ था । उसके सम्मुख यह समस्या 
थी, कि महात्मा बुद्ध के ठहरने के लिये किस स्थान पर प्रबन्ध किया जावे । 
उसने सोचा, कुमार जेत का उपवन इस कार्य के लिये बहुत उपयूक्‍त है । वह 
कुमार के पास गया श्रौर उससे कहा--- कुमार, यह उद्यान मुझे दे दो, में इसमें 
आराम का निर्माण करूंगा ।' कुमार जेत ने उत्तर दिया--गृहपति ! यह उद्यान 
तब तक नहीं बिक सकता, जब तक इसके लिये सौ करोड़ मुद्रा प्रदान न की जावे।' 
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में इस कीमत पर इस उद्यान को खरीदता हूं ।' 

नहीं गृहपति, यह उद्यान नही बिक सकता । 

अ्रनाथपिण्डक सुदत्त का खयाल था, कि जब वह कुमार जेत द्वारा मांगी 
हुई कीमत को देने के लिये तैयार हो गया, तो उद्यान उसका हो गया । पर कुमार 
जेत यह स्वीकृत नहीं करता था । आखिर इस बात का फंसला कराने क॑ लिये 
वे व्यावहारिक महामात्रों क॑ पास गये । उन्होंने मुकदमे को सुनकर यह निर्णय 
किया-- कुमार ने जो मूल्य निश्चित किया था, वह गृहपति देने को तैयार हें, 
अत: उद्यान बिक गया हे ।' 

इस मुकदमे में यह बात ध्यान देने योग्य है, कि इसमें एक राजकुमार भ्रौर 
एक सामान्य गृहपति वादी और प्रतिवादी थे । पर न्यायाधीशों ने राजकुमार 
का पक्ष न लेकर निष्पक्ष रूप से निर्णय करने का प्रयत्न किया और गृहपति 
सुदत्त के पक्ष में फेसला दिया । इससे स्पष्ट है, कि बौद्ध-काल के न्यायाधीश अपना 
कार्य करते हुए व्यक्तियों का ख्याल नहीं करते थे । निष्पक्ष न्याय ही उनकी 
दृष्टि में सबसे महत्त्वपूर्ण विचार होता था । 

इस काल में यद्यपि न्याय निष्पक्ष तथा उचित होता था, पर दण्ड बड़े 
भयंकर दिये जाते थे। दण्ड देते हुए शारीरिक कष्ट तथा अंग-भंग को अनुचित 
'नहीं समझा जाता था । एक डाक को यह सजा दी गई, कि उसके हाथ, पर, 
नाक, कान काटकर एक नौका में डाल दिया जाय और नौका को गंगा में बहा 
दिया जाय । एक डाक्‌ को दी गई सजा के अनुसार उसे कांटेदार कोड़ों से बुरी 
तरह पीटा गया, कुल मिलाकर एक हजार कोड़े मारे गये । हाथी द्वारा 
कुचलवाकर मारने का उल्लेख भी श्रनेक स्थानों पर झाता है । 


(३) आथिक दशा 


वर्तमान समय में हमें जो बौद्ध-साहित्य उपलब्ध होता है, वह प्रायः 
सभी धामिक है । उसमें महात्मा बुद्ध के जीवन, उपदेश तथा शिक्षाओं का ही 
विशेष रूप से वर्णन है । उसका प्रयोजन झपने समय की स्थिति पर प्रकाश डालना 
नहीं है । पर प्रसज्भवश उसमें कहीं-कहीं ऐसे निर्देश उपलब्ध हो जाते हैं, जिनसे 
कि उस समय की राजनीतिक, सामाजिक व आर्थिक दशा पर उत्तम प्रकाश 
'पड़ता है । श्राथिक स्थिति का भ्रनुशीलन करने के लिये जातक-कथाओं का 
विशेष महत्त्व हैं। जब इन कथाओं का निर्माण हुआ था, उस समय में भारत की 
आशिक ब् सामाजिक स्थिति क्या थी, इसका विवेचन इनसे बहुत श्रच्छी प्रकार 
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चर 


किया जा सकता है । हम इस प्रकरण में बौद्धकाल की आर्थिक दशा को 
प्रदर्शित करते हुए मुख्यतया इन जातक-प्रन्थों का ही आराश्नय लेंगे । अन्यत्र 
बौद्ध साहित्य में भी आथिक दशा के जो निर्देश मिलते हे, उनका भी यथास्थान 
उल्लेख किया जायगा । 

व्यवसाय--बौद्धकालीन भारत में कौन कौन-से मुख्य व्यवसाय प्रचलित थे 
इसका परिचय दीघेनिकाय के एक संदर्भ से बहुत अच्छी तरह मिलता हैं। जब 
महात्मा बुद्ध धर्मोपदेश करते हुए राजगृह पहुंचे, तो मगध-सम्राट्‌ भ्रजातशरत्रु ने 
उनसे प्रश्न किया-- 

“है भगवन्‌ ! ये जो भिन्न-भिन्न व्यवसाय हें, जेसे हस्ति-आरोहण, अदरुवा- 
रोहण, रथिक, धनुधर, चेलक (युद्ध-ध्वज धारण), चलक (व्यूह-रचन), 
पिडदायिक (पिड काटनेवाले ), उग्र राजपुत्र (वीर राजपुत्र ), महानाग (हाथी 
से युद्ध करनेवाले), शूर, चरंयोधी (ढाल से युद्ध करनेवाले ), दासपुत्र, आलारिक 
(बावर्ची ), कल्पक ( हजाम ), नहापक (स्नान करानेवाले), सूद (पाचक), 
मालाकार, रजक,(रंगरेज ), नलकार (टोकरे बनानेवा ले ), कुम्भकार (कुम्हार ), 
गणक, मुद्रिक (गिननेवाले) और जो दूसरे इसी प्रकार के भिन्न-भिन्न शिल्प 
(व्यवसाय ) हैं, उनसे लोग इसी शरीर में प्रत्यक्ष जीविका करते हैं, उससे अपने 
को सुखी करते हे, तृप्त करते हे । पुत्र स्त्री को सुखी करते हैं, तृप्त करते हैं । 
मित्र अभ्रमात्यों को सुखी करते हैँ, तृप्त करते हे । ऊपर ले जानेवाला, स्वर्ग 
को ले जानेवाला, सुख विपाकवाला, स्वगंमार्गीय, श्रमण ब्राह्मणों के लिये 
दान स्थापित करते हें । क्या भगवन्‌ ! इसी प्रकार श्रामण्य (भिक्षपन) का फल 
भी इसी जन्म में प्रत्यक्ष बतलाया जा सकता हैं ? 

सम्राट्‌ भ्रजातशत्रु ने इस प्रश्न में बहुत-से व्यावसायियों का नाम लिया हूँ । 
एक राजा के लिये यह प्रइन कितना स्वाभाविक है। उसके चारों तरफ जो सांसारिक 
जन निवास करते हैं, वे अपने-अपने कार्यों का इसी जन्म में फल प्राप्त करते हें 
वे स्व॒यं सुखपूवक जीवन व्यतीत करते हुए दानद्वारा परलोक के लिये भी प्रयत्न 
करते हे । हमारे लिये इस सन्दर्भ में श्राये हुए व्यवसाय विशेषरूप से उपयोगी 
हैं। इसमें निम्नलिखित व्यवसायों का नाम आया हैं:-- 

(१) हस्तिसेना के हाथी पर सवारी करनेवाले योद्धा लोग, (२) घुड़सवार 
लोग, (३) रथ पर चढ़कर लड़नेवाले रथारोही लोग, (४)धनुधेर योद्धा, 
(५) यूद्ध की ध्वजा का धारण करनेवाले चेलक' लोग, (६) व्यूह-रचना 
में प्रतीण 'चलक' लोग, (७) पिंड काटनेवाले पिडदायिक लोग, (५) वीर 
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बहुत उन्नति कर चुका था। पत्थरों पर तरह-तरह से चित्रकारी “करना, उन्हें 
खोदकर उन पर बेल-बूट व चित्र बनाना उस समय एक महत्त्वपूर्ण शिल्प माना 
जाता था। इसी प्रकार पत्थर के प्याले, बतंन आदि भी बनाये जाते थे । 

( ४ ) जुलाहे--बौद्ध-काल में कपास, ऊन, रेशम और रेशेदार पौदों का 
वस्त्र बनाने के लिये उपयोग किया जाता था । मज्ञ्िमनिकाय में विविध प्रकार, 
के वस्त्रों के निम्नलिखित नाम दिये गये हें--गोनक, चित्तिक, पटिक, पटलिक, 
तुलिक, विकटिक, उडलोमि, एकन्तलोमि, कोसेय्य और कुट्टकम्‌ । इन विविध 
शब्दों से किन बस्त्रों का ग्रहण होता था, यह पूर्णतया स्पष्ट नहीं है । पर इस- 
से यह सहज में श्रनुमान किया जा सकता है, कि उस समय वस्त्र-व्यवसाय पर्याप्त 
उन्नत था। थेरीगाथा से ज्ञात होता हैं कि रेशम और महीन मलमल के लिये 
बनारस उन दिनों में भी बहुत प्रसिद्ध था। जातक-प्रन्थों में बनारस के समीप 
में कपास की प्रभूत मात्रा में उत्पत्ति और वहां के सूती वस्त्रों का उल्लेख है । इसी 
प्रकार महावग्ग से ज्ञात होता है कि शिविदेश के सूती कपड़े भी बहुत प्रसिद्ध थे । 

(५) चमड़े का काम करनेवाले--ये लोग चमड़े को साफ कर उसके 
झनेक प्रकार के जूते, चप्पल तथा अन्य वस्तुएं बनाते थे । 

(६ ) कुम्हार--ये लोग अनेक प्रकार की मिट्टियों के भांति-भांति के 
बतेन बनाते थे | बौद्ध-काल के अनेक बतेनों के अवशेष वर्तमान समय में उपलब्ध 
भी हुए हैं । 

(७ ) हाथी-दांत का काम करनेवाले--भ्राधुनिक समय में भी भारतवर्ष 
हाथी-दांत की कारीगरी क॑ काम के लिये प्रसिद्ध है। प्राचीन काल में हाथी-दांत 
को रत्नों में गिना जाता था और इससे अनेक प्रकार की वस्तुएं बनाई जाती थीं । 
उनपर बहुत सुन्दर चित्रकारी भी की जाती थी । 

( ८ ) रंगरेज--कपड़ों को रंगने का काम करते थे । 

( £ ) जौहरी--कीमती धातुझ्ों तथा रत्नों से विविध प्रकार के आभूषण 
बनाते थे। बौद्ध-काल के कुछ आभूषण वर्तमान समय में उपलब्ध हुए हें । 

(१०) मछियारे--नदियों में मछली पकड़ने का काम करते थे । 

(११) बूचड़--बूचड़खानों तथा मांस की दूकानों का अनेक स्थानों पर 
बौद्ध- साहित्य में उल्लेख मिलता है । 

(१२) शिकारी--बौद्धकाल में शिकारी दो प्रकार के होते थे | एक वे 
लोग जो जंगलों में रहते थे, और वहां जीवजन्तुओशों का शिकार कर तथा जंगल 
की कीमती वस्तुओं को एकत्रित कर बाजार में बेचते थे। दूसरे शिकारी वें होते 
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थे, जो नगरों में बसनेवाले कुलीन लोग होते थे, परन्तु जिन्होंने शिकार को एक 
पेशे के रूप में स्वीकृत किया हुआ था । 

(१३) हलवाई और रसोइये । 

(१४) नाई तथा प्रसाधक । 

(१५) मालाकार और पुष्प-विक्रेता । 

(१६) मललाह तथा जहाज चलानेवाले--बौद्ध-साहि य में नदी, समुद्र 
तथा महासमुद्र में चलनेवाले जहाजों तथा उनके विविध कमंचारियों का उल्लेख 
आता है । यह व्यवसाय उस काल में बहुत उन्नत था । 

(१७) रस्सी तथा टोकरे बनानेवाले । 

(१८) चित्रकार । 

व्यवसायियों के संगठन-बौद्ध-काल के व्यवसायी लोग श्रेणियों (७प्रां।08 ) 
में संगठित थे, इस बात के शअ्नेक प्रमाण बौद्ध-साहित्य में मिलते हें। प्राचीन 
भारत में श्रेणियों की सत्ता के प्रमाणों की कमी नहीं है । श्रेणियों' द्वारा बनाये 
गये कानून प्राचीन भारत में राज्यद्वारा स्वीकृत किये जाते थे। श्रेणियों के साथ 
सम्बन्ध रखनेवाले मुकदमों का फैसला उन्हीं के अपने कानूनों के अनुसार होता 
था। उन्हें अपने मामलों को स्वयं फेसला करने का भी अधिकार था । श्रेणियों 
के न्यायालय राज्यद्वारा स्वीकृत थे, यद्यपि उनके फंसलों के विरुद्ध अपील की 
जा सकती थी । बौद्ध-साहित्य में व्यवसायी लोग श्रेणियों में संगठित थे, इसके 
भ्रमाणों का निर्देश करना यहां उपयोगी होगा । निग्रोध जातक में एक भण्डा- 
गारिक का वर्णन है, जिसे सब श्रेणियों के आदर के योग्य बताया गया हैं । 
उरग जातक में श्रेणीप्रमुख' और दो राजकीय अ्रमात्यों क॑ झगड़ों का उल्लेख 
हैं । इससे सूचित होता हूँ कि श्रेणी के मुखिया को प्रमुख” कहते थे । अन्य 
स्थानों पर श्रेणी' के मुखिया को जेद्गक' शब्द से कहा गया है। डा० फिक ने 
व्यवसायियों के संगठन पर बड़े विस्तार से विचार किया हैं। वे लिखते हैं, 
कि तीन कारणों से हम यह परिणाम निकाल सकते हैं, कि बौद्ध-काल में भी व्यव- 
सायियों के संगठन बन चुके थे। हम उन कारणों को यहां उपस्थित करते हें । 

(१) बौद्ध-काल में विविध व्यवसाय वंशक्रमानुगत हो चुके थे। पिता की 
मृत्यु के पश्चात्‌ उसका पुत्र उसी व्यवसाय को करता था। अपनी कुमारावस्था 
से ही लोग अपने क्रमानुगत व्यवसाय को सीखना प्रारम्भ कर देते थे। ज्यों-ज्यों 
समय ग्‌जरता जाता था, अपने पिता तथा अन्य ग्रुजन की देख-रेख में उस 
व्यवसाम में अप्विक-अधिक प्रवीणता प्राप्त करते जाते थे । अपने व्यवसाय की 
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बारीकियों से उनका अश्रच्छा परिचय हो जाता था । इसीलिये जब पिता की 
मृत्यु होती थी, तो उसकी सन्‍्तान उसके व्यवसाय को बड़ी सुगमता से सम्भाल 
लेती थी, उन्हें किसी प्रकार की दिवकत अनुभव न होती थी। बौद्ध-साहित्य 
में कहीं भी ऐसा निर्देश नहीं मिलता, जिससे यह सूचित होता हो, कि किसी 
व्यक्ति ने अपने वंशक्रमानुगत व्यवसाय को छोड़कर किसी अन्य व्यवसाय को 
अपनाया हो । इसके विपरीत इस बात के प्रमाणों की कमी नहीं है, कि लोग 
अपने वंशक्रमानुगत व्यवसाय का ही अश्रनुसरण करते थे । 

(२) बौद्ध-काल के किसी व्यवसाय का अ्रनुसरण करनेवाले लोग एक 
निश्चित स्थान पर बसकर अपने व्यवसाय का अनुसरण करने की प्रवृत्ति 
रखते थे। नगरों में भिन्न-भिन्न गलियों में भिन्न-भिन्न व्यवसायी बसते थे । 
उदाहरण के लिये दन्तकारों (हाथीदांत का काम करनेवालों) की भ्रपनी गली 
होती थों, जिसे दन्तकार-वीथी कहते थे । इसी प्रकार कुम्हारों, लुहारों 
आदि की भी अपनी-अपनी पृथक्‌ वीथियां होती थीं। नगरों के श्रन्दर की 
गलियों के श्रतिरिक्त विविध व्यवसायी नगरों के बाहर उपनगरों में भी निवास 
करते थे। कुलीनचित्त जातक में लिखा हैं कि बनारस के समीप ही एक वड्ढकि 
गाम था, जिसमें ५०० वर्धकि-परिवार निवास करते थे। इसी प्रकार एक श्रन्य 
महावड्ढकि गाम का उल्लेख है, जिसमें एक हजार वर्धकि-परिवारों व कुलों का 
निवास था। इसी प्रकार बनारस के ही समीप एक श्रन्य ग्राम या उपनगर का 
उल्लेख हैँ, जिसमें केवल कुम्हारों के ही कुल रहते थे। कंवल बड़े नगरों के 
समीप ही नहीं, अपितु देहात में भी इस प्रकार के ग्राम विद्यमान थे, जिनमें 
किसी एक व्यवसाय का ही अश्रनूसरण करनेवाले लोग बसते थे । सूचि जातक में 
कुम्हारों क दो गांवों का वर्णन है, जिनमें से एक में एक हजार कुम्हार-परिवारों 
का निवास था। इसी प्रकार के अन्य भी अनेक निर्देश जातक कथाओं से 
संगृहीत किये जा सकते हैं । 

(३) व्यवसायियों की श्रेणियों के मुखियाञ्रों का, जिन्हे प्रमुख' या 
जेट्रुक कहते थे, अनेक स्थानों पर उल्लेख श्राता है । इन जेट्कों के उल्लेख से 
इस बात में कोई सन्देह नहीं रहता कि व्यवसायियों के संगठन बौद्ध-काल में 
विद्यमान थे। जातक-कथाश्रों में कम्मार जेट्रक, मालाकार जेट्टक भ्रादि शब्दों 
की सत्ता इस बात को भली भांति स्पष्ट कर देती है । जेट्रक की भ्रधीन संगठित 
श्रेणियों में अ्रधिक से अधिक कितने व्यवसायी सम्मिलित हो सकते थे, इस रुम्बन्ध 
में भी एक निर्देश मिलता है। समृद्धवणिजजातक में लिखा है, कि एक गांव में 
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एक हजार वड्ढकि-परिवार निवास करते थे, जिनमें पांच-पांच सौ परिवारों का 
एक-एक जेंट्ुक था। इस प्रकार इस गांव में दो वड्ढकि जेट्रक विद्यमान थे । 
इन जेदुकों की समाज में बड़ा प्रतिष्ठा थी। राजदरबार में भी इन्हें सम्मान 
प्राप्त होता था । सूचिजातक में लिखा हैं कि एक सौ कम्मार-कुलों का जेट्टक 
राजदरबार में बड़ा सम्मानित था । वह बहुत समृद्ध तथा ऐश्वयंशाली था । 
एक अन्य स्थान पर जातकों में आया है कि एक राजा ने कम्मार जेट्डक को अपने 
पास बुलाया और उसे स्वर्ण की एक स्त्री-प्रतिमा बनाने क॑ लिये नियुक्त किया। 

इन बातों से डा० फिक ने यह परिणाम निकाला है, कि बौद्ध-काल के व्य- 
सायी श्रेणियों में प्रायः उसी ढंग से संगठित थे, जेसे कि मध्यकालीन यूरोप के व्यव- 
सायी 'गिल्ड' में संगठित होते थे । यदि हम प्राचीन भारतीय साहित्य का श्रनु- 
शीलन करें, तो व्यवसायियों के संगठन (श्रेणियों) की सत्ता में कोई सन्देह नहीं 
रह जाता । डा० रमेशचन्द्र मजूमदार ने इस विषय पर बहुत विस्तार से 
विचार किया है, और सम्पूर्ण प्राचीन भारतीय साहित्य में श्रेणियों के सम्बन्ध में 
जो निर्देश मिलते हैं, उन्हे एकत्रित कर इनके स्वरूप को भी प्रदर्शित करने का 
प्रयत्न किया है । बौद्ध-साहित्य में श्रेणियों के स्वरूप पर विस्तार से कुछ नहीं 
लिखा गया है, पर जो थोड़े-बहुत निर्देश उसमें मिलते हें, उनसे इनकी सत्ता के 
सम्बन्ध में कोई सन्देह नहीं किया जा सकता । 

नगर और ग्राम--बौद्धकालीन भारत में नागरिक जीवन का समचित 
विकास हो चुका था। यद्यपि जनता का अ्रधिक भाग ग्रामों में निवास करता 
था, तथापि अनेक छोटे-बड़े नगर इस काल में विकसित हो चुके थे। बौद्ध- 
साहित्य के भ्रनुशीलन से अनेक नगरों का परिचय मिलता हैं । हम यहां पर 
इनका संक्षिप्त रूप से उल्लेख करना आवश्यक समझते हें-- 

(१) अयोध्या--यह कोशलदेश में सरयू नदी के तट पर स्थित था । 
प्राचीन समय में इसका महत्त्व बहुत भ्रधिक था। रामायण के समय में यह 
'कोशल की राजप्लानी था। पर बौद्धकाल में इसकी महत्ता कम हो चुकी थी । 
इसका स्थान श्रावस्ती ने ले लिया था, जो श्रब कोशलदेश की राजधानी था । 
सरयू के तट पर स्थित प्रसिद्ध अ्रयोध्या के भ्रतिरिक्त दो अन्य अयोध्याओं का 
निर्देश भी बौद्ध-ग्रन्थों में श्राता हैं । एक गंगा के तट पर और दूसरा पश्चिमीय 
भारत में। एक नाम के श्रनेक नगरों का होना कोई झाश्चयें की बात 
नहीं है । 

(२) वाराणसी या बनारस--यह गंगा नदी के तट पर स्थित था। बौद्ध- 
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काल मे यह बहुत ही उन्नत तथा समृद्ध नगर था। मगध और कोशल के साम्राज्य- 
वाद से पूर्व महाजनपद-काल में भी काशी एक स्वतनत्र राज्य था। उस समय में 
इसकी राजधानी वार.णसी का महत्त्व बहुत अधिक था । बौद्ध-प्रन्थों के श्रनुसार 
इस नगर का विस्तार ८५ वर्ग मीलों में लिखा गया है । यह कोई अ्रसम्भव बात 
नहीं है । यदि उपपुरों सहित वाराणसी का विस्तार ८५ वर्ग मीलों में 
हो, तो आइचयं नहीं । बौद्धकाल मे वाराणसी न केवल विद्या का महत्त्वपूर्ण केन्द्र 
था, पर साथ ही व्यापारिक दृष्टि से भी बहुत उन्नद्र था। वाराणसी के व्यपारियों 
का अनेक स्थानों पर उल्लेख आता है । 

(३) चम्पा--यह अंग देश की राजधानी थी और चम्पा नदी के तट पर 
स्थित थी। भागलपुर से २४ मील पूर्व यह नगरी विद्यमान थी । वर्तमान समय 
में यह नष्ट हो चुकी हे, और इसके भग्नावशेषों पर कुछ ऐसे ग्राम विद्यमान हें, 
जिनके नाम तचम्पा का स्मरण दिलात हें । 

( ४ ) काम्पिल्य--यहू -पाञ्चाल राज्य की राजधानी थी । 

( ५ ) कौशाम्बी--यह वत्स व वंश-राज्य की राजधानी थी । यह 
र मुना के तट पर॒ बनारस से २३० मील की दूरी पर स्थित थी। 

(६ ) मधुरा या मथुरा--यह शूरसेन देश की राजधानी थी, और 
यमुना ५: तट पर स्थित थी। जमुना के तट पर विद्यमान मधुरा के ग्रतिरिक्त दो 
अन्य मधुरायें भी उस काल में विद्यमान थीं, एक टिनेवली के समीप, जिसे 
झाजकल 'दुरा' कहते हें, और दूसरी श्रत्यन्त उत्तर में । उत्तर में विद्यमान 
मधुरा का उल्लेख जातक-कथाओं में आता है । 

( ७ ) मिथिला--यह विदेह की राजधानी थी । बौद्ध-साहित्य में इसका 
विस्तार पचास मीलों में लिखा गया हें । 

( ८) राजगृह--यह बौद्ध-काल में मगध की राजधानी था | महात्मा 
बुंद्ध के समय में यह भ्रत्यन्त समृद्ध और उन्नत नगर था। साम्राज्यवाद के संघर्ष 
में मगध को भ्रसाधारण सफलता प्राप्त हो रही थी, अ्रत: यह बिलकुल स्वा- 
भाविक था कि उसकी राजधानी राजगृह भी विशेष रूप से उमन्नति को प्राप्त हो ॥ 
शैशुनाग-वंश के शासन-काल में ही राजगृह के स्थान पर पाटलिपुत्र को मग्घ 
की राजधानी बना लिया गया था। उसके बाद से राजगृह का पतन प्रारम्म 
हो गया और यह एक सामान्य नगर ही रह गया । राजगृह के प्राचीन दुर्ग की 
दीवारों के श्रवशेष वर्तमान समय में भी उपलब्ध होते हें । इनकी परिधि तीन 
मील के लगभग हूं । 
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( ६) रोरुक या रोस्व--यह सौवीर देश की राजधानी था | यह भारत 
के पश्चिमी समुद्र-तट पर विद्यमान था, और बौद्धकाल में एक श्रत्यन्त महव- 
पूर्ण बन्दरगाह माना जाता था। भारत क सभी प्रधान नगरों से काफले व्यापार 
के लिये यहां श्राते थे और भारत का माल जहाजों द्वारा यहां से ही विदेश्षों में 
पहुंचाया जाता था । 

(१०) सागल या साकल--यह मद्रदेश की राजधानी था । श्रनेक विद्वान्‌ 
इसे आधुनिक सियालकोट के साथ मिलाते हैं। इसमें कोई रून्देह नहीं कि 
बौद्ध-काल में यह उत्तर-पश्चिमी भारत का एक ग्रत्यन्त प्रसिद्ध नगर था । 

(११) साकेत--यह कोशल-राज्य में स्थित था और कुछ समय के लिये 
उसकी राजधानी भी रहा था। बौद्ध-सुत्तों में इसे भारत के सबसे बड़े नगरों में 
से एक माना गया है। यह श्रावस्ती से ४५ मील के लगभग दूर था। अनेक 
विद्वानों ने इसे संयुक्तप्र न्त के उन्नाव जिले में सई नदी के तट पर स्थित 
सुजानकोट के साथ मिलाया है । 

(१२) श्रावस्ती या सावदटठी--यह उत्तर-कोशल-राज्य की राजधानी 
थी। इसे भी बौद्ध-काल कें सबसे बड़े छः राज्यों में गिना जाता था | बौद्ध-काल 
में कोशल का राज्य अत्यन्त उन्नतिशील था, अतः श्रावस्ती भी समृद्ध और 
उन्नत था । 

(१३) उज्जैनी--यह अवन्ती की राजधानी थी। बौद्ध-काल में इसका 
भी बहुत महत्त्व था । 

(१४) माहिष्मती--बौद्ध-काल में कुछ समय के लिये माहिष्मती भी 
अवन्ती की राजधानी रही थी । 

(१५) वेशाली--यह प्रसिद्ध वज्जि-राज्य संघ की राजधानी थी । 

(१६) पाटलिपुत्र--इसकी स्थापना शैशुनाग-बंश के सम्राट्‌ उदायी के 
समय में हुई थी और श्रागे चलकर यह मगध की राजधानी बन गया था। 

(१७) प्रतिष्ठान या पैठन--यह दक्षिण का एक प्रसिद्ध नगर था । 

इन प्रसिद्ध नगरों के अतिरिक्त अन्य भी अनेक पत्तनों, निगमों व ग्रामों के 
नाम बौद्ध-साहित्य में मिलते हें । इनमें उक्क2ठ, अट्टक, अ्रस्सपुर, कीटगिरि, 
हल्लिदवंश, भारुकच्छ श्रौर सुप्पारक के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं । 

जैन-प्रन्थों में श्रनेक नगरों के नाम झ्ाय हें। प्रसिद्ध जैन ग्रन्थ उवासगदसाभ्री 
में निम्नलिखित नगरों के नाम उपलब्ध होते हे--वनिश्नग्राम, चम्पा, वाराणसी, 
पोलसपुर, राजगिह, सेतव्य, काम्पिल्लपुर, सावटठी, वैशाली, मिथिला, भलबौ, 
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कौशाम्बी, उज्जेनी, तक्खशिला, सगुल, सुंसुमार, कपिलवस्तु, साकेत, इन्द्रपत्त, 
उक्कट्ठ, पाटलिपुत्तक और कुसीनारा । 

बौद्ध और जैन-साहित्य के आधार पर हमने जिन नगरों के नाम यहां लिखे 
हैं, वे उस समय में बहुत प्रसिद्ध थे। पर उनके अ्रतिरिक्त अन्य भी नगरों की सत्ता 
में किसी प्रकार का सन्देह नहीं किया जा सकता । इन बौद्ध और जेन-पग्रन्थों का 
उदेश्य धामिक है । उनमें प्रसंगवश ही उस समय के कुछ नगरों के नाम भी झा 
गये हे । * 

बौद्ध-काल में नगरों का निर्माण किस ढंग से होता था और उनके विविध 
मकान किस प्रकार के बने होते थे, इस सम्बन्ध में बोद्ध-साहित्य से बहुत कम 
निर्देश प्राप्त होते हें। रीज डेविड्स ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ बुद्धिस्ट इण्डिया' 
में बौद्धसाहित्य के आधार पर इस विषय पर जो प्रकाश डाला है, उसकी कुछ 
महत्त्वपूर्ण बातों को यहां उल्लिखित करना अप्रासंगिक न होगा । 

उस समय के नगर प्रायः दुर्गंहप से बनाये जाते थे। नगरों के चारों ओर 
दीवार होती थी । दुगं में राजप्रासाद, राज्य-सम्बन्धी इमारतें, बाजार तथा 
प्रमुख मनुष्यों के निवास-स्थान रहते थे। दुर्ग से बाहर बहुत से उपनगर होते थे, 
जिनमें स्वंसाधारण जनता निवास करती थी । 

मकान बनाने के लिये पत्थर, ईंट और लकड़ी--तीनों का प्रयोग होता 
था। तीनों प्रकार की सामग्री से बनाये गये मकानों का बौद्ध-साहित्य में उल्लेख 
है । मकान बनानेवाले राजों की कला इस काल में पर्याप्त उन्नति कर चुकी 
थी। विनय पिटक में उस मसाले का जिक्र आ्राता है, जिससे बौद्ध-काल के मकानों 
की दीवारों पर प्लास्तर' किया जाता था। पानी तथा श्रन्य गन्दगी को निकालने 
के लिये किस प्रकार का प्रबन्ध किया जावे, इसका उल्लेख भी इन ग्रन्थों में आता 
है। जातक कथाओं में अनेक स्थानों पर सात मड्जिलों वाले मकानों (सत्तभूमक 
प्रासाद ) का वर्णन आता हँ। सात मड्जिलवाले मकानों का बनना यह 
सूचित करता है कि उस समय भवननिर्माण-कला पर्याप्त उन्नत हो चुकी थी । 
बौद्ध-काल में स्नानशालाओं का विशेष महत्त्व था। अनेक प्रकार की स्नानशालाग्रों 
का वर्णन बोद्ध-प्रन्थों में आ्राता है । पर सर्वसाधारण जनता इन सत्तभूमक 
पासादों' या स्नानशालाझों का उपयोग नहीं कर सकती थी। वह एक मंजिले 
सामान्य मकानों में रहकर ही जीवन व्यतीत करती थी । बौद्ध-काल की 
(मौयं-काल से पूर्व की ) इमारतों के अवशेष वर्तमान समय में उपलब्ध नहीं हुए 
हैं, श्रतः उनके सम्बन्ध में हम साहित्यिक वर्णनों से ही कल्पना कर सकते हूँ । 


डर 


बोद्ध-यग का भारत ३७७ 


बौद्धकाल में ग्राम दो प्रकार के होते थे--सामान्य ग्राम और व्यावसायिक 
ग्राम, जिनमें किसी एक ही व्यवसाय को करनेवाले कारीगर लोग बसे होते थे। 
इनके अतिरिक्त इस प्रकार के भी ग्राम थे, जिनमें किसी एक ही वर्ण व जाति 
के लोग बसे होते थे। बौद्ध-प्रन्थों में ब्राह्मणों, क्षत्रियों, वैश्यों व शूद्रों के ग्रामों 
का वर्णन आता है । इसी प्रकार किसी एक प्रकार के व्यवसायियों यथा बढ़ई, 
कुम्हार आदि से ही बसे हुए ग्रामों का उल्लेख भी अनेक स्थानों पर हैँ। अलीन- 
चित्त जातक में एक ग्राम का वर्णन है, जिसमें कवल वर्धकि लोग बसते थे और 
उनक घरों की संख्या ५०० थी । इसी प्रकार कुम्हारों, मछियारों, शिकारियों 
चाण्डालों, डाकुओं आदि के ग्रामों का भी विविध स्थानों पर उल्लेख आता हैं । 
सामान्य ग्रामों में सब प्रकार के लोग बसते थे, पर श्रधिक संख्या किसानों 
की होती थी । किसान लोग खेती करते थे और अन्य लोग अपना-अपना पेशा 
करते थे । विविध पेशेवाले लोगों के अपने-अपने संगठन होते थे, जिन्‍्हों श्रेणि' 
कहा जाता था । 
बौद्धकालीन ग्रामों के भी स्वरूप को रीज डेविडस ने प्रदर्शित करने 
का प्रयत्न किया हे। वे लिखते हैं, कि ग्राम के मध्य में ग्राम-निवासियों क 
घर होते थे, जिनके चारों ओर की भूमि कृषि के लिये प्रयोग में आती थी। 
ग्राम ढ' निवासी अ्रपनी भूमि पर स्वयं खेती करते थे, इसके लिये दास आदि का 
प्रयोग नहीं किया जाता था । कृषि के काम में झनेवाली भूमि के अतिरिक्त 
प्रत्येक ग्राम मं चरागाह होते थे । इनमें सबके पश्च॒ स्वच्छन्दतापूर्वक चर सकते 
थे। चरागाह-भूमि पर सम्पूर्ण ग्राम का सम्मिलित अधिकार माना जाता था । 
गांवभर के पशुझों को ग्वाले लोग चराने के लिये इस चरागाह में ले जाते थे । 
ये ग्वाले सम्पूर्ण ग्राम की ओर से नियुक्त होते थे । ग्वाले के लिये निम्नलिखित 
गुणों की आवश्यकता बौद्ध-भ्रन्थों में बताई गई हँ-उसमें प्रत्येक पशु को 
पहिचानने की क्षमता होनी चाहिये । किस पशु पर कौन-से चिह्न हैं, इसका भी 
उसे परिज्ञान होना चाहिये । पशुओ्रों की खाल पर मक्सखियां अ्ण्डा न दे सकें, इसका 
उसे ध्यान रखना चाहिये । पशुश्रों की बीमारियों तथा उनकः घावों का इलाज 
भी उसे भ्राना चाहिये । पशुओं को मक्वी, मच्छर आदि से बचाने के लिये धुर्वें 
आदि का प्रयोग करना चाहिये। उसे यह भी ज्ञात होना चाहिये कि नदी को 
किस स्थान से पार किया जा संकता है, पीने का पानी कहां मिल सकता है और 
कौन-से चरागांह उत्तम हें । निस्सन्देह, इस प्रकार के कुशल ग्वालों के संरक्षण 
में बौद्धकालीन ग्रामों के पश्॒ श्रच्छी हालत में रहते होंगे । 
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चरागाह के अ्रतिरिक्‍त प्रत्येक ग्राम कीं सीमा पर जंगल होते थे । जंगलों 
की उस समय में कमी न थी। इन जंगलों से ग्राम के निवासी लकड़ी, बांस, 
फूंस, काना आदि पदार्थों को बिना किसी बाधा क', स्वच्छन्दता के साथ ले सकते 
थे । इनपर किसी प्रकार का कर नहीं होता था । 

ग्राम के निवासियों में सामूहिक जीवन की कमी नहीं थी। वे झनेक प्रकार 
के कार्यो को सम्मिलित रूप से करते थे। कुआं खोदना, सड़कें बनाना, बांध 
बांधना भ्रादि अनेक कार्य वे सम्मिलित रूप से ही करते थे । कुलावक जातक में 
एक ग्राम का उल्लेख है, जिसमें तीस परिवार निवास करते थे। इस ग्राम 
के निवासी अपने साथ सम्बन्ध रखनेवाले सामूहिक कार्यो का सम्पादन स्वयं 
करते थे । इसक निवासियों “द्वारा सम्मिलितरूप से बनाये जानेवाले कप, 
बांध तथा मन्दिर का उल्लेख भी इस जातक में मिलता है । इसी प्रकार के वर्णन 
लोशक जातक, तक्‍क जातक और महा-उवरग्ग जातक में भी मिलते हैं । 

अनेक ग्रामों के चारों ओर भी मिट्टी की दीवार व कांटों का घेरा आ्रादि 
रहता था । इसीलिये अनेक स्थानों पर जातकों में ग्रामद्वारों का उल्लेख किया 
गया है । खेतों की रक्षा करने के लिये रखवा ले नियुक्त किये जाते थे, जो सम्पूर्ण 
ग्राम की तरफ से नियत होते थे। खेतों के आकार प्रायः बड़े नहीं होते थे। 
एक परिवार जितनी जमीन को सुगमता के साथ स्वयं जोत सके, उतने ही 
खेत प्राय: हीते थे । पर अनेक बड़े खेतों का वर्णन भो बौद्ध-साहित्य में आता हैं । 
जातक कथाश्रों में एक इस प्रकार के खेत का उल्लेख है, जिसका विस्तार १००० 
करीष था। एक अन्य स्थान पर ब्राह्मण काशीभारद्वाज का वर्णन है, जिसके पास 
पास ५०० हलों की खेती थी। इन खेतों में भूति पर काम करनेवाले मजदूरों 
का भी उपयोग होता था । 

व्यापार और नौकानयन--बौद्ध-साहित्य के अनुशीलन से उस समय के 
व्यापार तथा नौकानयन के सम्बन्ध में भ्रनेक महत्त्वपूर्ण औौर मनोरज्जक बातें 
ज्ञात होती हें। उस समय में भारत के व्यापारी महासमुद्र को पार कर दूर-दूर 
देशों में व्यापार के लिये जाया करते थे। समुद्र को पार करने के लिये जहाज 
बहुत बड़ी संख्या में बनते थे, और उस समय में जहाज बनाने का व्यवसाय 
झत्यन्त उच्चत दशा में था। समुदवणिज जातक में एक जहाज का उल्लेख है, 
जिसमें वर्ध कियों के सहस्न परिवार बड़ी सुगमता के साथ बेठकर सुदूरवर्ती किसी 
द्वीप में चले गये थे । वर्धकियों के ये एक सहल्ल परिवार ऋण क बोझ से बहुत 
दब हुए थे, और भ्रपनी दशा से भ्रसन्तुष्ट होने के कारण इन्होंने यह निश्चय किया 
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था कि किसी सुदूर प्रदेश में जाकर बस जावें। सचमुच वह जहाज बहुत विशाल 
होगा, जिसमें एक हजार परिवार सुगमता के साथ यात्रा क< सकें । वलाहस्स 
जातक में पांच सौ व्यापारियों का उल्लेख है, जो जहाज के ट्ट जाने के कारण 
लंक, के समुद्रतट पर आ लगे थे झौर जिन्हें पथ भ्रष्ट करने के लिये वहां के निवा- 
सियों ने अनेक प्रकार के प्रयत्न किये थे। सुप्पारक जातक में ७०० ब्यापारियों 
का उल्लेख है, जिन्होंने एक साथ एक जहाज पर समुद्रयात्रा के लिये प्रस्थान 
किया था । महाजनक जातक में क्षम्पा से सुवर्ण भूमि को प्रस्थान करनेवाले एक 
जहाज का वर्णन आता है, जिसमें बहुत-से व्यापारी अपना माल लादकर 
व्यापार के लिये जा रहे थे। इस जहाज में सात साथंवाहों का माल लदा हुआ था 
श्रौर इसने सात दिन में सात सौ योजन की दूरी तय की थी । संख जातक में संख 
नामक ब्राह्मण की कथा आती है. जो बहुत दान करता था। उसने दान के लिये 
छ: दानशालायें बनाई हुई थीं। इनमें वह प्रति दिन छः लाख मुद्राओं का दान 
करता था। एक बार उसके दिल में झ्राय। कि धीरे-धीरे मेरी सम्पत्ति का भण्डार 
समाप्त होता जाता है, और जब सम्पत्ति समाप्त हो जायगी, तो में क्या दान 
करूंगा ? यह सोचकर उसने एक जहाज द्वारा सुवर्णभूमि में व्यापार 
के लिये प्रस्थान करने का विचार किया । उसने एक जहाज व्यापारी 
माल से भरकर सुवर्णभूमि की तरफ प्रस्थान किया। मारे में किस प्रकार इस 
जहाज पर विपत्तियां आई भ्रौर किस तरह उन्तसे इसकी रक्षा हुई, इस सबका 
विस्तृत वर्णन संख जातक में मिलता हैं। जहाज बहुत बड़ी संख्या में बनाये जाते 
थे। महा-उम्मग्ग-जातक में भगवान्‌ श्रानन्द को ३०० जहाज बनाने की आज्ञा 
देते हें। ३०० जहाजों को एक साथ बनाने की आ्राज्ञा देना सूचित करता है, कि 
उस समय इस प्रकार क श्रनेक केन्द्र विद्यमान थे, जहां प्रचुर परिमाण में जहाजों 
का निर्माण किया जाता था। इसी प्रकार बौद्ध-साहित्य में ग्रन्यत्र भी अनेक 
स्थानों पर जहाजों और उन द्वारा होने वाले व्यापार का उल्लेख है, पर इस 
सबको यहां उद्धृत करने की भ्रावश्यकता नहीं। इन थोड़े-से निर्देशों से यह भली- 
भांति स्पष्ट हो जाता है, कि समुद्र में जहाजों द्वारा व्यापार उस समय में एक 
प्रत्यन्त प्रचलित बात थी । 

इन जहाजें द्वारा भारत का लंका, सुवर्णभूमि फारस और बैबिलोन 
के साथ ब्यापारिक सम्बन्ध स्थापित था। सुवर्णभूमि के साथ व्यापार का 
झोर वहां जानेवाले जहाजों का जातकों में स्थान-स्थान पर उल्लेख झाता हे ॥ 
इसी प्रकार लंका और वहां जानेवाले जहाजों के सम्बन्ध में भी भ्रनेक निर्देश 
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पाये जाते हैं । बैबिलोन क साथ व्यापार का उल्लेख बावेरु जातक में झ्राता है । 
इसकी कथा संक्षेप से इस प्रकार है--एक बार की बात है, जब राजा ब्रह्मदत्त 
बनारस में राज्य करता था, कुछ व्यापारी व्यापार करने के लिये बावेरु देश में 
गये और अपने साथ जहाज पर एक कौवे को भी लेते गये । बावेरु देश में कोई 
पक्षी नहीं होता था, इसलिये जब वहां के निवासियों ने एक पक्षी को देखा, तो 
उनके आइचर्य का ठिकाना न रहा। उन्हेंने भारत के इन व्यापारियों से प्रार्थना 
की कि इस उड़नेवाले अ्रद्भुत जन्तु को उन्हों बेच जावें। वह कौवा एक सौ 
मुद्राओं में बिका । दूसरी बार जब ये व्यापारी फिर व्यापार करते हुए बावेरु देश 
पहुंचे, तो जहाज पर अपने साथ एक मोर को ले गये । मोर को देखकर बावेरु 
के निवासियों को और भी अ्रधिक आइचये हुआ और वह वहां पर एक सहस्र 
मुद्राओं में बिका । इस विषय में सब विद्वात्‌ सहमत हें, कि बावेरु का अभिप्राय 
बैबिलोन से है, और इस जातक में यह भलीभांति स्पष्ट हो जाता है कि बौद्ध- 
काल में भारतीय व्यापारी सुदूरवर्ती बेबिलोनिया के राज्य में भी व्यापार 
लिये जाया करते थे। बैबिलोन के मार्ग में विद्यमान फारस की खाड़ी और फारस 
का समुद्रतट उनके जहाजों द्वारा भलीभांति आलोडित हुए थे, इस बात में भी 
किसी प्रकार का सन्देह नहीं किया जा सकता । 

भरत से इन देशों तक पहुंचने क॑ लिये अ्रनेक जलमार्ग विद्यमान थे। भारत 
की नदियां उस समय जलमाग्गं के तौर पर व्यवहत होती थीं। चम्पा ओर बनारस 
उस समय में अच्छे बन्दरगाह माने जाते थे, जहां से जहाज पहले नदी में और 
फिर समुद्र में जाते थे । कुमार महाजनक ने सुवर्ण-भूमि के लिये चलते हुए 
चम्पा से प्रस्थान किया था। इसी प्रकार सीलानिसंस जातक में समुद्र में जहाज क 
टूट जाने पर जलमार्गंद्वारा यात्रियों के बनारस पहुंचाने का उल्लेख है । 
'पर सुद्रवर्ती देशों में जाने के लिये चम्पा और बनारस जैसे नदी तटवर्ती नगर 
विशेष उपयुक्त नहीं हो सकते थे। इसके लिये उस समय में समुद्र-तट पर श्रनेक 
प्रसिद्ध बन्दरगाह विद्यमान थे। इन बन्दरगाहों के सम्बन्ध में भी कुछ महत्त्वपूर्ण 
निर्देश बौद्ध-साहित्य में मिलते हें । हम उन्हें यहां तिदिष्ट करना आवश्यक 
'समझते हें । 

लोसक जातक में समुद्रतट पर विद्यमान एक बन्दरगाह का वर्णन है, 
'जिसका नाम गम्भीरपत्तन था। यहां पर जहाज किराये पर मिल सकते थे । 
गम्भी रपत्तन से जहाजों क॒ चलने और उनके महासमुद्र में जाने का वर्णन इस 
जातक में उपलब्ध होता है । सुस्सोन्दि जातक में भारुकच्छ नाम के बन्दरगाह 
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का उल्लेख है । भारुकच्छ से जहाज में जानेवाले व्यापारियों का विशद रूप 
से वर्णन इस जातक में किया गया है । इसी प्रकार सुप्पारक जातक में भी 
भारुकच्छ पत्तन का उल्लेख है, और वहां यह भी लिखा हे कि यह समुद्रतट पर 
विद्यमान एक बन्दरगाह था । इसी प्रकार अन्यत्र बोद्ध-साहित्य में ताम्रलिप्ति, 
सुप्पारक, रोहक, कविरपत्तन आदि बन्दरगाहों का भी उल्लेख है । 

समुद्र में जहाजों द्वारा होनेवाल विदेशी व्यापार के श्रतिरिक्त बौद्धकालीन 
भारत में झ्रान्तरिक व्यापार की भी कमी न थी। भारत एक बहुत बड़ा देश है । 
उसके विविध प्रदेशों में पारस्परिक व्यापार अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान रखता 
था। यह आन्तरिक व्यापार स्थल और जल दोनों मागः द्वारा होता था । भारत 
में व्यापार के प्रमुख स्थल और मार्ग कौन-से थे, इसपर हम आगे चलकर प्रकाश 
डालेंगे । पर यहां यह बताना झावश्यक हैँ, कि स्थलमार्गों द्वारा होनेवाले 
व्यापार का स्वरूप क्या था। यह आन्‍्तरिक व्यापार सार्थों (काफलों ) द्वारा 
होता था। बहुत-से व्यापारी परस्पर साथ मिलकर काफलों में व्यापार करते 
थे। उस समय भारत में जंगलों की अधिकता थी । रास्ते बहुत सुरक्षित नहीं 
थे । इस कारण किसी व्यापारी के लिये यह सम्भव नहीं होता था, कि वह 
भ्रकेला सुदूरवर्ती प्रदेशों में व्यापार के लिये जा सके। वे बड़े-बड़े काफले बना 
कर एक साथ व्यापार के लिये जाया करते थे । जातक-साहित्य में बहुत-से 
काफलों और उनकी यात्राओं के वर्णन संगृहीत हैं । अनेक काफलों में तो ५०० 
से लेकर १००० तक गाड़ियां होती थीं। जातक-कथाश्रों में जिन काफलों (सार्थों) 
का वर्णन हें, वे बैलगाड़ियों द्वारा व्यापार करते थे। साथ के नेता को साथ्थ- 
वाह कहते थे। काफलों की यात्रा निरापद नहीं होती थी । उन्हें लूटने के लिये 
डाकुशों के विविध दल हमेशा प्रयत्नशील रहते थे । सत्तिगुम्ब जातक में डाकुओं 
के एक ग्राम का उल्लेख है, जिसमें ५०० डाक्‌ निवास करते थे। सार्थों को 
इन डाकुओं का सामना करने तथा उनसे अपने माल की रक्षा करने को 
उचित व्यवस्था करनी पड़ती थी । इसके लिये वे अपने साथ “शस्त्रयुक्त 
पहरेदारों को रखते थे। ये पहरेदार व योद्धा साथ पर होनेवाले हमलों का 
वीरता के साथ मुकाबला करते थे। सार्थों की रक्षार्थ साथ चलनेवाले पहरेदारों 
का जगह-जगह पर जातक-कथाओओरं में वर्गन है । डाकुओं के भ्रतरिक्त अन्य भी 
भ्रनेक प्रकार की आपत्तियों का मुकाबला इन सार्थों को करना होता था। 
भ्रपण्णक जातक में इन विपत्तियों का विशद रूप से वर्णन है.। डाकुझों के 
झतिरिक्त जंगली जानवर, पानी की कमी, भूत-पिशाच आदि की सत्ता और 
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आहार का प्रभाव-ये सब आपत्तियां थीं, जिनका समुचित प्रबन्ध किये बिना 
कोई साथ सफलता के! साथ अपनी यात्रा नहीं कर सकता था । 
स्थल-मार्णों से व्यापार करनेवाले ये सार्थ बड़ी लम्बी-लम्बी यात्रायें किया 

करते थे। गान्धार जातक में एक साथ का वर्णन है, जिसने विदेह से गान्धार तक 
की यात्रा की थी ॥ इन दोनों नगरों का अन्तर १२०० मील के लगभग है । 
बनारस उस समय व्यापार का बड़ा भारी केन्द्र था। बनारस के साथ बहुत-से 
नगरों और देझ्ों के व्यापार का उल्लेख जातकों में मिलता है । काम्बोज, 
'काम्पिल्म, कपिलवस्तु, कोशल, कुरुक्षेत्र, कुर, कुशीनारा, कौशाम्बी, मिथिला, 
मधुरा, पाञऊचाल, सिन्ध, उज्जेन, विदेह आदि के साथ बनारस के व्यापार 
का वर्णन इस बात को सूचित करता” है, कि उस समय में बनारस व्यापार का 
'एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण केन्द्र था, जहां से सार्थ विविध देशों में व्यापार के लिये 
जाया करते थे । बनारस से काम्बोज, सिन्ध और उज्जेन बहुत दूर हें। इतनी 
दूर व्यापार के लिये जानेवाड़े सार्थों की सत्ता इस बात का स्पष्ट प्रमाण है, 
कि बौद्ध-काल में भारत का आन्तरिक व्यापार बहुत उन्नत दशा में था । 

स्थल-मार्ग के अ्रतिरिक्त आन्‍्तरिक व्यापार के लिये नदियों का भी प्रयोग 
होता था । उस समय में गंगा नदी जहाजों के आ्ाने-जाने के लिये प्रयोग में लाई 
जाती थी । जातक-कथाओं में बनारस आनेवाले जहाजों का अनेक स्थानों 
पर उल्लेख है । महाजनक जातक से सूचित होता है, कि बौद्ध-काल में गंगा में 
बहुत-से जहाज आते-जाते थे । गंगा के अतिरिक्त अन्य भी अनेक नदियां 
व्यापारिक मार्ग के रूप में प्रयुक्त होती थीं । 

बौद्ध-काल में स्थलमार्ग से व्यापार करनेवा ले व्यापारी किन मार्गों से आया- 
जाया करते थे, इस सम्बन्ध में भी कुछ महत्त्वपूर्ण निदेश जातक-कथाओं में 
मिलते हैं । रीज डेविड्स ने बौद्ध-ग्रन्थों के श्राधार पर इन मार्गों को इस प्रकार 
निश्चित किया हैं-- 

(१) उत्तर से दक्षिण-पश्चिम को--यह मार्ग सावट्ठी से पतिटठान जाता 
था । इसमें मख्यतया निम्नलिखित पड़ाव आते थे--पतिटठान से चलकर 
माहिष्मती, उज्जनी, गोनद्ध, विदिशा, कौशाम्बी और साकंत होते हुए फिर 
साव:ठी पहुंचते थे । 

. (२) उत्तर से दक्षिण-पूर्व को--यह मार्ग सावटठी से राजगृह जाता था । 
यह रास्ता सीधा नहीं था, शभ्रपितु सावटठी से हिमालय के .समीप-समीप होता 
हुआ वैशाली के उत्तर में हिमालय की उपत्यका में पहुंचता था और वहां ग्रे 
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दक्षिण की तरफ मुड़ता था । इसका कारण शायद यह था, कि हिमालय से 
/निकलनेवाली नदियों को ऐसे स्थान से पार किया जा सके , जहां कि उनका 
विस्तार भ्रधिक न हो । नदियां पहाड़ों क समीप बहुत छोटी होती हं, वहां वे 
अधिक गहरी भी नहीं होतीं । इस मार्ग से सावट्ठी से चलकर सेतव्य, कपिलवस्तु, 
कुसीनारा, पावा, हत्थिगाम, भण्डगाम, वैशाली, पाटलिपुत्र श्र नालन्दा रास्ते 
में श्राते थे। यह रास्ता आगे गया की तरफ चला जाता था। वहां यह एक 
अन्य मार्ग से जाकर मिल जाता था, जो कि बनारस से ताम्रलिप्ति (समुद्रतट 
'पर) की तरफ जा रहा होता था । 

(३) पूर्व से पश्चिम को--यह मार्ग भारत की प्रसिद्ध नदी गंगा और 
यमुना के साथ-साथ जाता था। इन नदियों में नौकायें श्रौर जहाज भी चलते थे, 
यह हम पहले लिख चुके हैं। बौद्ध-काल में गंगा नदी में सहजाती नामक नगर 
'तक तथा यमुना में कोशाम्बी तक जहाज आया-जाया करते थे। इस मार्ग में 
कौशाम्बी का बहुत महत्त्व था। यहां पर उत्तर से दक्षिण-पश्विम को जानेवाला 
मार्ग भी मिल जाता था और नौकाओं तथा जहाजों से आनेवाला माल यहां 
उतार दिया जाता था और उसे गाड़ियों पर लादकर उत्तर या दक्षिण में 
'पहुंचाया जाता था । 

इन तीन प्रसिद्ध मार्गों के अतिरिक्त व्यापार के अन्य महत्त्वपूर्ण मार्ग भी 
बौद्ध-काल में विद्यमान थे, इसमें सन्देह नहीं । जातकों में विदेह से गान्धार, मगध 
से सोवीर और भारुकच्छ से समुद्रतट -के साथ-साथ सुवर्णभूमि जानेवाले 
व्यापारियों का वर्णन है। विदेह से गान्धार तथा मगध से सौवीर जानेवाले व्यापारी 
किन मार्गों का अनुसरण करते थे, यह हमें ज्ञात नहीं हैं । पर यह निश्चित है 
कि इन सुदूरवर्ती यात्राओं के कारण उस समय में व्यापारीय मार्ग बहुत उन्नत 
हो चुके थे । 

बोद्ध-काल के व्यापारी ऐसे सुदूरवर्ती प्रदेशों में भी व्यापर के लिये जाया 
करते थे, जहां निश्चित मार्ग नहीं थे, या जिनके मार्ग स्वसाधारण को ज्ञात न 
थे। ऐसे सार्थों (काफलों ) के साथ इस प्रकार क! लोग रहते थे, जो मार्गों 
का भलीभांति परिज्ञान रखते हों । इन लोगों को थलनियामक' कहा 
जाता था । ये थलनियामक नक्षत्रों तथा ज्योतिष के अ्रन्य तत्त्वों के अनुसार 
मार्ग का निश्चय करते थे। थलनियामकों से सघन जड़्लों, विस्तीर्ण मरुस्थलों 
तथा महासमुद्रों में मार्ग का पता लगाने में सहायता मिलती थी। जातक-कथाओं 
में लिखा है, कि विस्तीर्ण मरुस्थलों में यात्रा करना उसी प्रकार का है, जैसे महा- 
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समुद्र में यात्रा करना। अ्रत: उनके लिये भी मार्गप्रदशंकों की आवश्यकता 
भ्रनिवार्य होती थी । उस समय में दिग्दशंक-यन्त्रों का आ्राविष्कार नहीं हुआझा 
था। इस प्रकार के यन्त्रों का उल्लेख कहीं बौद्ध-साहित्य में नहीं है । इसलिये 
मार्ग का ज्ञान प्राप्त करने के लिये नक्षत्रों से ही सहायता ली जाती थी । समुद्र 
में दिशा जानने के लिये एक अन्य भी उपाय बौद्ध-काल में प्रयुक्त किया जाता था । 
उस समय के नाविक लोग अपने साथ एक विशेष प्रकार क कौवे रखते थे, जिन्हें 
“दिशाकाक' कहते थे । जब नाविक लोग रास्ता भूल जाते थे और स्थल का 
कहीं पता न चलता था, तो इन दिशाकाकों' को उड़ा दिया जाता था। ये दिशा 
काक' जिधर जमीन देखते थे, उधर की तरफ उड़ते थे और उधर ही नाविक 
लोग अपने जहाजों को भी ले चलते थे । महासमुद्र के बीच में तो इन दिशाकाकों 
का विशेष उपयोग नहीं हो सकता था, पर सामान्य समुद्र-यात्राओं में इनसे बहुत 
सहायता मिलती थी । 

दिग्दशंक-यन्त्र के अभाव में महासमुद्र की यात्रा बहुत संकटमय होती थी । 
अनेक बार नाविक लोग मागं भ्रष्ट होकर नष्ट हो ज.ते थे। जातक-प्रन्थों में रास्ते 
से भटककर नष्ट होनेवाले अनेक जहाजों की कथायें लिखी हें । पण्डर जातक 
में कथा आती है, कि पांच सौ व्यापारी महासमुद्र में जहाज लेकर गये । अपनी 
यात्रा के सतरहत्र दिन वे मार्ग भूल गये। स्थल का चिह्न कहीं दृष्टिगोचर 
नहीं होता था, परिणाम यह हुआ कि वे सब नष्ट हो गये और मछलियों के ग्रास 
बन गये । 

जल और स्थल के इन मार्गों से किन वस्तुओं का व्यापार किया जाता 
था, इस सम्बन्ध में कोई महत्त्वपूर्ण निर्देश बौद्ध ग्रन्थों में उपलब्ध नहीं होते । 
जातक-कथाझओ्रों के लेखक इतना लिखकर ही सनन्‍्तुष्ट हो जाते हैं कि व्यापारियों 
ने ५०० व १००० गाड़ियां बहुमूल्य भाण्ड (व्यापारी पदार्थ) से भरों और 
व्यापार के लिये चल पड़े । पर इन गाड़ियों में कौन-से बहुमूल्य भाण्ड को भरा 
गया, यह बताने का वे कष्ट नहीं करते । जो दो-चार निर्दंश इस विषय में मिलते 
हैं, उनका जिक्र करना जरूरी हैं। बौद्ध-काल में वस्त्र-व्यवसाय के लिये बनारस 
झोौर शिवि-देश सबसे अ्रधिक प्रसिद्ध थे । महापरिनिब्बान सुत्तान्त में बनारस 
के वस्त्रों की बहुत प्रशंसा की गई है, और लिखा है कि वे शत्यन्त महीन होते 
हे। महावग्ग में शिविदेश के वस्त्रों को बहुमूल्य बताया गया है। सिन्ध के घोड़े 
उस समय में बहुत प्रसिद्ध थे। जातकों के अनुसार प्राच्य देश के राजा लोग 
उत्तर या पश्चिम के घोड़ों को पसन्द करते थे श्र उन्हीं को भ्रपने पास रखते 
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थे। अनेक स्थानों पर घोड़े के सौदागरों का वर्णन है, जो उत्तरापथ से आकर 
बनारस में घोड़े बेचते थे । 
मुद्रा-पद्धति तथा वस्तुओं के मल्य--बौद्ध-काल की मुद्रा-पद्धति के सम्बन्ध 
में बौद्ध-ग्रन्थों से अनेक उपयोगी बातें ज्ञात होती हें। उस समय का प्रधान 
सिक्‍का काहापन या कार्षापण' होता था। जातक-कथाओ्रों में बार-बार इसका 
उल्लेख आता है । परन्तु इसके अतिरिक्त निष्क, सुवर्ण और धरण नाम के 
सिक्‍कों का प्रचलन भी इस काब में विद्यमान था। 
निष्क या निक्‍्ख सोने का सिक्‍का होता था, जिसका भार ४०० रत्ती होता 
था। सुवर्ण' भी सोने का सिक्‍का होता था, जो भार में ८० रत्ती होता था। 
बौद्ध-साहित्य में सामान्य सोने के लिये हिरण्य शब्द आता है, और सोने के सिक्‍के 
के लिये सुबर्ण' या सुवर्णगाषक' । उदय जातक में कथा आती है कि उदयभदा 
को सुवर्णमाषक' देकर प्रलुब्ध करने का प्रयत्न किया गया । इसी प्रकार 
अ्न्यत्र भी सुवर्णमाषक' का उल्लेख शआ्ाता है । 
बौद्ध-काल का प्रधान सिक्‍का कार्षापण होता था । यद्यपि मुख्यतया कार्षा- 
पण तांबे के होते थे, पर इस प्रकार के निर्देश मिलते हैं, जिनसे यह सूचित होता है 
कि कार्षापण सोने और चांदी के भी बने होते थे। डाक्टर भाण्डारकर ने भार- 
तीय मुद्रापद्धति-विषयक अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ में इन निर्देशों का विशदरूप से 
विवेचन किया हैं । 
इन विविध सिक्‍कों का भार कितना होता था और वतंमान सिक्‍कों में 
उनका मूल्य कितना होता था, इस सम्बन्ध में विचार कर श्रीमती रीज डेविड्स 
निम्न-लिखित परिणाम पर पहुंची हें--- 
सोने के १४६ ग्रेन--१६ सोने के माषक"-!१ सुवर्ण 
चांदी के १४६ ग्रेन--१६ चांदी के माषक-"-१ धरण 
तांबे के १४६ ग्रेन--१६ तांबे के माषक-- १ कार्षापण 
इसके अनुसार-- 
१ सुवर्ण--१ पौ० ५ शि० 
१ धरण-"-६ पेंस 
१ कार्षापण"- १ पेंस 
'वनिमय की सुगमता के लिये बौद्ध-काल में वर्तमान भ्रठन्नी, चवन्नी, इकन्नी 
भ्रादि की तरह प्रधंकार्षापण, पादकार्षापण आदि झनेक सिक्‍के भी होते थे । 
बहुत छोटी कीमतों के लिये माषक और काकणिका का प्रयोग किया जाता था । 
२ 
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विविध वस्तुओं की कीमतों के सम्बन्ध में भी कुछ मनोरंजक निर्देश बौद्ध- 
साहित्य में मिलते हें । उनका उल्लेख करना भी यहां उपयोगी होगा । विनय- 
प्रिटक के अनुसार एक मनुष्य के एक बार के आहार के लिये उपयुक्त भोजन- , 
सामग्री एक कार्षापण द्वारा प्राप्त की जा सकती थी। बौद्ध-भिक्षञ्रों के लिये 
उपयुक्त चीवर भी एक कार्षापण द्वारा प्राप्त किया जा सकता था। परन्तु 
भिक्षुणी के लिये उपयुक्त वस्त्र १६ कार्षापणों में बनता था । बहुमूल्य बस्त्रों 
की कीमत बहुत अश्रधिक भी होती थी । बौद्ध-पग्रन्थों में एक हजार तथा एक लाख 
कर्षापणों में बिकनेवाले वस्त्रों का भी उल्लेख हे । 

पशुओं की कीमतें भिन्न-भिन्न होती थी । महाउम्मग्ग जातक के अनुसार 
गधे की कीमत ८ कार्षापण होती थी । गामणिचण्ड जातक और कन्ह जातक के 
अ्रनुसार बलों की एक जोड़ी २४ कार्षापणों में खरीदी जा सकती थी । दास- 
दासियों की कीमत उनके गुणों के श्रनुसार कम-अ्धिक होती थी । वेस्सन्तर 
जातक में एक दासी का वर्णन हे, जिसकी कीमत १०० निष्क से भी अधिक 
थी। दुर्जन-जातक और नन्द जातक में ऐसे दास-दासियों का उल्लेख है, जो केवल 
१०० कार्षापणों से ही प्राप्त किये जा सकते थे । 

घोड़े उस समय में मंहगे थे । जातकों में घोड़ों की कीमत १००० कार्षा- 
पण से लेकर ६००० कार्षापण तक लिखी गई है । मेमने की कीमत एक स्थान 
पर १०० कार्षापण लिखी गई है, गधे और बेल के मुकाबले में मेमने का इतना 
मंहगा होना समझ में नहीं आता है । 

उस समय में वेतन तथा भूति किस दर से दी जाती थी, इस विषय में भी 
कुछ निर्देश मिलते हें। राजकीय सेवक की न्यूनतम भृति १ कार्षापण दैनिक होती 
थी। नाई को बाल काटने के बदले में ८ कार्षापण तक दिये जाते थे। गणिका 
की फीस ५० से १०० कार्षापण तक होती थी । अत्यन्त कुशल धनुर्धारी को 
१००० कार्षापण तक मिलता था। रथ किराये पर लेने के लिये ८ कार्षापण प्रति 
धण्टा दिया जाता था । एक मछली की कीमत ७ माषक तथा शराब के एक 


गिलास की कीमत १ माषक लिखी गई हैं । 
तक्षशिला में ग्रध्ययन के लिये जानेवाले विद्यार्थी अपने श्राचार्य को १००० 


कार्षापण दक्षिणा के रूप में प्रदान करते थे। इन थोड़े-से निर्देशों से हम बौद्ध- 
काल की कीमतों के सम्बन्ध में कुछ भ्रनुमान कर सकते हें । 
। 5». (४) विवाह तथा स्त्रियों की स्थिति 


बकिवाह तथा गहस्थी जीवन-बौद्ध-साहित्य में तीन प्रकार के विवाहों का 
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उल्लेख है---प्राजापत्य, स्वयंवर और गान्धर्व । सामान्यतया विवाह प्राजापत्य 
पद्धति से होता था। परम्परागत प्रथा के अनुसार समसान जाति के कुलों 
में माता-पिता के इच्छानुसार सम्बन्ध स्थापित किया जाता था । परन्तु स्वयंवर 
तथा गान्धवे-विवाहों के भी अनेक उदाहरण बौद्ध-साहित्य में मिलते हें, और इन्हें 
भी धर्मानुकल समझा जाता था। कुणाल जातक में कुमारी कण्हा के स्वयंवर 
का उल्लेख है, जिसने कि अपनी इच्छा के अनुसार पांच कुमारों के साथ विवाह 
किया था। नच्च जातक में एक कुमारी का वर्णन है, जिसने अपने पिता से यह 
दर मांगा था, कि उसे अपनी इच्छानुसार पति वरण करने का अवसर दिया 
जावे | पिता ने उसकी यह इच्छा पूर्ण कर दी और उसके अनुसार स्वयं +र सभा 
बलाई गई, जिसमें दूर-दूर से कुमार एकत्रित हुए । धम्मपदटीका में भी एक 
असुरराजा वेंपचित्ति की कन्या के स्वयंवर-विवाह का वर्णन है। गान्धवे-विवाह 
के भी अनेक दृष्टान्त बौद्ध-ग्रन्थों में उपलब्ध होते हें। कद्वह्ारि जातक में बनारस 
के राजा ब्रह्मदत्त की कथा आती है, जो एक बार जंगल में भ्रमण कर रहा था। 
उसने देखा कि कोई अनिन्‍्दय सुन्दरी बालिका बड़ी सुरीली तान में गा रही थी। 
राजा ब्रह्मदत्त उसे देखते ही मुग्ध हो गया और उन दोनों ने वहीं वैवाहिक सम्बन्ध 
स्थापित कर लिया। इसी प्रकार अ्रवन्ती के राजा चण्डप्रद्योत की कन्या वासवदत्ता 
(वासुलदत्ता ) का उदयन के साथ विवाह भी गान्धवं-विवाह का प्रसिद्ध उदाहरण 
है । धम्मपदटीका में कुमारी पाट््चरा का वर्णन आता है, जिसने अपने 
साता-पिता द्वारा निश्चित सम्बन्ध को ठकराकर अपनी इच्ठ्ा से विवाह किया 
था। इसी प्रकार के उदाहरण अन्यत्र भी मिलते हें । इनसे स्पष्ट है, कि बौद्ध- 
काल में सामान्‍य प्राजापत्य-विवाह के अ्रतिरिकत अन्य प्रकार कें वेवाहिक सम्बन्ध 
भी प्रचलित थे, और उन्हें धर्मानुकुल माना जाता था। 
सामान्यतया विवाह समान जाति और कुल में होते थे । पर बौड्-पग्रन्थों 
में इस प्रकार फे उदाहरणों की कमी नहीं है, जब कि विवाह करते हुए 
निश्चित जाति व कुल का ध्यान नहीं रखा गया। कोशल राज्य के प्रसिद्ध 
राजा पसेनदी ( अग्निदत्त प्रसेनजित्‌ ) ने श्रावस्ती के मालाकार की 
कन्या मल्लिका के साथ विवाह किया था । वंकहार देश के शिकारियों 
के सरदार की कन्या चापा विवाह का उपक नामक एक वेशागी के 
साथ कर दिया गया था। दिव्यावदान में एक ब्राह्मण कुमारी का उल्लेख 
आता है, जिउने शार्दूलकर्ण नाम के शूद्र-कुमार के साथ विवाह किया था। 
इसी प्रकार धम्मप्रदटीका में कुण्डलकेशी नामक एक कूलीन महिला की कथा 
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झाती है, जिसने एक डाक्‌ के साथ विवाह करने में कोई संकोच नहीं किया था । 
इन उदाहरणों से यह बात भलीभांति स्पष्ट हो जाती है, कि जाति का बन्धन 
बौद्ध-काल में भी बहुत दढ़ नहीं हो गया था । जाति के बाहर विवाह भी उस 
समय में प्रचलित थे । 

कन्याओ्रों का विवाह सामान्यतया सोलह वर्ष की आय में किया जाता था। 
बाल-विवाह की प्रथा उस समय प्रचलित नहीं थी । धम्मपदटीका में राजगृह 
के श्रेष्ठी की कन्या कुण्डलकेशी का उल्लेख आता है, जो सोलह वर्ष की आयु तक 
ग्रविवाहित रही थी। उसमें यह भी लिखा है कि यही आय है, जिसमें कि स्त्रियां 
विवाह के लिये इच्छुक होती हें । 

बौद्ध-काल में विवाहों में दहेज की प्रथा भी प्रचलित थी । धम्मपदटीका में 
श्रावस्ती के श्रेष्ठी मिगार की कथा आती है, जिसने अपनी कन्या विशाखा के 
विवाह में निम्निलिखित वस्तुयें दहेज में दी थीं--धन से पूर्ण पांच सौ गाड़ियां, 
सुवर्ण-पात्रों से पूर्ण पांच सौ गाड़ियां, रजत के पात्रों से पूर्ण पांच सौ गाड़ियां, तांबे 
के पात्रों से पूर्ण पांच सौ गाड़ियां, विविध प्रकार के रेशमी बस्त्रों से पूर्ण पांच सौ 
गाड़ियां और इसी प्रकार घी, चावल तथा खेती के उपकरणों से पूर्ण पांच-पांच 
सौ गाड़ियां, साठ हजार वृषभ तथा साठ हजार गौवें। नहानचुन्नमूल्य के रूप में 
कुछ सम्पत्ति प्रदान करने की बात तो स्थान-स्थान पर बौद्ध-साहित्य में मिलती है । 
कोशल के राजा महाकोशल ने मगधराज बिम्बिसार के साथ अपनी कन्या कोश - 
लदेवी का विवाह करते हुए काशी का एक ग्राम, जिसको आमदनी एक लाख 
वार्षिक थी, नहानचुन्नमूल्य के रूप में प्रदान किया था। यही ग्राम फिर कुमारी 
वजिरा के विवाह के अवसर पर अजातशत्रु को प्रदान किया गया था। इसी प्रकार 
श्रावस्ती के धनकुवेर श्रेष्ठी मिगार ने ५४ कोटि धनराशि अपनी कन्या के 
विवाह के अवसर पर नहानच्‌न्नमूल्य के रूप में दी थी । 

बौद्ध काल में पारिवारिक जीवन का क्‍या आदर्श था, इसका बड़ा सुन्दर 
परिक्षय उन शिक्षाओं से मिलता है, जो उस समय की बधुझ्ों को दी जाती थीं । 
ये शिक्षायें निम्नलिखित हें-- 

(१ ) भ्रन्दर की श्रग्नि को बाहर न ले जाओ । 

( २) बाहर की अग्नि को श्रन्दर न लाओ । 

) जो दे, उसी को प्रदान करो । 
जो नहीं देता, उसको प्रदान न करो । 


(३ 
(४) 
(५) जो देता है, भौर जो नहीं देता है, उन दोनों को प्रदान करो । 


बोद्धइ-यग का भारत ३८९ 


) सुख के साथ बेठो । 

) सुख के साथ भोग करो । 

) सुख के साथ शयन करो । 

) अग्नि की परिचर्या करो । 
१०) कुल देवता का सम्मान करो । 

सूत्र रूप से उपदिष्ट की गईं इन शिक्षाओं का क्‍या अभिप्राय है, इसका विवेचन 
भी बौद्ध-साहित्य में किया ग। है। हम उसे संक्षेप के साथ यहां उपस्थित 
करते हें-- 

( १) अपने घर की अन्दरूनी बातचीत को बाहर न कहो | घर में जो 
बातें होती हे, जो समस्‍यायें उत्पन्न होती हैं, उनका जिक्र दूसरों से, 
यहां तक कि घर के नौकरों से भी न करो । 
बाहर के झगड़ों को घर में प्रविष्ट न होने दो । 
घर की वस्तु उसी को उधार दो, जो उसे वापिस कर दे । 
घर की वस्तु उसे कभी उधार न दो, जो उसे वापिस न लौटावे। 


जो भिखमंगे तथा कंगाल भिखारी हें, उन्हें इस बात की अपेक्षा 
किये बिना कि वे वापिस देते हें या नहीं, दान करो। 


( ६ ) जिसके सम्मुख बैठना मुनासिब हैं, उसके सम्मुख बेठी रहो । 
जिसके झाने पर खड़ा रहना आवश्यक है, उसके सम्मुख मत बेठो । 
सबके साथ यथायोग्य व्यवहार करो । 

( ७ ) पति के खाने के पूर्व भोजन न करो। इसी प्रकार अपनी सास तथा 
इवशुर को भलीभांति भोजन कराने के अनन्तर स्वयं भोजन करो । 

( ८ ) अपने पति से पूर्व सोझ नहीं । परिवार के विविध सदस्यों के प्रति 
अपने सम्पूर्ण कत्तंव्यों को कर चुकने 5 अनन्तर फिर शयन करो, 
पूर्व नहीं । 

( € ) अपने पति, श्वशर तथा सास को अ्रग्नि के समान समझकर उनकी 
पूजा करनी चाहिये । 

(१०) जब कोई भिक्षु भिक्षा के लिये घर के द्वार पर आवे, तब उसे भोजन 
कराके स्वयं खाना चाहिये। 

पर सब स्त्रियां इन शिक्षाओ्रों के अनुसार आदर्श गृहस्थ जीवन व्यतीत करती 
हों, यह बात बौद्ध-काल में नहीं थी। उस काल में स्त्रियां श्रपनी-अपनी प्रवृत्ति के 
अनुसार भिन्न-भिन्न प्रकार की होती थीं। बौद्ध-साहित्य में सात प्रकार की पत्नियों 


( 
( 
( 
( 
( 
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का वर्णन किया गया है। उस समय के वास्तविक गृहस्थ-जीवन पर प्रकाश डालने 
के लिये इनका उल्लेख विशेष रूप से सहायक हो सकंगा-- 

(१) एक प्रकार की पत्नियां क्रेधी तथा गरम मिजाज की होती हैं । 
वे सदा क्रोध करती रहती हैं। श्रपने पति से उनकी नहीं बनती । पति से द्वेष 
कर वे दूसरों के साथ प्रेम करती हैं। अपने पति की सम्पत्ति को नष्ट करने में 
उन्हें जरा भी संकोच नहीं होता । क्‍ 

(२) दूसरे प्रकार की पत्नियां वे होती हैं, जो अपने पति की कमाई को 
ईमानदारी के साथ व्यय नहीं करतीं । वे उसमें से चोरी करने में संकोच नहीं करतीं । 

(३) तीसरे प्रकार की पत्नियां वे होती हे, जो अपने पति पर हुकमत 
करने की कोशिश करती हें । वे स्वयं झालसी, कामचोर और गरम तबियत की 
होती हें । घर में अपने कत्तंव्यों की उपेक्षा कर वे आराम के साथ जीवन व्यतीत 
करना चाहती हैं और पति तथा घर के अन्य सदस्यों को अपने शासन में रखने का 
प्रयत्न करती हे । 

(४) चौथे प्रकार की पत्नियां वे होती हैं, जो घर में माता की तरह रहती 
हैं । घर की सम्पूर्ण सम्पत्ति की वे संभाल करती हे और पति तथा घर के भ्रन्य 
सदस्यों की उसी प्रकार से परवाह करती हें, जैसे माता अपने बच्चों की करती है +# 

(५) पांचवें प्रकार की पत्नियां वे होती हैं, जो अपने पति की श्राज्ञा में 
रहती हें । जिस प्रकार छोटी बहन अ्रपनी बड़ी बहन या अन्य बड़े सम्बन्धियों 
के साथ मृदुता का व्यवहार करती है, अपने से बड़ों का सम्मान करती हूँ, उसी: 
प्रकार यह पांचवें प्रकार की पत्नी अपने पति के साथ व्यवहार करती है । 

(६) छठे प्रकार की पत्नियां वे होती हे, जो अपने पति के साथ मित्र के 
समान व्यवहार करती हूँ । जिस तरह कोई व्यक्ति अपने मित्र से बहुत समय 
परचात्‌ मिलकर खुश होता है, और उसे देखकर आह्लादित होता है, उसी प्रकार 
ये सदा अपने पति को देखकर प्रसन्न होती हे । ये अपने पति को सम्मान की दृष्टि 
से देखती हें, और उसकी उपेक्षा नहीं करतीं । 

(७) सातवें प्रकार की पत्नियां वे होती हैँ, जो दासी के समान अपने पति 
की आज्ञा में रहती हेँ। उन्हें चाहे कितना ही धमकाया व पीटा जाय, पर उन्हें जरा 
भी बूरा नहीं मालूम होता । वे चुपचाप पति की उचित-अनुचित सब प्रकार की 
झाज्ञाओं को मानती जाती हैं । 

 अ्रंगुत्तरनिकाय के अनुसार प्रत्येक सफल पत्नी में निम्नलिखित गुणों का 
होना श्रावश्यक है--- 
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उसे पति की भआराज्ञा में रहना चाहिये । 
उसे पति के प्रति सदा मधुरता के साथ बोलना चाहिये । 
उसे पति की इच्छानुसार कार्य करना चाहिये । 
उसे अपने पति के गुरुजनों का सम्मान करना चाहिये । 
उसे अ्रतिथियों की सेवा में जरा भी प्रमाद न करना चाहिये । 
उसे कातने और बुनने में प्रवीण होना चाहिये । 
गृहस्थी को सम्भालने के लिये, घर के सब ककर्तंव्यों को पूर्ण करने 
के लिये योग्यता उसमें होनी चाहिये । 
(८ ) घर के नौकरों के आराम का उसे खयाल रखना चाहिये। जब वे 
बीमार पड़े, तब उनकी चिकित्सा का भी प्रबन्ध करना चाहिये । 
( € ) पति की कमाई को भलीभांति सम्भालना चाहिये । 
(१०) शराब, नशा आदि व्यसनों में धन के विनाश को रोकना चाहिये । 
(११) उसमें उदारता होनी चाहिये, कंजूसी नहीं । 
अंगृुत्तरनिकाय में ही एक अन्य स्थान पर प्रत्येक स्त्री के लिये चार गुणों का 
प्रतिपादन किया है। वे गुण निम्नलिखत हें-- 
(१) गुृहकाय॑ में प्रवीणता--स्त्री को गृहकार्य में जरा भी प्रमाद न करना 
चाहिये । 
घर के विविध सदस्यों की परवाह करना--घर के जितने भी सदस्य 
हैं, उनकी क्या-क्या आ्रवश्यकतायें हें, इस बात की चिन्ता सदा स्त्री 
को रहनी चाहिये । नौकर अपना कार्य ठीक प्रकार करते हैं वा नहीं, 
इसका भी उसे ध्यान रखना चाहिये। 
(३) पति की इच्छानुसार कार्य करना । 
(४) मितव्ययिता । 
अंगृत्तरनिकाय का कहना है कि जो स्त्री इन गुणों से युक्त होकर साथ ही 
बुद्ध, धर्म भ्चौर संघ--इन तीनों रत्नों पर श्रद्धा रखती है, वह इस लोक और परलोक--- 
दोनों में सुख प्राप्त करती है । 
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विदेशी आक्रमण ओर नन्द-साग्राज्य 
(१) ईरान में हखामनी-साम्राज्य 


कुरु--एशिया के जिस देश को वर्तमान समय में ईरान या फारस कहा 
जाता है, उसके निवासी भी विद्ञाल आयं-जाति के ही अंग ह। जिस प्रकार 
ग्रा्यों की एक शाखा भारत में आकर बसी, वैसे ही उनकी एक अन्य शाखा 
ने ईरान को आबाद किया। जेसे प्राचीन भारत में झ्रार्यों के भ्रनेक छोटे-बड़े 
राज्य थे, वेसे ही ईरान में भी थे। ये राज्य आपस में संघर्ष करते रहते थे, और 
उनमे भी यह प्रवृत्ति विद्यमान थी, कि अन्य राज्यों को जीतकर अपने विशाल 
साम्राज्य का निर्माण करें। सातवीं सदी ई० प्‌० में ईरान का अन्यतम आये- 
राज्य पास बहुत शक्तिशाली हो गया, और उसके राजा हखामनी ने श्रपनी शक्ति 
को बहुत बढ़ा लिया। छठी शताब्दी ई०पू ० में हखामनी के वंश में एक महत्त्वा- 
कांक्षी राजा का प्रादुर्भाव हुआ, जिसका नाम कुरु (काइरस या (/ए/प्र७) था । 
इसका शासन-काल ५५६९ई०प्‌० ध_्ष १२६ ई० पू० तक था। कुरु ने न केवल सम्पूर्ण 
ईरान को जीतकर अपने अभ्रधीन कर लिया, अपितु उसके पड़ोस के श्रन्य राज्यों 
की भी विजय की । पूर्व दिशा में उसने बारूत्री (बेक्टिया ), शकस्थान (सीस्तान ) 
आर मकरान को जीतकर कपिश पर भी आक्रमण किया और हिन्दृकुश पर्वत- 
माला तक के प्रदेश को अपने भ्रधीन कर लिया। इस प्रकार सम्राट्‌ कुरु के ईरानी 
साम्राज्य की पूर्वी सीमा भारत की पश्चिमी सीमा के साथ आ लगी । मकरान 
के रास्ते वह सिन्ध पर भी झाक्रमण करना चाहता था, पर अपने इस प्रयत्न में 
उसे सफलता नहीं मिल सकी । पश्चिम दिशा में कुरु ने उस प्रदेश तक अपनी 
दक्ति का विस्तार कर लिया था, जिसे आजकल एशिया माइनर कहते हैं। 

दारयवहु--सम्नाट क्रु के वंशजों ने ईरानी साम्राज्य की शक्ति का और 
भी भ्रधिक विस्तार किया। क्‌रु का पुत्र काम्बुजी ( (97709868 ) प्रथम था। 
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उसने पद्चम दिशा में विजय करते हुए मिस्र पर आक्रमण किया और उसे अपने 
साम्राज्य में मिला लिया। उसके बाद हखामनी-वंश में जो अ्रन्य राजा हुए, 
वे भी बड़े प्रतापी थे । पर इस वंश के सम्राट दारयवहु (५२१-४८५ ई० पू० ) 
का भारत के इतिहास के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है। हखामनी-साम्राज्य का विस्तार 
करते हुए उसने कम्बोज, पश्चिमी गान्धार और सिन्ध का भी विजय किया । 
ये तीनों प्रदेश उस युग में भारत के श्रन्तगत थे, और इनकी विजय के 
कारण भारत के कतिपय पश्चिमी प्रदेश हखामती-साम्राज्य के अधीन हो गये थे। 
दारयवहु ने अपने विशाल साम्राज्य को २३ प्रान्तों में विभ त किया था, जिनके 
शासकों को क्षश्रप' कहा जाता था। कम्बोज, गान्धार और सिन्धु इन तेईस प्रान्तों 
में शाममल थे, और इनसे दारयवहु को बहुत अधिक आमदनी होती थी । 

ईरान के हखामनी-बंश के ये सम्राट मगध के वाहद्रथ और 
शशनाग-वंशों के शक्तिशाली सम्राटों के समकालीन थे । पाश्चात्य के इतिहास 
में इनकी वही स्त्रिति समझनी चाहिये जो कि भारत के इतिहास में बिम्बिसार 
भ्ौर अडातशबत्र-जेसे मागध-सम्राटों की थी। जिस प्रकार मगध के सम्राट 
भारत के विविध जनपदों को जीतकर विशाल साम्राज्य के निर्माण में तत्पर 
थे, वंसे ही हखामनी-सम्राट्‌ ईरान और उसके समीपवर्ती विविध जनपदों को 
अपनी अ्रधीनता में ले आने के लिये प्रयत्न कर रहे थे । गान्धार और सिन्धु 
सद॒श भारतीय जनपदों की विजय का यह अभिप्राय नहीं है, कि ईरान ने भारत 
के एक प्रदेश को जीत लिया था। वस्तुत: इस युग में भारत में बहुत-से जनपदों 
की सत्ता थी, और क्योंकि पश्चिमी भारत के ये जनपद मगध की अपेक्षा ईरान 
के अधिक समीप थे, इसीलिये वहां के शक्तिशाली सम्राट इन्डें जीत सकने में 
समर्थ हुए थे। भारत के आयं-राजाओं के समात ईरान के हखामनी-वंश के राजा 
भी आये थे, और दारयवहु ने अपने शिलालेखों में अपने को आये प्राय॑पुत्र,, 
(ऐये ऐयंपुत्र ) कहा है । 

ही रोदोतस--ह खामनी-वंश के इन प्रतापी राजाश्ों के सम्बन्ध में जहां हमें 
उनके शिलालेखों द्वारा बहुत-सी बातें ज्ञात होती हें, वहां असिद्ध ग्रीक ऐतिहासिक 
हीरोदोतस ने भी उनके विषय में बहुत-कुछ लिखा है । ही रोदोतस का काल छठी 
सदी ई०,पू० के भ्रन्त में भर पांचवीं सदी ई०प्‌० के प्रारम्भिक भाग में था। वह 
कुछ समय तक ईरान के राजदरबार में ग्रीक राजदूत के रूप में भी रहा था। उसने 
प्राचीन संसार का इतिहास लिखते हुए हखामनी-सम्नाटों का वृत्तान्त भी लिखा 
है। उसी के विवरणों से ज्ञात होता है, कि दारयवहु के साम्राज्य के भारतीय 
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प्रदेशों से दस लाख स॒वर्ण के लगभग प्रतिवर्ष ईरान के राज्यकोष को प्राप्त होता 
था। इसमें सन्देह नहीं, कि पश्चिमी भारत के प्रदेश प्राचीन समय में अत्यन्त 
समृद्ध थे । 

खूषयाशं--दारयवहु का उत्तराधिकारी सम्राट्‌ खूषयाश (९७5८४) 
था। उसका शासन-काल ४८५४ से ४६५ ई० पू० तक था । उसने हखामनी- 
साम्राज्य को पर्चिम में विस्तृत करने का प्रयत्न किया और ईगियन सागर को 
पारकर ग्रीस के नगर-राज्यों पर आक्रमण किया । हीरोदोतस के अनुसार 
खषयाश की जिस सेना ने ग्रीस पर श्राक्रमण किया था, उसमें गान्धार और सिन्ध 
के भारतीय सैनिक भी सम्मिलित थे। भारत के ये सैनिक सूती कपड़े पहनते 
थे, जो ग्रीक लोगों के लिये आश्चर्य की वस्तु थी। कपास को देखकर ग्रीक लोग 
बहुत चकित हुए, और उसे ऊन का पेड़ कहने लगे । इस समय तक ग्रीक लोगों 
को कपास, सूत व सूती वस्त्रों से कोई भी परिचय नहीं था। 

भारत की स्वाधीनता--पर्चिमी भारत के जो प्रदेश सम्राट्‌ दारयवहु प्रथम 
ने हखामनी-सा म्राज्य के अधीन किये थे, वे ईरानियों की भ्रधीनता से कब मुक्त 
हुए, यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । सम्भवतः पांचवीं सदी 
ई०पृ० में वे स्वतन्त्र हो गये थे । सिकन्दर ने जब दिग्विजय करते हुए पूर्व की 
ग्ोर झ्राक्रमण किया, तो पश्चिमी भारत के ये जनपद स्वतन्त्र थे, और उन्होंने 
स्वतन्त्र राज्यों के समान ही यवन-सेनाओं का मुकाबला किया था। हखामनी- 
सम्राट्‌ दारयवहु तृतीय का जब सिकन्दर के साथ युद्ध हुआ,तो ईरानी पक्ष को लेकर 
जो सेनायें लड़ी थीं, उनमें कुछ भारतीय सैनिक भी थे। इससे कुछ ऐतिहासिकों 
ने यह अनुमान किया हे, कि सिकन्दर के समय तक पश्चिमी भारत के ये प्रदेश 
हवामनी-साम्राज्य के अ्रन्तगंत थे । पर ग्रीक लेखकों के विवरणों को पढ़कर 
इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि सिकन्दर के समय कम्बोज, गान्धार 
झोर सिन्धसम्राट्‌ दारयवहु तृतीय की अ्रधीनता में नहीं थे। जो सैनिक उसके 
पक्ष में यवनों से लड़े थे, वे सम्भवत: भृत सैनिक थे । 

ईरानी आक्रमण का प्रभाव--यद्यपि भारत का बहुत थोड़ा-सा प्रदेश 
हवामनी-साम्राज्य के श्रधीन हुआ था, पर इसमें सन्देह नहीं, कि भारत के इति- 
हास को इसने श्रनेक प्रकार से प्रभावित किया । विशाल ईरानी साम्राज्य 
की स्थापना के कारण भारत का पश्चिमी संसार से सम्पर्क अधिक दढ़ हो गया। 
हखामनी-साम्राज्य ने पश्चिमी भारत का पद्चिमी एशिया, मिस्र शौर ग्रीस 
के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित कर दिया । इससे भारत के विदेशी व्या- 
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पार को बहुत प्रोत्साहन मिला। सम्राट्‌ दारयवहु प्रथम ने भारत पर झाक्रमण 
करने से पूर्व अपने जल-सेनापति स्काईलैक्स( 5]77]95 ) को ईरान के 
समुद्र-तट के साथ साथ जलमाग्गंद्वारा सिन्धु नदी के मुहाने तक के रास्ते 
का पता करने के लिये भेजा था। स्काईलैक्स की जलसेना ने भारत के पश्चिमी 
समुद्रतटट का भलीभांति अवगाहन किया था, और उसके इस प्रयत्न 
से भारत के सामुद्रिक व्यापार को बहुत मदद मिली थी । इस समय से बहुत-से 
व्यापारी समुद्रमार्ग द्वारा भारत से पर्चिमी देशों में आने-जाने शुरू हो गये थे, 
और वे अपने पण्य को सुदूर मित्र और ग्रीस तक ले जाते थे । 

ईरानी लोगों से सम्पके का एक अ य महत्त्वपूर्ण परिणाम पश्चिमी भारत 
में खरोष्ठो लिपि का प्रचार हुआ। भारत में जो लिपि प्राचीन समय में प्रच- 
लित थी, उसका नाम ब्राह्मी था। वर्तमान भारतीय-लिपियों के समान यह 
भी बाई ओर से दाहिनी ओर लिखी जाती थी। इसके विपरीत उत्तर-पश्चिमी 
भारत में जो लिपि सम्नाट्‌ अशोक के समय में प्रयक्तः होती थी, वह (खरोप्ठी ) 
लिपि वतंमान उर्दू के समान दाहिनी ओर से बाई श्रोर लिखी जाती थी । 
अनेक ऐतिहासिकों का मत है, कि ईरानी लोगों के शासन-काल में उनकी अर 
मइक (.3:877॥970 ) लिपि का भारत के उन प्रदेशों में प्रचार हुआ, जो हखामनी- 
साम्राज्य के अन्तगंत थे । इसी कारण बाद में इन प्रदेशों में खरोष्ठी लिपि का 
विकास हुआ, जिसकी वर्णमाला तो ब्राह्मी के ही सदृश थी, पर जो अरमइक 
लिपि के समान दाहिनी ओर से बाई ओर लिखी जाती थी । इस लिपि का 
प्रयोग भारत की अपनी भाषा के लिखने के लिये भी किया जाने लगा । 

ईरानी लोग भारत के जिस प्रदेश के सम्प्क में आ्राये, उसे वे हिन्दु या 
हिंदू कहते थे। यह नाम स्पष्टतया सिन्धु' का ही रूपान्तर था । बाद में 
जो विदेशी लोग इस सम्पूर्ण देश को ही हिन्दु, इण्डिया या हिन्दुस्तान कहने लगें, 
उस परम्परा का सूत्रपात इस ईरानी झ्राक्रमण के समय में ही हुआ । 


(२ ) सम्राट महापझननन्‍्द 


जिस समय ईरान के हखामनी-वंश के सम्राट पड़ोस के राज्यों को जीतकर 
अपना विशाल साम्राज्य स्थापित करने में प्रयत्नशील थे, भारत में भी मगध के 
शक्तिशाली राजा अपना सावंभौम चक्रवर्ती साम्राज्य कायम करने में तत्पर 
थे। मगध ने किस प्रकार अन्य राज्यों को जीतकर अपने विशाल साम्राज्य 
का निर्माण किया था, इसका वृत्तात्त हमें पिछले एक अध्याय में लिख चुके हें । 
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सम्राट महान दी की हत्या कर महापद्मनन्द ने किस प्रकार उसके पुत्रों के नाम 
पर स्वयं राज्यकायं का संचालन प्रारम्भ किया, इसका उल्लेख भी हम पहले 
कर चुके है । 

भारत के प्राचीन इतिहास में इस महापद्मनन्द का बहुत महत्त्व है । पौराणिक 
अनुश्रुति के भ्रनुसार वह भी महानन्दी का ही पुत्र था, यद्यपि उसकी माता रानी 
न होकर महानन्दी की शु्‌द्रा दासी थी। जेन-अश्रनुश्रुति के श्रनुसार वह एक नाई का 
पुत्र था । यूनानी लेखक कटियस के अनुसार वह स्वयं नाई था, पर अपने रूप 
और गणों के कारण सम्राट्‌ महानन्दी की रानी को उसने अपने ऊपर आसकत 
कर लिया था। रानी की सहायता से ही वह महानन्दी का घात कर सका, और 
बाद में उसके ग्रन्य पुत्रों की भी हत्या कर स्वयं मगध का सम्राट्‌ बन गया । 
महानन्दी की हत्या कर महापदम ने राजसिहासन प्राप्त किया, इस बात की 
पुष्टि 5ष॑ं-चरित द्वारा भी होती हैं। महापद्म के मूल व जन्म के सम्बन्ध में 
प्राचीन अनुश्नुति में यद्यपि मतभेद है, पर इस सम्बन्ध में सब सहमत हें, कि वह 
अ्रत्यन्त शक्तिशाली, उदहण्ड और समृद्ध सम्राट्‌ था। पुराणों में उसे सर्वक्षत्रा- 
न्‍्तक' (सब क्षत्रियों का अन्त करनेवाला ) लिखा गया है, और साथ ही उन राज- 
बंशों का नाम भी दिया है, जिनका उच्छेद कर उसने अपना एकच्छत्र साम्राज्य 
स्थापित किया था । >न र.जवंशों के उच्छेद का श्रेय महापद्म को दिया गया 
है, वे निम्नलिखित हे--पौरव, ऐक्ष्वाकव, पाञझचाल, कौरव, हेहय, कलिंग, 
शरसेन, मेथिल, अह्मक और वीतिहोत्र । इनमें से अनेक राजवंश महापझनन्द 
से पूर्व ही मागध-साम्राज्य की अधीनता में आ चुके थे। मिथिला या विदेह 
के राजवंश का अन्त होकर वहां गणराज्य की स्थापना हो चुकी थी, और इस 
गणराज्य को भी राजा अजातकशत्रु मगध की अ्धीनता में ला चुका था। 
काशी की स्वतन्त्रता कोशल द्वारा नष्ट हो चुकी थी, और उसका एक 
प्रदेश नहानचुन्न मूल्य के रूप में बिम्बिसार और श्रजातशत्रु प्राप्त कर 
चुके थे। इस दृष्टि से पौराणिक अनुश्वुति अत्यक्ति से पूर्ण प्रतीत होती है । 
सम्भवत: पुराणों में उन जनपदों व राजवंशों का उल्लेख किया गया है, जो 
महापदनन्द के श्रधीन थे। पर यह भी निश्चित है, कि महापदनन्द ने अपने 
साम्राज्य का विस्तार करने के लिये भ्रनेक युद्ध किये, और उसकी सेना बहुत 
शक्तिशाली थी । पुराणों में उसे श्रतिबल' कहा गया है, और बौद्ध-प्रंथों में 
उमग्रसेन' नाम से उसका उल्लेख किया गया है । इस उम्र सेना का उपयोग 
करके ही उसने पथिवी पर श्रपना अनललंघित शासन' स्थापित किया था । 


३९८ भारत का प्र।/च्चीन इतिहास 


प्राचीन अनुश्रुत्ति की सत्यत। की पुष्टि अन्य साधनों द्वारा भी होती है। कलिज्ग 
(उड़ीसा ) के हाथीगुम्फा-शिलालेख द्वारा ज्ञात होता है, कि नन्‍्द कलिड्भ को 
जीतकर एक जैन तीर्थकर की बहुमूल्य मृति अपनी राजधानी में उठवाकर ले 
गया था। मोदावरी के तटपर नान्दड़ या नौनन्द देहरा नामक एक बस्ती हैं, 
जो सम्भवतः महापद्मनन्द के नाम पर ही स्थापित हुई थी। गोदावरी के दक्षिण 
में उत्तरी कर्णाटक को भी नन्द ने विजय किया था। यह बात वहां के 
मध्यकालीन शिलालेखों द्वारा ज्ञात होती है 4 इस प्रकार यह तो निविवाद 
है, कि महापदम नन्‍्द के कलिग, कर्णा -क आदि सुदूर प्रदेशों को जीतकर अपने 
साम्राज्य के 3.न्तर्गत किया था। कुरु, पाचांल रूदृुश पश्चिमी राज्य भी 
सम्भवतः नन्द द्वारा ही पहलेपहल मागध-साम्राज्य की अधीनता में आये थे । 
विदेह, ऐक्ष्बाकव आदि अन्य जिन राजवंशों के नन्दद्वारा उच्छेद का उल्लेख 
पुराणों में किया गया है, सम्भवतः: उससे पूर्व वे अधीनस्थरूप में मागध- 
साम्राज्य के अन्तर्गत रहे थे, और अबनन्द ने उनका मूलोच्छेंद कर दिया था। 
यह निश्चित हे, कि महापझनन्द अत्यन्त शक्तिशाली और दिग्विजयी सम्राट 
था, और उसने सब क्षत्रियों का ग्न्‍रन्तः कर एकच्छत्र' और एकरा2' पद 
प्राप्त किया था । 

धननन्द--पौराणिक अनुश्नुति के अनुसार महापझनन्द के आठ पुत्र थे, 
जिनमें ज्येष्ठ पुत्र का नाम सुमाल्य था। बौद्ध-साहित्य में इसी को धननन्द लिखा 
गया है। सम्भवत: धननन्द' सुमाल्य का ही विशेषण था। २८ वर्ष राज्य 
कर चुकने पर जब महापझनन्द के शासन का अन्त हुआ, तो धननन्द विशाल 
मागध-साम्राज्य का स्वामी बना । पुराणों के अनुसार महापदह्मनन्द और उसके 
उत्तराधिकारियों ने कुल मिलाकर सौ वर्ष तक शासन किया । मत्स्यपुराण 
में अकेले महापह्मनन्द का शासन-काल 5८ वर्ष लिखा हैं। बौद्ध ऐतिहासिक 
अनुश्ुतिद्वारा यह बात पुष्ट नहीं होती। धननन्द -या सुमाल्यनन्द को राज- 
सिंहासन पर आरूढ़ हुए भ्रभी केवल बारह वर्ष ही हुए थे, कि आचाय॑ चाणक्य 
की सहायता से चन्द्रगुप्त मौयं ने उसे राज्यच्युत कर दिया और वह स्वयं 
मगध का सम्नाट्‌ बन गया । नन्दवंश के विध्वंस और चन्द्रगुप्त मौय के 
राज्यारोहण के विषय में हम आगे एक भअ्रध्याय में श्रधिक विस्तार के साथ 
लिखेंगे । 

जिस समय सिकन्दर ने दिग्विजय करते हुए भारत पर आक्रमण किया, तो 
मगध के राजसिहासन पर धननन्द ही विद्यमान था। ग्रीक लेखकों ने इसी को 
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“क्सेन्द्रमस' (५४770787768 ) लिखा हैँ । कहीं-कहीं इसके लिये अग्र- 
मस (.02787)7)28) भी लिखा गया हैं । अनेक ऐतिहासिकों का 
मत है, कि अग्रमस या क्सेन्द्रमस वस्तुतः नन्द्रसा (७04 7'78) को 
सूचित करता हैं । 

ग्रीक लेखकों के भ्रनुसार मगध के इस सम्राट की सेना में दो लाख पदाति, 
बीस हजार घुड़सवार, दो हजार रथ और चार हजार के लगभग हाथी थे। 
इतनी बड़ी स्थिर सेना को मगध छः सम्राट इसी कारण संगठित कर सके थे, 
क्योंकि उनका साम्राज्य श्रत्यन्त विस्तृत था । 


(३) सिकन्दर की दिग्विजय 


ग्रीस के विविध राज्य--प्राचीन काल में ग्रीस में कोई एक राज्य नहीं था। 
जिस प्रकार भारत में उस समय अनेक छोटे-छोटे राज्य थे, वही दशा 
ग्रीस की भी थी। पंजाब और उत्तरी बिहार क राज्यों के समान ग्रीस क 
इन छोटे-छोटे राज्यों का स्वरूप नगर-राज्य (सिटी-स्टेट) के सदृश था, 
और ग्रीक लोग इन्हें पोलिस कहते थे। इन ग्रीक नगर राज्यों का शासन 
एक सदृश नहीं था, किन्‍्हीं में वंशक्रमानुगत राजाओं का शासन था, और 
किन्हीं में गणतन्त्र-शासन । हखामनी-सम्राट्‌ ख़षयाशं ने ईगियन सागर पार 
कर इन्हीं ग्रीक राज्यों को जीतने का उपक्रम किया था । यद्यपि ग्रीस क॑ 
राज्य ईरान के साम्राज्य के अधीन नहीं हुए, पर वे अपनी स्वन्तत्र सत्ता को देर 
तक कायम नहीं रख सके । जिस प्रकार उत्तरी बिहार % नगर-राज्यों के पड़ोस 
में मगध का राज्य निरन्तर उन्नति कर रहा था, और उसक शक्तिशाली राजाओं 
'ने वज्जिसंघ आदि स्वतन्त्र राज्यों को जीतकर अपने अधीन कर लिया था, 
उसी प्रकार ग्रीस के' उत्तर में एक शक्तिशाली राज्य विद्यमान था, जिसका नाम 
मेसिडोनिया (मकदूनिया ) था। मगध के राजाओं के समान मैसिडोनिया के 
राजा भी इस बात के लिये प्रयत्नशील थे, कि पड़ोस के ग्रीक नगर-राज्यों को 
जीतकर अपने अ्रधीन कर लें। 
राजा! फिलिप--जातीय दृष्टि से मेसिडोनिया के निवासी ग्रीक लोगों से 
अ्रधिक भिन्न नहीं थे, पर सभ्यता और संस्क्ृति की दृष्टि से वे ग्रीक लोगों 
के मुकाबले में बहुत पीछे थे। उच्च सम्यता ने ग्रीक नगर-राज्यों के निवासियों 
को मंसिडोनियन लोगों की अपेक्षा निर्बल कर दिया था, और इसीलिये जब 
मंसिडोलिया के राजा फिलिप ने ग्रीस पर श्राक्मण किया, तो वहां के राज्य उसका 
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मुकाबला नहीं कर सके। एक-एक करके सब ग्रीक राज्यों को फिलिप न जीत 
लिया, और सम्धूर्ग ग्रीस पर मेंसिडोनिया का अधिपत्य स्थापित हो गया । 

सिकन्दर--फिलिप के पुत्र का नाम सिकन्दर था। अपने पिता के मृत्यु 
के बाद ३३६ ई० पू० में वह मै सिडोनियन साम्राज्य का भ्रधिपति बना । फिलिप 
द्वारा साम्राज्य-विस्तार की जो प्रक्रिया शुरू की गई थी, सिकन्दर ने उसे जारी 
रखा | उस समय मिस्र, एशिया माइनर और सीरिया के प्रदेश ईरान के हखामनी- 
साम्राज्य के अ्रन्तगंत थे। ६००ई० पू० के लगभग जिस विशाल ईरानी साम्राज्य 
का निर्माण शुरू हुआ था, वह श्रब ढाई सौ साल व्यतीत हो जाने पर बहुत-कुछ 
निर्बंल हो गया था। उसके सम्राट्‌ और क्षत्रप भोग-विलास में मस्त रहने के 
कारण श्रपने कर्तव्यों की उपेक्षा करने लग गये थे। धन, शाक्ति और वैभव की 
प्रचुरता ने उन्हें निबेल बना दिया था। सिकन्दर ने इस विशाल पर कमजोर 
ईरानी साम्राज्य पर आक्रमण किया। एशिया-माइनर को जीतकर उसने मित्र 
में प्रवेश किया। ३३२ ई० पू० तक मिस्र सिकन्दर के अ्रधीन हो गया, और नील 
नदी के मुहाने पर उसने शभ्रपने नाम से सिकन्दरिया (अभ्लेकजेण्डिया) नामक एक 
समृद्ध नगरी की स्थापना की । एक वर्ष बाद ३३१ ई० पू० में सिकन्दर ने 
ईराक (मेसोपोटामिया) की उपजाऊ घाटी पर आक्रमण किया। बैबिलोन, 
निनेवा आदि प्राचीन नगरों पर कब्जा करके वह ईरान में प्रविष्ट हुआ । 
इस समय ईरान के राजसिहासन पर दारयवहु तृतीय विराजमान था । 
उसने सिकन्दर का मुकाबला करने की कोशिश की, पर उसे सफलता नहीं 
मिली । ईरान की राजधानी पार्सतिपोलिस का सिकन्दर की सेनाओरों ने बुरी 
तरह से ध्वंस किया ! दारयवहु जान बचाकर बारुत्री की ओर भाग निकला, जहां 
३३० ई० पू० में उसके अपने सैनिकों ने ही उसकी हत्या कर दी। सिकन्दर 
की यह नीति थी, कि वह जिन प्रदेशों को जीतकर अपने अश्रधीन कर लेता था, 
उनमें सैनिक दृष्टि से मह >्वपूर्ण स्थानों पर किलाबन्दी कर देता था, और 
अपने स्कन्‍्धातआार स्थापित कर देता था। नील नदी के मुहाने पर जिस ढंग 
से उसने सिकन्दरिया नगरी बसाई थी, वैसी ही अनेक नगरियां ईरानी 
साम्राज्य के पनेक प्रदेशों में भी उसने स्थापित की थों । 

भारत की ओर प्रस्थान--ईरानी साम्राज्य को परास्त कर देने के बाद 
सिकन्दर के लिये यह सम्भव हो गया था,कि वह भारत की ओर झागे बढ़ सकता । 


३३०ई०पू० के समाप्त होने से पूर्व ही वह भारत की पश्चिमी सीमा पर शकस्थान 
करें बक बा सिडक ॥ हाजी! कामफ्थ वतकिता द्ालडा 2जाजरणं अजिलओनि द्रकक्‍टशननशिकशाताया' त-3 कानिकतनात . 
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किया। इस प्रदेश को आजकल कन्धार कहते हें, और प्राच्रीन समय में इसका नग्न 
हरउबवती था। इसे जीतकर उसने वहां एक अन्य सिकन्दरिया की स्थापना की 
ग्राजकल का कन्धार नगर सम्भवतः इसी सिकन्दरिया का उत्तराधिकारी है । 
यहां अपनी शक्ति को भलीभांति स्थापितकर अगले वर्ष (३२६ ई० पू० ) सिकन्दर 
ने काबुल नदी की घाटी में प्रवेश किया । इस घाटी में जहां आजकल चर्राकद 
है, सिकन्दर ने एक अन्य नगरी की स्थापना की, और उसे भी सिकन्दरिया 
(झलक जेण्डिया ) नाम दिया । इसी समय उसे समाचार मिला, कि बासख्त्री के 
प्रदेश में पराजित ईरानी साम्राज्य की सैन्य-शक्ति का पुन:संगठन हुआ है,भौर ब्वे 
पीछे की ओर से मेंसिडोनियन सेना पर आक्रमण करने के लिये प्रमत्नशीछ हें ॥ 
अब उसने हिन्द कुश पर्वतमाला को पार कर बाझुत्री पर हमला किया। ईरप्की 
सेन्‍्य शक्ति सिकन्दर का मुकाबला नहीं कर सकी । वह परास्त हो गई, श्र 
सिकन्दर ने सीर नदी तक के सम्पूर्ण प्रदेश को जीतकर अपने अधीन कर लिख ॥ 
सीर नदी तक विस्तृत इस प्रदेश का प्राचीन नाम सुग्ध था, और ग्रीक लोग 
इसे सोग्डिआना (80249708& ) कहते थे । बतंमान सम्य में इसे बोखख 
श्रौर समरकन्द कहतें हें। इस युग में बाखरूुत्री और सुग्ध देशों में ईरानी 
झोर भारतीय दोनों प्रकार के श्रा्यों का निवास था । दोनों की अनेक बस्तिय: 
व नगर-राज्य वहां स्थापित थे । यही कारण है, कि बाउरुत्री में सिकन्दर का 
जिन सेनाओं के साथ युद्ध, हुआ, उनमें शशिगुप्त नाम के एक भारतीय राजा की 
सेना भी सम्मिलित थी। यह शशिगप्त सम्भवतः हिन्दू-कुश पर्वंतमाला के उच्चरी 
प्रदेश के किसी राज्य का राजा था । 

बाख्त्री और सुग्ध को अपनी अ्रधीनता में लाव २ सिकन्दर ने एक बार" फिर 
हिन्दूुकुश पर्वत को पार किया और काबुल नदी की घाटी में स्थाप्रित 
सिकन्दरिया नगरी में प्रवेश किया। पदिचिमी प्रदेशों के विद्रोहों से निश्चिन्त होकर: 
भ्रब उसकें लिये भारत पर आक्रमण कर सकना सम्भव हो गया था। 

भारत पर आक्रमण का प्रारम्भ--काबुल की घाटी से वह सीधा भारत प्र 
झाक्रमण कर सकता था । पर सिकन्दर एक कुशल सेनापति था । उसे: 
झ्रनुभव किया, कि जब तक काबुल नदी के उत्तर में विद्यमान विविध फर्व॑त्स 
जातियों को जीतकर अपने अभ्रधीन नहीं कर लिया जायगा, तब तक भारत पर: 
झ्राक्रमण करने का माग नि७८्कंटक नहीं हो सकेगा । भ्रत: उसने अपनी बिशाल 
सेना को दो भागों में विभकत कर दिया । हेफेस्तियन और पडिक्कस नफ़्मक 
दो सेनापतियों को उसने यह काय॑ सुपुर्द किया, कि वे पूर्व की ओर भागे बढ़कर: 
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सिन्ध नदी तक पहुँच जावें, और वहां जाकर सिन्ध नदी को पार कर सकने की 
व्यवस्था करें । सिकन्दर ने स्वयं एक बड़ी सेना को साथ लेकर काबुल नदी के 
उत्तर की ओर प्रस्थान किया. श्रौर उन विविध जनपदों को जीतने का थे, उपक्रम 
प्रारम्भ किया, जो इस पाव॑त्य प्रदेश में विद्यमान थे। उस युग में इन जनपदों में 
भारतीय आ्रार्यों का निवास था, और ये ठीक उस ढंग से भारत के अन्तगंत, जैसे 
कि गान्धार-केकय आदि पश्चिमी जनपद । ग्रीक लेखकों ने इन जनपदों के निवा- 
सियों को स्पष्ट रूप से भारतीय लिखा है । भ्रलीशांग और कुनार नदियों की 
घाटी में रहनेवाली जाति को ग्रीक लेखकों ने अस्पस (08]0980) कहा हे । 
इस जाति के साथ सिकन्दर का घोर युद्ध हुआं । अस्पस के आगे गौरी और « त्त्तु 
नदियों की घाटी में श्रस्सकेन (388७/7०707) जाति का निवास था । 
उसने भी डटकर सिकन्दर का मुकाबला किया । अस्सकेन की राजधानी 
मस्सग थी। यह नगरी एक दुर्ग के समान बनी हुई थी, जो जहां प्राकृतिक दृष्टि से 
अ्रभे्य थी, वहां साथ ही उसकी रक्षा के लिये एक ऊंची प्राचीर श्रौर गहरी 
परिखा भी विद्यमान थी। सिकन्दर को इसे जीतने में बहुत कठिनाई उठानी 
पड़ी। मस।] की रक्षा के लिये जो सेना दुर्ग में विद्यमान थी, उसमें 
बाहीक देश के ७००० भृत' सैनिक भी थे। वाहीक देश प्राचीन समय में 
पंजाब को कहते थे । उस यूग में बहुत-से वीर सैनिक वेतन के आाकंषण से भ्रन्य 
राज्यों में सेनिक-सेवा किया करते थे, और इस प्रकार के सैनिकों को भूत” कहा 
जाता था। अस्सकेन जनपद की सेवा में ये ७००० वाहीक सैनिक इसी प्रकार 
के थे। घनघोर युद्ध के बाद जब अस्सकेन लोगों ने श्रनुभव किया, कि युद्ध को 
और भ्रधिक जारी रखना व्यर्थ है, तो उन्होंने सिकन्दर के साथ सन्धि कर ली ।इस 
सन्धि में एक शर्ते यह भी थी, कि वाहीक देश के इन भूत सैनिकों को बिना किसी 
रुकावट के अपने देश वापस लौट जाने का भ्रवसर दिया जायगा। पर सिकन्दर 
ने इस शर्त का पालन नहीं किया । जब ये वाहीक सेनिक अपने परिवारों के साथ 
मस्सग के दुर्ग से बाहर निकल कर डेरा डाले पड़े थे, सिकन्दर की सेना ने श्रचानक 
उनपर हमला कर दिया । वाहीक देश के सेनिकों ने वीरतापूर्वक मैसिडोनियन 
सेना का मुकाबला किया । न केवल पुरुष, श्रपितु स्त्रियां भी बड़ी वीरता के साथ 
लड़ीं। जब तक उनमें एक भी व्यक्ति जीवित रहा, वे युद्ध करते रहे । सन्धि की 
शर्तों की उपेक्षा कर सिकन्दर ने वाहीक सैनिकों के साथ जो विश्वासघात किया 
था, ऐतिहासिकों ने उसकी कट आलोचना की है। प्राचीन ग्रीक लेखकों ने भी 
इसे बढ़त ग्रनचित माना हे । 
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भस्सग पर कब्जा हो जाने के साथ ही श्रस्सकेन लोगों ने पराजय स्वीकृत 
नहीं कर ली। उनके जनपद में अन्य भी अनेक दुर्ग थे । उनको केन्द्र बनाकर 
उन्होंने सिकन्दर के साथ युद्ध को जारी रखा। पर एक छोटे-से जनपद के 
लिये यह सम्भव नहीं था, कि वह विश्वविजयी सिकन्दर के सम्मुख ठहर सकता। 
अन्त में वह परास्त हो गया । अस्सकेन जनपद की स्थिति गौरी नदी के पूर्व में 
थी । गौरी नदी के पद्चिम में एक अन्य जनपद था, जिसे ग्रीक लेखकों ने नुसा 
लिखा है । सिकन्दर ने उसे भी जीतकर अपने अ्रधीन कर लिया । छः मास तक 
निरन्तर युद्ध करके सिकन्दर उन जातियों व जनपदों को अपनी अ्रधीनता में लाने 
में समर्थ हुआ, जो उत्तरी अफगानिस्तान के पार्व॑त्य प्रदेश में विद्यमान थे । 
हेफिस्तियन और पडिक्कस के सेनापति व में सिकन्दर ने जिन सेनाग्रों को 
सीधा सिन्ध नदी की ओर बढ़ने का आदेश दिया था, उन्हें भी श्रनेक भारतीय 
जनपदों के साथ यूद्ध करना पड़ा। इनमें पुष्करावती नाम विशेषकर उल्लेखनीय 
है। यह पश्चिमी गान्धार की राजधानी थी। इस युग में गान्धार देश सिन्‍्ध नदी 
के दायें ओर बाप दोनों तटों पर विस्तृत था । सिन्ध के पूर्वी तट पर गान्धार का 
'जो भाग (पूर्वी गान्धार) था, उसका राजा आम्भ था। पश्चिमी गान्धार के 
राजा का नाम हस्त।(38(८8) था। उसे परास्त करने में सिकन्दर के 
सेनापतियों को एक मास के लगभग लग गया। इससे सूचित होता है, कि पुष्करा- 
वती का प-चिमी गान्धार-जनपद बहुत शक्तिशाली था । हेफिस्तियन और 
पडिक्कस को श्रन्य भी अ्रनेक दुग को जीतने के लिये विकट युद्ध लड़ने पड़े । 
पर उन युद्धों का वृत्तान्त यहां लिख सकना सम्भव नहीं है । 


(४) भारत पर आक्रमण 


गान्धारराज आस्भि--सिन्ध नदी के पश्चिमी तट पर स्थित विविध जनपदों 
को जीतकर श्रब सिकन्दर भारत में प्रविष्ट हो गया था । सिन्ध के पूर्वी 
तट पर उन दिलों पूर्वी गान्‍न्धार जनपद की सत्ता थी, जिसकी राजधानी तक्ष- 
शिला नगरी थी। उस यूग में तक्षशिला भारत का सर्वप्रधान शिक्षा केन्द्र थी । 
बहुत-से विश्वविख्यात झ्राचार्य वहां निवास करते थे, जिनके ज्ञान और यश से 
आकृष्ट होकर भारत के विविध जनपदों के विद्यार्थी उच्च शिक्षा ग्रहण करने के 
के लिये तक्षशिला श्राया करते थे। व्यापार की दृष्टि से भी तक्षशिला का 
बहुत महत्त्व था। पूर्व से पश्चिम की ओर जानेवाला राजमार्ग तक्षशिला 
'होकर जाता था, और इसलिये व्यापारी साथ वहां अपने प*य का आदान-प्रदान 
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किया करते थे। सिकन्दर के आक्रमण के समय .इस गान्धार-जनपद का 
राजा आम्भि ( 0४॥7०7]8 ) था । जिस समय सिकन्दर सुग्ध देश पर 
आक्रमण कर रहा था, तभी आम्भि के राजदूतों ने उसके साथ भेंट की थी। 
आम्भि ने स्वेच्छापू्वक सिकन्दर की शअ्रधीनता स्वीकृत कर ली थी, श्रौर 
उसे इस बात के लिये भी प्रेरित किया था कि वह भारत पर भप्राक्रमण 
करे। परडिककसस और हेफिस्तियन के सेनापतित्व में जो मेसिडोनियन सेना 
पुष्करावती और सिन्ध के पश्चिमी तट पर स्थित भ्रन्‍्य दुर्गों की विजय करने 
में तत्पर थी, आम्भि उनकी सहायता भी कर रहा था। गान्धार राज ने 
जो इस ढंग से विदेशी झाक्रान्ता की सहायता की, उसका कारण सम्भवत$ 
यह था कि वह वाहीक देश के अ्रन्य जनपदों को जीतकर अपनी अधीनता 
में लाना चाहता था। उस युग में भारत राजनीतिक दृष्टि से एक राज्य नहीं 
था, श्रौर उसके विविध जनपद बहुधा परस्पर युद्ध करते रहते थे। संसार 
के अन्य प्राचीन देशों के विषय में भी यही बात कही जा सकती हैं। उन दिनों 
कंकयराज (वितस्ता या जहलव के पूर्व में) बहुत शक्तिशाली था और उसने 
पड़ोस के अनेक जनपदों की जीतकर अपने अधीन कर लिया था। सम्भवत+ 
कृकयराज पोरु गान्धार को भी अपनी अधीनता में लाने के लिये प्रयत्नशील 
था, श्रौर इस स्थिति में श्राम्भि ने यह उपयोगी समझा था, कि वह सिकन्दर की 
झ्रधीनता स्वीकृत कर ककय के साम्राज्यवाद से श्रपनी रक्षा करे। आम्भि क 
इस कार्य का समर्थन कर सकना सम्भव नहीं है । पर उसके कार्य पर विचार 
करते हुए यह नहीं भूलना चाहिये, कि उस युग के राजा एक शत्रु से श्रपनी 
रक्षा करने के लिये श्रन्य शक्तिशाली राजा से सहायता प्राप्त करना नीतिविरुद्ध 
नहीं समझते थे । 

सिन्ध नदी के तट पर जहां आजकल अटक नाम का नगर स्थित है, 
उससे कुछ ऊपर श्रोहिन्द नामक स्थान पर सिकन्दर की सेना ने नौकाश्रों 
द्वारा पुल का निर्माण किया। आम्भि ने इस पुल के बनाने में मंसिडोनियन 
सेनाश्रों की सहायता की । इस पुल से सिन्ध नदी को पार कर सिकन्दर 
ने अभ्रपनी सेनाश्रों के साथ तक्षशिला में प्रवेश किया। आम्भि ने अपनी राजधानी 
में उसका उत्साहपूर्वक स्वागत किया और और श्रनेक बहुमूल्य उपहार उसकी 
सेवा में भ्रपित किये । कुछ समय - तक विश्राम कर सिकन्दर भारत के भ्रन्य 
जनपदों की विजय के लिये प्रवृत्त हुआ । 

अभिसार ओर केकय--सिन्धु (सिन्ध) श्रौर वितस्ता (जेहलम) नदियों 
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के बीच में गान्धार राज्य था, जिसकी राजधानी तक्षशिला थी। वितस्ता के 
पूर्व और असिक्नी (चेनाव) के बीच हिमालय की उपत् .का में, जहां श्राजकल 
भिम्भर और राजौरी (काइमीर राज्य के श्रन्तगंत ) प्रदेश हें, इस युग में भ्रंभि- 
सार जनपद की स्थिति थी। श्रभिसार के दक्षिण में (वितस्ता के पूर्व में) केकय 
जनपद था, जो सम्भवत: इस युग में वाहीक देश (पंजाब) का सबसे शक्तिशाली 
राज्य था। सिकन्दर का ख्याल था, कि अभिसार और केकय भी गान्धार के 
समान ही बिना युद्धके उसके सम्मुख झ्रात्मसमर्पण कर देंगे । इसलिये उसने 
अपने दूत केकयराज पोरु (_ 7207"08 ) की सेवा में इस उद्देश्य से भेजे, कि वे 
उसे यवनराज की अधीनता स्वीकृत कर लेने के लिये कहें । पर पोरु न केवल 
स्वाभिमानी था, अपितु उसे श्रपनी शक्ति का भी विश्वास था। उसने सिकन्दर 
के दूतों को उत्तर दिया-में रणक्षेत्र में यवनराज से भेंट करूंगा। केकयराज 
पोरु के समान अभिसार का राजा भी सिकन्दर के साथ युद्ध करने की तैयारी 
कर रहा था। यदि केकय और अभिसार की सेनायें परस्पर मिल जातीं, तो 
सिकन्दर के लिये उन्हें परास्त कर सकना बहुत कठिन हो जाता। अ्रतः उसने 


तुरन्त वितस्ता नदी पार कर केकय पर आक्रमण करने का निरचय किया। 
केकयराज पोरु से यद्ध-पर सिकन्दर के लिये वितस्ता नदी को पार कर 


सकना सुगम नहीं था। उसके पूर्वी तट पर पोरु की सेनाये छावमी डाले हुए 
दत्र के आक्रमण की प्रतीक्षा कर रही थीं। इन शक्तिशाली केकय सेनाओं का 
सामना करके सिकन्दर के लिये वितस्ता पार कर सकना असम्भव था । 
श्रत: उसने चाल से काम लिया । एक रात जब घनघोर वर्षा हो रही थी, सिकन्दर 
अपनी सेना के एक भाग को अ्रपनी मुख्य छावनी से ऊपर की त फ ले गया । इस 
'जगह वितस्ता नदी के बीच में एक टापू था, जिसके कारण मेसिडोनियन सेना की 
गति-विधि का निरीक्षण कर सकना केकंय सेना के लिये सम्भव नहीं था। ग्यारह 
हजार चुने हुए सैनिकों के साथ रात के श्रंधेरे में इस स्थान से सिकन्दर ने वितस्ता 
नदी को पार कर लिया। जब पोरु को यह समाचार मिला, तो उसने अपने 
पुत्र को एक सेना के साथ सिकन्दर का मार्ग रोकने के लिये भेजा। केकय के दो 
'हजार सैनिक देर तक ग्याहर हंजार मैसिडोमियन सेनिकों का मुकांबला नहीं 
कर सकते थे। वे परास्त हो गये । पर इस बीच सें पोरु ने भ्रपनी सेना को युद्ध 
के लिये तेयार कर लिया था। व्यूहरचना करके वह सिकन्दर का मुकाबला 
करने को उद्यत हो गया। ज्रीक लेखक प्लुटाके के अमृंसार पोरु की सेना में 
२०,००० पदाति, २००० भ्रश्व। रोही, १०००रंथ श्रौर १३० हाथी थे। कतिपय 
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ग्रीक लेखकों ने पोरु की सेना के पदाति सेनिकों की संख्या ५०,००० लिखी है । 
पर दिग्विजय के लिये निकले हुए सिकन्दर की सेना के सम्मुख पोरु की सेना 
बहुत भ्रधिक नहीं थी। वितस्ता के पूर्वी तट पर दोनों सेनाओों में जमकर युद्ध 
हुआ । पोरु और उसकें सैनिक बड़ी वीरता के साथ लड़े, पर श्रन्त में उनकी 
पराजय हुई। घायल पोह को जब सिकन्दर के सामने उपस्थित किया गया, 
तो सिकन्दर ने उससे पूछा-श्रापक साथ कैसा बरताव किया जाय ? पोर न 
उत्तर दिया-जैसा राजा राजाओं के साथ करते हे । 

सि एन्दर ने पोरु के स।थ राज।ओं का सा ही बरत।व किया। केफय देश का 
शासन उसने उती के सुपुर्द कर दिया और उसे अपनी सेन में ऊंचा पद दिया । 
सिकन्‍्दर दिग्विजय के लिये निकला था। अभी वह भारत में और अधिक 
आगे बढ़4। चाहतः था। पं& जैसे वीर और शक्तिशाली राजा को अपना 
मित्र और वशवर्ती बनाकर भारत पर विजय का संकल्प पुरा कर सकना उसके 
लिये सम्भव हो सकता था। यद्यपि रणक्षेत्र में के ऊय-सेन।ओं की पराजय हो गई 
थी, पर के _य की शक्ति इस युद्ध से नष्ट नहीं हो गई थी । अतः सिकन्दर जैसे 
घछुनाल विजेता ने पोरु के स|थ मित्रता स्थापित करना उपयोगी समझा। भरत के 
अन्य जनपंदों की विजय करने में उसे पोरू की केकय-सेन/ओं से बहुत 
सहायता मिली । 

केकथ के पराजथ के बाद सिंकन्दर ने इस जनपद में दो नगरों की स्थापना 
की। जिस स्थान पर उसने वितस्ता नदी को पार किया था, वहां बुकेफला नगर 
बसाया गथा। जिस रणक्षेत्र में पोरु परास्त हुआ था, वहां नीक्िया नगर स्थापित 
किया गया। केकथ के परास्त हो जाने पर असिभार ने भी सिकन्दर की अधीन्त। 
स्वीकार कर ली । 

शलचकायन गण--केकय-जनपद के समीप ही ग्लच रायन नाम का गण- 
राज्य था। ग्रीक लेखकों ने इसे ग्ल.गनकाई लिखा है । जायसवाल के! 
म्तनुसार ग्लोगनिकाइ ग्लुबुलआायन' का ग्रीक रूप हूँ । पाणिनी की 

अष्टध्यायी द्वारा बाहं।क देश में ग्लचकयन नामक गणराज्य की सत्तः 

सूचित होती है, और निस्सन्देह ग्लौगनिकाई इसी ग्लुबकायन का ग्रीक रूपान्तर 
है । इस गणराज्य में ३७ पुर थे, जिन्हें सिश्न्दर ने विजय किया और शासन 
के लिये उन्हें राजा परु के सुपुर्द कर दिया । 

यवन-शासन के विरुद्ध विद्रोह--हिन्दूकूश पर्वतमाला के पूर्व में भारत 
के जो जनपद सिरन्दर द्वारा परात्त हुए थे, उनमें स्वतन्त्रता की भावना प्रबल 
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समझती । जब के कयराज पोरु ५००० भारतोय सेनिकों की साथ लेकर उसकी 
सहायता के लिये सकल आया, तभी वह वठों की इस राजधाती को जीत सका । 
'इस युद्ध में १७००० के लगभग कठववीरों ने अपने जीवन की बलि दी'। सिकन्दर 
इस युद्ध से इतना अधिक उद्विग्य हो गया था, कि सांकल के परास्त ही जाने पर 
उसने उसे भूमि तात्‌ करने का आदेश दिया। ईरानी स'म्राज्य की राजधानी पासि- 
पोलिस को भो सिकुन्दर ने इसी ढंग से भूमिस।त्‌ कराया था। सिकन्दर इस नीति 
का अनुसरण तभी करत। था, जब वह अपने शत्रु की शक्ति से हतप्रभ हो जाता 
था। निःसन्देह कठ लोगों ने सिकन्दर का सामना करते हुए अद्भुत शोर्य प्रदर्शित 
'किया था । 
धवन सेना का विद्रोह--कठों को परास्त कर सिकन्दर की सेनायें विप।शा 
(ब्यास) नदी के पश्चिमी तट पर आ पहुँची थीं। सिकन्दर चाहता था, 
कि वियराशा को पार कर वह भारत में आगे बढ़े ओर अपने स/म्राज्य का! और 
अधिक विस्तार करे। पर उसकी सेना हिम्मत हार चुकी थी। भारत के विविध 
'ज॑नपद बड़े शक्तिशाली थे। अपने स्वातन्त्र॒य की रक्षा के लिये वे कुर्बाती क रनें में 
भी संकीच नहीं करते थे । सिन्धु नदी के पद्चिम म॑ जो आर्य जनपद थे, उनके 
साथ यवन-पेनाओं को घोर यद्ध करने पड़े थे। केकयराज पोररु ने भी यवनों 
$ विरुद्ध अद्मृत वीरता प्रदर्शित की थी । कठ गण ने तो सिकन्दर का जिस 
ढंग से सामना किया था, वह अत्यन्त साहसंपूर्ण था । अब यवन-सैनाओं को ज्ञात 
हुआ, कि ब्यास नदी के पूर्व में जो जनपद हैँ, उसके लोग कठों के समान ही 
वोर और स्वतन्त्रेताप्रेमी हें, पर उनकी सैनन्‍्यशंक्ति कठों की अपेक्षे। बहुत 
अधिक है । और इस जनपद के आगे राजा नन्‍्द (अग्रमस्त 27'977768 ) 
की विशैल साम्राज्य है, जिसकी सेना अनन्त है । वह भारत का सबसे 
शिक्तिशालीं संम्राट है, ओर उसने सम्पूर्ण प्राच्य देश को जीतकर अपने अधीन! 
किया हुआ हैँ । इन बातों की जॉनकर यवन-सैना का उत्साह भंग हो गया, 
और उसने विपाशा नदी को पार करने से इन्कार कर दिया। सिकन्दर 
ने अपनी सेन। को अनेह प्रश्नारे से उत्साहित करने का प्रयत्न किया, उसके 
संम्मुंख अनेक व्याख्या दिये, पर उसे अपने प्रयत्न में सफलता नहीं हुई। 
यवन-सेना अपने दिग्विज्यी सेनानी व सम्राट के विरुद्ध विद्रोह तक कर देने 
कैलिंयपे तंयार हो गई। अपने प्रयत्न में विफल होकर सिकन्दर अंपने शिविर 
में जा बेठा ओर कई दिन तेक उससे बाहर नहीं निकला। अन्त में सिकन्दर 
को अर्पनी सेना की इच्छा के सम्मुज॒ सिर झुका देने के लिये विवश होना पड़े । 
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ब्यास नदी के पश्चिमी तट पर अनेक वेदिकायें बनाकर सिकंन्दर ने उंनपर 
देवताओं को बलि दी, और फिर वापस लौट चलने की आशज्ञादी । 

सिकन्दर की वापसी --विपादशा नदी के तट पर देवताओं की पुजा क र सिकन्द र 
की सेनाओं ने पश्चिम की ओर प्रस्थान किया । बिना किसी विध्न-बाधा के वे 
वितरता (जेहलम) नदी के तट पर झा पहुँची। यहां आकर उसने एक बड़े दरबार 
का आयोजन किया, जिसमें उसके अधीनस्थ भारतीय जनपदों के शासक 
सम्मिलित हुए । भारत से वापस' लोट जाने से पूृव॑ सिरुन्दर यह चाहता था, 
कि अपने विजित प्रदेशों के शासन की समृचित व्यवस्था कर दे। विपाशा और 
विठस्ता नदियों के मध्यवर्ती प्रदेश का शासन उसने केकयराज पोरु के सुपुर्द 
किया, जो अब सिरुन्दर रा मित्र व परम सहायक था । भारत के अन्य राजबवंशों 
के राजाओं के समान पोरु भो महत्त्वाकांक्षी था, और सिकन्दर की मित्रता के 
कारण अब वह वाहीक देश के बड़े भाग का अधिपंति बन गया थ। । वितस्‍्ता और 
सिन्ध नदी का मध्यवती प्रदेश गान्धा रराज आम्मि के शासन में दिया गया। घिन्‍्ध 
के पश्चिम के भारतीय प्रदेश सेनापति फिलिप्पसत के सुपुर्द किये गये । भारत 
जिन प्रदेशों पर सिकन्दर का आधिपत्य स्थापित हो गंया था, उनमें अनेक नंगरों 
में यवन सेना की छावनियां स्थापित की गईं, ताकि ये प्रदेश यवनराज के विरुद्ध 
विद्राह न कर सकें । इस प्र कार अपने विजित प्रदेशों के शासन की सुध्यवत्था कर 
सिरन्दर ने अपने देश को वापस छीट जाने का उपक्रम किया । उसकी यह 
वापसी यात्रा ३२६ ई० पू० में शुरू हुई । 

सौभूति--वितस्ता नदी के सर्म।प्त्ती प्रदेश में ही एक राज्य था, जिसके 
राजा का नाम ग्रीक-लेखकों ने सोफा ईततेज ( 8077968 ) लिखा है । 
सम्भवतः, यह सीभूति का ग्रीक रूपान्तर है । इंस राज्य का नाम भी सम्भवत 
सोभूत था, और इसका स्वरूप शायंद गणराज्य का थे | ग्रीक विंवरंणों से ज्ञात 
होता हे, कि सीमत जनपद भी कठ के समान था, और वहां के कूँ,ग सौंन्दर्य 
को बहुत अधिक महत्त्व देते थे । वैंठों के समन उनमें भी यह रिवाज थो, कि 
कुहूप व निर्बेल बच्चों को बचपन में ही मंरवा दिया जाता था। सिर्दन्द 
ने सीभूत-राज्य के साथ युद्ध द;र उसे भी अपने अवीन कर लिया । 

शिवि--सोभत रज्य को परास्त करे सिरन्दर की सेना ने अंपने देश की वोपस 
खोौटना प्रारम्भ किया । पर वार्वसी के लिये सिकन्दर ने एक नये मार्ग का 
आश्रय लिया । विंतस्ता नदी में बहुत-ते जहाजीं व नौर्कीओं को एकत्र 
किया गंया, ताकि यव॑न-परेना जलंमार्ग द्वारा यात्रा कर संके । इन जहाजों व 
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नौकाअं की संख्या के सम्बन्ध में ग्रीक लेखकों में मतभेद है । टाल्मी (वोलमाय ) 
के अनुसार इन जहाजों की संख्या २००० थी। सिकन्दर का यह विशाल जहाजी 
बेड़ा वितस्ता नदी में चल रहा था, और उसकी स्थल-सेना नदी के दोनों ठटों 
पर। यह विशाल यवन-प्रेना बिना किर्स। विष्द-वाध! के वित्तत। और अतिवनी 
नदियों के संगम पर आ पहुँची । ससंगम के पूर्व की ओर उस समय शिवि जनपद 
की स्थिति थी। इसे ग्रीव -लेखकों ने सिबोई (७700) लिखा है । शित्रि 
लोग बड़े वीर थे। १र सिकन्दर का मकाबल क्र सकना उनके लिये सम्भव 
नहीं था । बिना किसी विशेष लड़ाई के उन्‍होंने यवनराज की अधीनत! स्वीकृत 
कर ली । 

आग्रेय--शिवि जनपद से पूर्व क ओर एक अन्य शक्त्शाली गणराज्य की 
स्थिति थी, जिसे ग्रीक लेखकों ने अगलस्सि( 028]8७88 ) लिखा है । 
इस गण का नाम ग्रीक-विवरणों में अनेक प्रकार से उपलब्ध होत: है, जिनमें 
अगिरि और अगेसनेई (४९277 और .02687796 ) उल्लेखनीय हें । 
पर अधिऊ प्रचलित न|म अगलस्स ही है । शिवि को जीतने के बाद सिद दर 
का इस राज्य के साथ युद्ध हुआथा । काशीप्रसाद जायसवाल ने अगलरिस 
को अग्रश्नेणि से मिलाया है, और उनके इस मत को अनेक एऐतिहासिकों ने स्वीदर 
क्र लिया ह । कौटर्ल,य भ्र्शास्त्र में वार्ताशस्त्रोगजीवि संघों का परिगणन 
करते हुए श्रेणि! गा को भी नसंबों की सूची में शामिल किया है । इससे जायस 
वालजी ने यह कल्पना की है, कि श्रेणिन,म का एक गणराज्य प्राचीन समय में 
विद्यमान था। पर इस श्रेणि नामक गणराज्य के एक से अधिक भाग थे, उनमें 
जो म्‌ख्य श्रेणिगण था, उपी को अग्रश्नेणि या अगलस्सि कहते थे । पर जाय- 
सवाल जी का यह मत युक्तित्॑गत नहीं है । इसमें सन्देह नहीं, कि श्रेणि नःम 
का एक गण प्राचीन भारत में था, जिसके वर्तमान प्रतिनिधि सती लोग हे । पर 
अगलस्सि जिस राज्य को सूचित करता है, वह आग्रेय गण है, जिसका उल्लेख 
महाभारत में आता है, और जिसकी अनेक मुद्रा्यें भी अगरोहा (जिला हिसार) 
की खुदाई द्वारा प्राप्त हो गई हैं। भाषाश सत्र को दृष्टि: से अशग्रेय ओर अगलस्सि 
एक दूसरे के बहुत सर्म,प हें। इस आग्रेय गण का प्रवर्तक अग्रसेन था, अर 
इसकी प्रथान नगरी अग्रोदक थी। ग्रीक लेखकों ।॥रा लिखे गये अगिरि और 
अगैसिनेई न।म सम्भवतः अग्रा और अग्रनश्तेत्री के परिचायक हेँ। तिकन्दर के समय 
में यह अग्रेय गण बहुत शक्तिशाली था। भ्रीक लेखकों के अनुसार इसकी जिस सेना 
ने सिकन्दर के साय युद्ध किया, उसमें ४०००० पदाति और ३००० अद्दवा रोही 
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सैनिक थे। यद्यपि इस गण की मुख्य नगरी अग्रोरक थी, जिसर्क। स्थिति सतलुज 
(शर्तुद्र)) के पूर्व-दक्षिण में थी, पर यह असम्भव नहीं, कि सका विस्तार 
पश्चम में पर्थाप्त दूर तक हो ओर इसकी सीमा पर्च्मि में शिवि जनपद के समीप 
तए पहुँव गई हो । आग्रेय या अगलस्सि को जीतकर सिकन्दर ने मालव गण के 
साथ युद्ध किया था। महाभारत के अनुसार भी राजा कर्ण ने आग्रेयों को परास्त 
ग:रने के बाद मालव गण के साथ युद्ध किया था। इससे स्पष्ट है, कि मालव और 
अगग्नेय गणों क्री स्थिति एक दूसरे के पड़ोस में थी। यही बात ग्रीर-विव रणों द्वारा 
भी पुष्ट होती हैँ । अतः 'अगलस्सि' आग्रेय का रूतान्‍न्तर है, और शिवि जन- 
पद को अपनी अधीनता में ले आने के बाद सिकन्दर ने आश्रय राज्य के साथ ही 
युद्ध किया था । आग्रेय लोगों ने बड़ी वीरता के साथ यवन-सेना का भुकाबला 
किय्रा । जब उन्होंने देखा कि अपनी स्वाधीनता की रक्षा कर सकना सम्भव 
नडीं है, तो उन्होंने स्वयं ही अ+५नी नगरी को भस्मसात्‌ कर दिया । 

भालव और क्षुव्रक--अ्रसिक्ती नदी के साथ-साथ कुछ झौर अधिक दक्षिण 
की तरफ जाने पर बाई तरफ इरावती (रावी ) नदी के साथ के प्रदेश में मालवः 
गण की स्थिति थी । ग्रीक-लेखकों ने इसे मल्‍लोई ( (७]!0। ) लिखा है + 
मालवों के पड़ोस में पूर्व की श्रोर क्षुद्रक गण था, जिसे ग्रीक-विवरणों में भ्रोक्सि- 
ड्राकोॉई ( 05ए०7७/४४/ ) लिखा गया हैँ। यद्यपि इन दोनों गणरा&ज्यों में 
देर से परस्पर विरोध चला शआ्राता था, पर श्रब विदेशी शत्रु का मुकाबला करने 
के लिये उन्होंने सुलह कर ली । एक ग्रीक लेखक कें अनुसार अपनी सन्धि को, 
स्थिर करने के उद्देश्य से मालवों ने भ्रपनी सब श्रविवाहित कुमारियों का 
विवाह क्षुद्रक-कुमारों के साथ कर दिया, औ्ौर क्षुद्रकों ने अपनी कुमारियों को 
मालव-कुमारों से ब्याह दिया । शिवि श्राग्रेय श्रादि जनपदों के समान मालव 
झ्ोर क्षुद्रक भी 'वार्ताशस्त्रोपजीवि' थे। उनकी कोई स्थिर सेना नहीं थी, पर 
उनका प्रत्येक पुरुष उत्कट योद्धा था । जब सिकन्दर के सेनिकों को ज्ञात हुआ 
कि श्रभी उन्हें भारत की दो अत्यन्त वीर जातियों के साथ युद्ध करना है, तो वे 
बहुत घबराये, वे एक बार फिर सिकन्दर के विरुद्ध विद्रोह के लिये तैयार हो गये ।; 
पर सिकन्दर ने उन्हें यह कहकर समझाया, कि अब तो युद्ध के अतिरिक्त अन्य 
कोई उपाय ही नहीं है। क्ष्द्रकों श्रौर मालवों का सामना किये बिना स्वदेश को 
वापस लौट सकना सम्भव नहीं है। श्रतः उनसे तो युद्ध करना ही होगा । 

क्षुद््क और मालव गणों ने सिकन्दर का मुकाबला करने के लिये भ्रपनी 
सेनाओं को सम्मिलित रूप स संगठित करने का प्रयत्न किया । पर इससे पूर्व 
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कि क्षद्रकों की सेना मालवों की सहायता के लिये श्रा सके, सिकन्दर ने उनपर 
झाक्रमण कर दिया। मालव लोग श्रभी युद्ध के लिये तैयार नहीं थे । यवनों ने 
उनके ग्रामों श्रौर नगरों पर भ्रचानक हमला कर दिया, श्र बहुते-से मालव कृषक 
अपने खेतों में ही लड़ते हुए मारे गये । मालवों के साथ युद्ध करतें हुए सिकन्दर 
की छाती पर सरू; चोट लगी, जो भविष्य में उसकी श्रकाल मृत्य्‌ू का कारण 
बनी । इस घाव के कारण सिकन्दर इतना क्रुद्ध हो गया, कि उसने कत्लेझाम का 
आदेश दिया । स्त्री-पुरुष-बुद्ध व बालक किसी की भी यवन सैनिकों ने परवाह 
नहीं की, और हजारों मालव नर-नारी सिकन्दर के क्रोध के शिकार बने । 

इस बीच में क्षुद्रक सेना मालवों की सहायता के लिये भ्रा गई थी । मालवों 
के सार्थ युद्ध कंरते हुए सिकन्दर इंतना परेशान हो गया था, कि उसने उनके 
साथ समझौता कर लेने में ही भ्रपना हित समझा। क्षुद्रक लोगों ने भी अनुभव 
किया, कि सिकन्दर-जंसे दिग्विजंयी वीर के साथ लड़ाई करना निरथंक हैं । 
इंस दशा में दोनों पक्षों में सन्धि हो गई । मालंवों और क्षुद्रकों के सौ मुख्य 
पुरंष सिकन्दर की सेवा में उपस्थित हुए । सिकन्दर ने भी उनका बड़ी घधूम- 
धाम के साथ स्वागत किया । उनके सैम्मोन में एक भोज की व्यवस्था की गई, 
जिंसमें क्षद्रकों श्रौर मालवों के नेताओं के बैठते के लिये सौ सुंनहली कुसियां 
रखी गईं। क्षद्रकों और मालंवों ने कहा, कि आज तक हम सदा स्वतन्त्र रहे हैं, 
पर सिंर्कन्दर लोकोत्तर पुरुष है, हम॑ स्वेंच्छोंपबेंक उसकी अंधीनता स्वीकृत 
करते हैं । 
बचत ग्रीक लेखकों के अनुसार क्षुद्रकों औ्रौर मालवों ने सिकन्दर को अपना 
अधिपंत स्वीकृत कर लिया था, पर भारते की प्राचीन पअंनुश्रति इसके विरुद्ध 
है । श्री जायसवाल ने प्रतिपादिंत किया है, कि संस्कृत के प्रांचीन व्या- 
करण ग्रन्थों के श्रंनुसार क्षु्रैक लॉक भ्रकेले सिर्कन्देर को पंरास्त करने में समेर्थ 
हुए थे । महाभाष्य में "एकाकिंभि: क्षुद्रके: जिंतम' लिखकर उस श्रनृश्रुति को 
दीहँराया है, जो क्षुद्रकों की विजय के सम्बन्ध में भारत में विद्यमान थी । 
सिरकैन्दर ने जिस प्रंकार समभ्मानपूर्वक क्षुद्रकीं श्रौर मालवों का स्वागत किया था, 
उसे दृष्टि मैं रखते हुए यह कल्पना करना भ्रनुचित नहीं होगा, कि सिंकन्दर 
उन्हें परास्त करने में श्रसभर्थ रहा था, और उसमे उनके साथ सुलह कर लेने 

ही अ्रपतता कल्याण समेशा था । 

अम्वष्ठे, क्षत्त और बंताति--भालव और क्षुद्रक गणों के साथ समझोता 

कर सिकन्दर निरन्तर देक्षिंग की श्रोर चलता गया । सिख्ध शौर चंनाव॑ 
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नदियों के संगम के समीप अनेक छोटे-छोटे गणराज्यों की स्थिति थी, जिनमें 
अ्रम्बष्ठ ( 597/08808४ या 0980870व ) क्षत्त ( ७४४70 ) और 
वसाति ( 0888070 ) के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हें । अम्बष्ठ 
गण ने वीरतापूर्वक यवन-सेना का मुकाबला किया, पर सिकन्दर ने उसे 
परास्त कर दिया। अन्य दो गणराज्यों ने युद्ध के बिना ही सिकन्दर की 
ग्रधीनता स्वीकृत कर ली । सिन्ध और चनाव के संगम पर सिकन्दर ने एक 
अन्य नगरी की स्थापना की, और “उसका नाम भी शलैग्जेण्डिया (सिकन्दरिया ) 
रखा गया । 

म॒नत्रिकर्ण--अब सिकन्दर उत्तरी सिन्ध में पहुंच गया था । उन दिनों 
इस प्रदेश में एक जनपद की स्थिति थी, जिसे ग्रीक लेखकों ने मूसिकनोई 
((॥07४:97007 ) लिखा हैँ । अनेक ऐतिहासिकों के श्रनूसार इसका भारतीय 
नाम मूषिक' था। पर जायसवालजी ने इसे मुचिकर्ण का रूपान्तर माना है, 
जो पाणिनि की श्रष्टाध्यायी के श्रनुसार एक गणराज्य था। इस जनपद की राज« 
धानी रोरुक नगरी थी। सिन्धप्रान्त का रोरी नगर इसी प्राचीन रोरुक 
नगरी को सूचित करता है, और इसके समीप अरोर नाम की एक पुरानी बस्ती 
भी है, जो अब उजड़ी हुई दशा में हैं। मुचिकण गण ने भी सिकन्दर का सामना 
करने का प्रयत्न किया, पर वह अपने प्रयत्न में सफल नहीं हो सका । 

ग्रीक लेखको ने मुचिकर्ण जनपद के रुम्बन्त्र में श्रनेक ज्ञातव्य बातें लिखी 
हैं । वे लोग सात्त्विक भोजन करते थे और नियमित जीवन बिताते थे। इस 
कारण उनकी आयु प्राय: १३० वर्ष की होती थी । वे एक साथ बैठकर सामूहिक 
रूप से भोजन करते थे । उनमें दासप्रथा का भ्रभाव था और सब लोगों को एक 
दृष्टि से देखा जाता था । 

ब्राह्मणफ जनपद--उत्तरी सिन्ध के मुचिकर्ण जनपद को परास्त कर 
सिकन्दर दक्षिण की ओर आगे बढ़ा । श्रागे चलकर उसे एक अन्य जनपद के 
साथ युद्ध करने के लिये विवश होना पड़ा, जिसका नाम ब्राह्मणक' था। ग्रीक 
लेखकों के विवरण से यह स्पष्ट है, कि उस समय सिन्ध में ब्राह्मणक' नाम का 
एक जनपद था, जिसके निवासी यवनों के साथ युद्ध के लिये तत्पर थे। सिकन्दर 
ने करता के साथ इनका वध किया शऔौर बहुत-से ब्राह्मणक लोगों को लाझों को 
खुले मार्ग पर लटकवा दिया, ताकि श्रन्य लोग उनको देखकर यवतों के विरुद्ध 
युद्ध करने का साहस न करें ।. 

पातानप्रस्थ--सिन्ध प्रान्त में सिन्धु नदी जहां दो धाराप्रों में विभकत होकर 
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समुद्र की ओर आगे बढ़ने लगती है, वहां प्राचीन समय में पातानप्रस्थ नामक 
जनपद विद्यमान था । ग्रीस के लेखकों ने उसे पातालेन ( ?8(७)९०४6 ) 
लिखा है, और कई ऐतिहासिकों ने उसका भारतीय नाम पात्ताल माना है। पर 
जायसवालजी ने उसे पातानप्रस्थ से मिलाया है, जो कि पाणिनीय व्याकरण 
के अनुसार एक राज्य था। इस राज्य में दो वंशक्रमानुगत राजाशों का शासन 
था, जो कुलव॒द्धों की सभा की सहायता से राज्यकार्य का संचालत करते थे । 
ग्रीक-लेखकों ने पातानप्रस्थ की शासन-विधि की तुलना ग्रीक जनपद स्पार्टा के 
साथ की है। इस राज्य के निवासी सिकन्दर का, मुकाबला कर सकने में असमर्थ 
रहे, और अपनी स्वतन्त्रता की रक्षा के लिये अपना अभिज्न छोड़कर अन्यत्र 
चले गये । 

वापसी--भ्रव सिकन्दर सिन्ध नदी के मुहाने पर पहुँच गया था | रहां 
उसने अपनी सेना को दो भागों में विभक्‍त किया। जल-सेनापति नियाकंस को 
जहाजी बेड़े के साथ समुद्र के मार्ग से वापस लौटने का आदेश देकर वह स्वयं 
मकरान के किनारे-किनारे स्थलमागे से अपने देश की ओर चल पड़ा । 

सिकन्दर की मृत्य--रास्ते में अनेक प्रकार के कष्ट उठातां हुआ सिकन्दर 
अपनी सेना के साथ ३२३ ई० पृ० में बैबिलोन पहुंच गया । न केवल उसकी 
सेना निरन्तर युद्धों के कारण थक गई थी, अ्रपितु वह स्वयं भी श्रान्ति श्रनुभव 
करने लग गया था। मालवों के साथ युद्ध करते हुए उसकी छाती में जो घाव 
लगा था, वह अभी तक पूरी तरह से ठीक नहीं हुआ था । इस दशा में अपने 
देश को वापस पहुँचने से पूर्व ही बेबिलोन में उसकी मृत्यु हो गई । उसकी मृत्यु 
का काल ३२३ ई० माना जाता है । 

साम्राज्य में अव्यवस्था--सिकन्दर एक महान्‌ विजेता था। दिग्विजय 
द्वारा उसने एक विशाल साम्राज्य की स्थापना की थी। पर इस साम्राज्य को 
एक सूत्र में बांधे रखने की न उसमें शक्ति थी, और न उसके देशवासियों में । 
यही कारण है, कि सिकन्दर के मरते ही उसके साम्राज्य में अ्रव्यवस्था फैल गई। 
उसके विभिन्न सेनापति अपने पृथक्‌-पृथक्‌ राज्य स्थापित करने के लिये प्रयत्न- 
शील हो गये, और उसका साम्राज्य अनेक खण्डों में विभकत हो गया । 
सिकन्दर की विजयों द्वारा स्थापित विशाल मैसिडोनियन साम्राज्य उसकी मृत्यु 
के बाद जिन विभागों में विभक्‍त हो गया, वे निम्नलिखित थे-- 

(१) मैसीडोनिया--सिकन्दर मैसिडोनिया का निवासी था। वहां सेना- 
पति एण्टीगोनस न एक पृथक राज्य की स्थापना की । ग्रीस इसी राज्य 
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के अन्तगंत था । पर एणष्टीगोनस अपने राज्य में शान्तिपूर्वक शासन नहीं कर 
सका। उसके अनेक सेनापति उसके विरुद्ध उठ खड़े हुए, और उन्होंने श्रपने 
रत त्र राज्य कायम कर लिये । 

(२) मिस्न--सिकन्दर के टाल्मी नामक सेनापति ने मिस्र में अपना पृथक 
व स्वतन्त्र राज्य कायम किया, जो कई सदियों तक स्थिर रहा । 

(३) सीरिया--भारत से एशिया माइनर तक सिकन्दर के विशाल 
साम्राज्य के जो सुविस्तृत प्रदेश थे, उनपर सेनापति सैल्युकस ने श्रधिकार कर 
लिया, और एक नये राजवंश का प्रारम्भ किया । सिकन्दर द्वारा विजित भारतीय 
प्रदेश भी इसी राज्य के अन्तर्गत थे। इतिहास में सैल्युकस को सीरिया का राजा 
कहा जाता है, पर वस्तुतः वह सिकन्दर के साम्राज्य के सब एशियन प्रदेशों 
का अधिपति था | पर इस प्रसग में यह ध्यान में रखना चाह, कि सिकन्दर के 
'एशियन प्रदेशों पर सैल्युकस जो श्रपना स्वामित्व स्थापित कर सका, उसके लिये 
उसे अनेक वर्षों तक निरन्तर युद्ध करना पड़ा था। मैसिडोनियन सेना का एक 
भ्रन्य सेनापति एण्टीगोनस इस क्षेत्र में उसका मुख्य प्रतिद्वन्द्री था, श्रौर उसे परास्त 
करके ही वह अपने पृथक राज्य की स्थापना में समर्थ हुआ था । 

भारत में विद्रोह--जिस समय अभी सिकन्दर मकरान के मार्ग से बैबीलोन 
की ओर जा रहा था, उसे रास्तें में समाचार मिला कि भारत में विद्रोह हो गया है, 
आर सिन्ध नदी के पश्चिमी प्रदेशों का शासन करने के लिये जो क्षत्रप फिलिप्पस 
उसकी ओर से नियत किया गया था उसकी हत्या हो गई है । सिकन्दर 
के लिये यह सम्भव नहीं था, कि वह स्वयं लौटकर इस विद्रोह को शान्त करता । 
झत:ः अपने एक सेनापति यूदेमास ( ॥४प697708 ) को यह सन्देश भेजा, 
कि वह आम्भि की सहायता से इस विद्रोह को शान्त करे । पर यूदेमास को 
अपने प्रयत्न में सफलता नहीं हुई । 

३२३ ई० पूृ० में सिकन्दर की मृत्यु का समाचार जब भारत पहुंचा, तो 
उस द्वारा विजित अन्य प्रदेशों में भी विद्रोह की भ्रग्नि भड़क उठी । इस विद्रोह 
के नेता आाचाये चाणक्य श्र कुमार चन्द्रगुप्त थे। इनके प्रयत्न से भारत 
का पदिचिमी भाग किस प्रकार मंसिडोनियन साम्राज्य की अ्रधीनता से मुक्त 
हुआ, इस विषय पर हम यथास्थान विशद रूप से प्रकाश डालंगे । 


(५) मेसिडोनियन आक्रमण का भारतीय इतिहास पर प्रभाव 
सिकन्दर एक दिग्विजयी सम्राट्‌ था । ईरान, मित्र ग्रादि को जीतकर 
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उसने एक विशाल साम्राज्य का निर्माण किया। पर उसका साम्राज्य उसके 
मरते ही खण्ड-खण्ड हो गया। एशियन प्रदेशों में सेल्युकस द्वारा जो राज्य कायम 
रहा, वह वस्तुतः: पुराने हखामनी साम्राज्य का ही उत्तराधिकारी था। इसी 
प्रकार टाल्मी द्वारा मिद्ध में जिस पृथक राज्य की स्थापना हुई, कुछ ही समय बाद 
वह ग्रीक या में सिडोनियन राज्य न रहकर पुराना मिस्री राज्य ही बन गया और 
उसका ग्रीक-राजवंश पुराने फेरोहा-सम्राटों का स्मरण दिलाने लगा । वस्तुतः 
सिकन्दर एक शभ्रांधी की तरह आया था, और न्लांधी की तरह ही लौट गया था। 
उसने कितने ही पुराने राजवंशों और राजकलों का उच्छेद कर दिया, 
पर उनके स्थान पर वह किसी ऐसी व्यवस्था का सूत्रषणात नहीं कर सका, 
जो इतिहास में चिरस्थायी रहती । 

सिकन्दर यह भी स्वप्न लेता था, कि संसार की विविध सभ्य जातियों को 
मिलाकर एक विश्व-संस्कृति का प्रादुर्भाव करे । इसी उद्देश्य से उसने अपने 
यूनानी सैनिकों के विवाह ईरानी और भारतीय स्त्रियों के साथ कराये । उसका 
ख्याल था, कि इस प्रकार के विवाहों से जो सम्तान उत्पन्न होगी, वह उसके उद्देश्य 
को पूर्ण कर सकेगी । इसीलिये उसने बहुत-से सामूहिक विवाहों की व्यवस्था 
की, और सैकड़ों यूनानी सेनिकों के विदेशी स्त्रियों से एक साथ विवाह कराये । 
इन विवाहों द्वारा चाहे एक बिश्व-संस्क्ृति का जन्म न हो सका हो, पर सिकन्दर 
की दिग्विजय का यह परिणाम अवश्य हुआ, कि चौथी सदी ई० पृ० की तीन 
उन्नत व सभ्य जातियां-ग्रीक-ईरानी और भारतीय-एक दूसरे के निकट सम्पर्क 
में श्रा गई, और उनमें ज्ञान व व्यापार का सम्बन्ध घनिष्ठ हो गया । 

भारत के इतिहास पर मेसिडोनियन आक्रमण का जो प्रभाव पड़ा, उसे 
संक्षेप के साथ इस प्रकार प्रदर्शित किया जा सकता है-- 

(१) पश्चिमी और उत्तर-पश्चिम-भारत में जो बहुत-से छोटे बड़े राज्य 
उस समय विद्यमान थे, सिकन्दर के श्राक्रण के कारण उनकी स्वतन्त्र सत्ता 
नष्ट हो गई। उसकी प्रबल शक्ति के सम्मुख वे भ्रपनी स्वतन्त्रता की रक्षा नहीं 
कर सके। गंगा के पूर्व में प्राचीन काल में जो बहुत-से छोटे-बड़े राज्य विद्यमान 
थे, वे मगध की साम्राज्य-विस्तार की प्रवृत्ति और प्रबल शक्ति द्वारा नष्ट किये 
गये थे। जो काये गंगा के पूर्व में मगध के सम्राटों ने किया था, वही विपाशा के 
पश्चिम में सिकन्दर ने किया । सम्पूर्ण उत्तरी भारत में एक शक्तिशाली 
साम्राज्य स्थापित होने के क.य॑ में इससे बहुत सहायता मिली । चन्द्रगुप्त मौर्य 
जो सम्पर्ण उत्तरी भारत में श्रपना एकच्छत्न साम्राज्य स्थापित कर सका. उसमें 
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सिक-*दर की दिग्विजय बहुत सहायक सिद्ध हुई, उसके आक्रमण ने वाहीक देश 
के शक्तिशाली जनपदों के बल को क्षीण कर दिया, और चन्द्रगुप्त मौर्य उन्हें 
सुगमता के साथ अपनी अधीनता में ला सका । 


(२) भारत का पश्चिमी संसार के साथ सम्बन्ध स्थापित होने में इस 
ग्राक्रमण से बहुत सहायता मिली। इससे पूर्व भी भारत का पादचात्य जगत्‌ 
से सम्बन्ध विद्यमान था। पर कुछ वष। के लिये विपाशा से भूमध्यसागर 
तक के सुविशाल प्रदेश में एक शासन की स्थापना ने इस सम्बन्ध को बहुत अधिक 
दृढ़ कर दिया । भारत के व्यापारी बड़ी संख्या में मिश्र और ग्रीस जाने-आाने 
लगे । पश्चिमी देशों में भारत का माल अच्छी मात्रा में बिकने लगा और विदेशी 
माल भारत में बिक्री के लिये आने लगा । 


(३) सिकन्दर ने भारत के विजित प्रदेशों में श्रपने सनिकों की जो छावनियां 
स्थापित की थीं, वे देर तक वहां नहीं रह सकीं । पर इन विदेशी सैनिकों को 
यह अवसर भी नहीं मिला, कि वे अपने देशों को वाप॑ंस लौट सकें । उनमें से 
बहुतों ने चन्द्रगुप्त मौयं की सेना में भूत सेनिक के रूप में कार्य करना स्वीकार 
कर लिया । चन्द्रगुप्त के नेतृत्व में जिस सेना ने नन्‍्द-वंश का विनाश करने के 
लिये मगध पर आक्रमण किया था, उसमें प,रसीक और म्लेच्छु से नकः भी 
शामिल थे । सम्भवत: ये विदेशी सैनिक सिकन्दर की उन सेनाओं के अ्रवशेष 
थे, जो वह भारत में छोड़ गया था । इन ग्री /-मं सिडोनियन और पारसीक सैनिकों 
द्वारा भारत की सभ्यता और संस्कृति पर अवश्य प्रभाव पड़ा । सिकन्दर ने जो 
नगर भारत में स्थापित किये थे, उनसे इस देश की संस्कृति में अनेक एसे तर्वों का 
प्रवेश हुआ, जो ग्रीक लोगों की देन थे। सिकन्दर ने भारत के विजित प्रदेशों 
में अपने सिक्‍के भी प्रचलित किये थे। इनमें से एक प्रकार के सिक्कों पर राजा 
पोह को हाथी पर भागते हुए व ग्रीक अद्वारोही द्वारा उसका पीछा करते हुए 
दिखाया गया है । इसमें स-देह नहीं कि इस काल के बाद भारत में जो सिक्‍के बने, 
उन पर ग्रीक प्रभाव स्पष्ट था । 


(६) सिकन्दर के आक्रमण के समय भारत की दशा 


जिन श्रनेक ग्रीक लेखकों ने सिकन्दर की दिग्विजय का वृत्तान्त लिखा 
है, उन्हें ने भारत में उसके आक्रमण का उल्लेख करते हुए स्वाभाविक रूप 
से इस देश के विविध जनपदों के सम्बन्ध में भी अनेक महत्त्वपूर्ण व उप्र- 
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योगी बातों का जिक्र कर दिया हैं । इनमें से कुछ बातों का निर्देश करना इस 
यूग के भारत की दशा को समझने में सहायक होगा । 

विविध राज्य-सिकन्दर के आक्रमण के समय पश्चिमी भारत में अनेक छोटे- 
बड़े राज्य थे। पूर्वी भारत में उस समय एक विशाल साम्राज्य की स्थापना 
हो चुकी थी, जो पुराने युग के जनपदों को अपनी अधीनता में ला चुका था । 
पर पंजाब, सिन्‍्ध झ्ादि में भी अभी तक अनेक जनपदों की सत्ता थी। ये 
जनपद दो प्रकार के थे, राजतन्त्र और गणतन्त्र । र.ज्तन्त्र राज्यों में गान्धार, 
केकय और अभिसार मुख्य थे । इनके अतिरिक्त मद्रक, पुष्करावती और 
मुचिकर्ण राज्य भी राजतन्त्र थे। मुचिकर्ण को द्वराज्य कहना अ्रधिक उपयुक्त 
होगा, क्‍योंकि स्पार्टा के समान उसमें भी दो वंशक्रमानुगत राजाओ्ों का शासन 
होता था । 

पर पश्चिमी भारत में इस समय राजतन्‍्त्र-जनपदों की अपेक्षा गणततन्त्र- 
जनपदों की संख्या अधिक थी। कठ, शिवि,आग्रेय, मालव, क्षुद्रक, ग्लुचकायन 
और क्षत्त इनमें मुख्य थे। इन गणराज्यों का स्वरूप प्रायः वेसा ही था, जेसा 
कि प्राचीन ग्रीस के एथन्स आदि गणतन्त्र-जनपदों का था। कौटलीय अर्थशास्त्र 
झभ्ौर पाणिनि की भष्टाध्यायी द्वारा ग्रीक-लेखकों के इस विवरण की पुष्टि होती है । 
अ्रष्टाध्यायी में न केवल इनमें से अनेक गणराज्यों का अपितु उनके कुलों 
(गोत्रों) का भी उल्लेख मिलता है। ग्रीक-लेखकों ने इन गणों के शासन व रीति- 
रिवाज आदि के विषय में जो कुछ लिखा हे, उसका निर्देश हम ऊपर कर 
चुके हें । 

धर्म--यद्यपि बौद्ध-धर्म को प्रारम्भ हुए दो सदी के लगभग समय व्यतीत 
हो चुका था, पर पश्चिमी भारत में अभी उसका विशेष रूप से प्रचार नहीं 
हुआ था। इस प्रदेश में श्रमी पुराना सनातन आर्य-धर्म ही प्रचलित था । 
ब्राह्मणों के प्रति जनता के हृदय में बहुत श्रद्धा थी, और वे भी अपने कतंव्यों 
का पालन करने में तत्पर रहते थे। पर कहीं-कहीं ग्रीक-लेखकों ने श्रमणों का भी 
जिक्र किया है, जिससे सूचित होता है कि इस प्रदेश में बौद्ध-धर्म का प्रवेश भी शुरू 
हो चुका था। 

आश्िक दज्ञा--ग्रीक-लेखकों क विवरणों से ज्ञात होता हैँ, कि इस युग में 
भारत श्राथिक दृष्टि से बहुत समृद्ध था । लोग गोधन को बहुत महत्त्व 
देते थे और भारत में गाय-बैल के पालन का बहुत रिवाज था । भारत 
के विजित प्रदेशों से सिकन्दर ने गाय-बेल बहुत बडी संख्या में अश्रपने देश 
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मंसिडोनिया में भिजवाये थे । ग्रीक-लेखकों ने इनकी संख्या २,३०,००० 
लिखी हैँ । गान्धारराज आम्भि ने सिकन्दर को जो भेंट-उपहार दिये थे, 
उनमें सुवर्ण, मुक्ता और रजत के अतिरिक्त ३,००० बेल और ११,००० भेड़ें 
भीथीं। 


सहायक ग्रन्थ 


॥०(ंरवी6० ; पव्र6 वह्रणश0ा एा ावां॥& एए 30059॥7- 
पवैछ'ः 406 (लक 

॥0(्ावी&० $ #70९७४ करवा, &8 व65छएफल्व का 
(]98808] ॥/॥2/'कापा'€. 

जिधाएा ४. ॥ ; परशाए सि800"ए ए वा. 

पृफ्शाशा : तरहा0ए 0 06070 7749. 

(कााएणा26 म्ांई0'ए ० पावा& ४०. ॥. 

शब्चष्प्रागवैक्ा' 860 ; 47 3वएथा००व प्ता॥४/09ए ए फावा&. 

बं9ए88जतो हि. 2. : प्ांगवंपष 200: 

ति०एटी ॥. 8 ; व ज्ञाइ४0ए ए ाएशा। रिप्रो6 वा 

79. 

शलाड प्ष. ७. : 0प0४॥76 ० प्रा8007"ए. 

जयचन्द्र विद्यालंक/र--भारतीय इतिहास की रूपरेखा भाग २ । 

अगवत्‌शरण उपाध्याय--प्राचीन भारत का इतिहास । 


रसाणठ्वा जन्यथाय 


तिथिक्रम की समस्या 
(१) भारतीय इतिहास के तिथिक्रम की आधारशिला 


तिथिक्रम के आधार-भारत के प्राचीन राजनीतिक इतिहास को लिखते 
हुए हमने भ्रब तक तिथिकत्रम के प्रश्न पर विशेष ध्यान नहीं दिया । इसका कारण 
यह है, कि प्राचीन भारत के राजाओं और राजवंशों की तिथि बहुत विवाद- 
ग्रस्त है । ऐतिहासिकों में इस प्रश्न पर बहुत मतभेद हैँ । राजा रामचन्द्र 
किस समय हुए, महाभारत का युद्ध कब लड़ा गया, परीक्षित जनमेजय जनक 
झादि राजाओं का काल कौन-सा था-ये प्रश्न अभी तक अन्तिम रूप से निर्णीत 
नहीं हो सके हे । प्राचीन भारतीय इतिहास की जो अनुश्नति महाभारत-पुराण 
आदि में उपलब्ध होती हूँ, उससे राजाग्रों और राजवंशों का पौर्वापरय तो स्पष्ट 
हो जाता है, पर वे किस समय हुए, यह भली भांति स्पष्ट नहीं होता । प्राचीन 
साहित्य में लौकिकाब्द, यूधिष्ठिरशाक, शककाल, श्रीह१-संवत्‌ झ्रादि कितने 
ही संवतों का उल्टेख हैं । पर कठिनता यह है, कि इन संवतों का भारतीय तिथि- 
क्रम में क्या स्थान है, यह बात भी निविवाद नहीं है । विक्रम-संवत्‌ भारत के बड़े 
भाग में अब तक प्रचलित है, पर इस संवत्‌ के प्रारम्भ का प्रदइन भी अब तक 
निर्णीत नहीं हो सका हैं । इस दशा में भारत के प्राचीन इतिहास को लिखते हुए 
किसी तिथिक्रम का उपयोग कर सकना सुगम नहीं हैं। यही कारण है, जो भ्रब 
तक हमने राजवंशों और राजाओं का उल्लेख करते हुए उनकी तिथि या काल 
का उल्लेख नहीं किया है । 

वर्तमान समय के विद्वानों ने भारत के प्राचीन इतिहास में तिथिक्रम का 
निर्धारण करते हुए जिन बातों को आधार बनाया है, वे निम्नलिखित हें- 

(१) ग्रीक-लेखकों के विवरणों के अनुसार जब सिकन्दर ने भारत पर 
आक्रमण किया, तो प्राच्य देश में पाटलिपुत्र को राजधानी बनाकर जो शक्ति- 
दाल राजा राज्य कर रहा था, वह नन्द्रमस या नन्‍्द था। उसे मारकर सेनन्‍्ड्रा- 
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कोट्स (चन्द्रगुप्त) ने राज्य प्राप्त किया । और दूद्धिछस (2:५५ पकशीओ सिकन्दर 
का समय हमें ज्ञात है, भ्रत: राजा नन्द/“अ्रौरिऋर्द्धगप्त की 

हो जाता है। पुराणों में प्राचीन राजवंशों के रंगजा्मा|किशिडिकाएंलकाय वा हई हें. 
उनका काल भी नन्द और चन्द्रगप्त के कोल कछेक्परधार पर उि््नीरिश मैया जा 
सकता हैं । 

(२) बौद्ध-साहित्य द्वारा महात्मा बद्ध का और ज॑न-साहित्य द्वारा वधमान 
महावीर का काल भी निश्चित कर सकना सम्भव है । क्योंकि इस साहित्य में 
बुद्ध और महावीर के समकालीन राजाश्रों का उल्लेख भी मिलता हैं, अतः 
बिम्पिसार, अजातशत्र्‌ आदि राजाओं का काल भी स्वयमेव निश्चित हो जाता 
है । पौराणिक अनुश्रुति के अन्य राजाञ्रों का समय बुद्ध और महावीर के 
समकालीन राजाशों के पौर्बापरयय द्वारा निर्धारित कर सकना सम्भव हैं । 

इन दो आधारों पर विद्वानों ने प्राचीन भारत के तिथिक्रम को किस ढंग 
से निश्चित करने का प्रयत्न किया, अब हम इस बात पर विचार करेंगे । 

तिथिक्रम की आधारशिका-२८ जनवरी, १७६३ को सर विलियम जोन्स 
ने बंगाल की रायल एशियाटिक सोसायटी के सम्मुख अपना यह आविष्कार" 
पेश किया था, कि ग्रीक राजदूत मैगस्थनीज ने अपने विवरण में जिस 'पालिबोधा' 
का उल्लेख किया है, वह वस्तुतः पाटलिपुत्र है, और वह जिस सेण्ड्राकोट््स' की 
राजसभा में राजदूत के रूप में रहा था, वह चन्द्रगुप्त मौयं था। सर विलियम 
जोन्स की इस कल्पना को विल्फोड, मैक्समूलर आदि विद्वानों ने स्वीकृत कर लिया 
और अनेक प्रमाणों द्वारा इसकी पुष्टि की। मैक्समूलर ने इस कल्पना को भार- 
तीय तिथिक्रम का आधार मानते हुए लिखा कि “केवल एक ही साधन हे, 
जिससे कि भारतीय इतिहास को ग्रीस के इतिहास के' साथ जोड़ा जा सकता 
है, और भारत के तिथिक्रम को ठीक सीमाबद्ध किया जा सकता है। यद्यपि ब्राह्मणों 
ओर बौडद्धों के साहित्य में सिकन्दर के आक्रमण का कोई जिक्र नहीं है, और 
सिकन्दर के साथियों द्वारा वणित ऐतिहासिक घटनाओं को भारत के ऐतिहसिक 
इतिवृत्त से मिला सकना असम्भव है, तथापि भाग्यवश प्राचीन लेखकों ने एक 
ऐसा नाम सुरक्षित छोड़ दिया है, जो कि सिकन्दर की विजयों के तत्काल बाद की 
घटनाओं की ठीक व्याख्या कर देता है, और जो प्राच्य तथा पाइ्चात्य इतिहासों 
को मिलाने के लिये श्ंखला का कार्य करता है। यह नाम है, सैण्ड्राकोट्रस या 
सेण्ड्रोकिप्टस (88707/009.9॥प8) अथवा संस्कृत का चन्द्रगुप्त ।” इसके 
बाद फिर अध्यापक मेक्समूलर ने लिखा है-- 
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“जस्टिन, एरियन, डायोडोरस, सिक्‍युलस, स्ट्रेबो, क्विन्टस, कटियस और 
प्लटाक आदि प्राचीन लेखकों से हमें ज्ञात होता है, कि सिकन्दर के समय गंगा 
के पारवर्ती प्रदेशों पर एक शक्तिशाली राजा राज्य करता था। इसका नाम 
क्सैण्ड्मस (>(७7707:87768 ) थ!। सिकन्दर के आक्रमण के बाद शीघ्र ही 
सैण्ड्राकोट्ट्स या सैण्ड्रोकिप्टस ने एक नवीन साम्राज्य की स्थापना की ।” इसके 
बाद मैक्समूलर महोदय ने ग्रीक-लेखकों के वर्णनों से पुराणों के चन्द्रगुप्त की 
समानता प्रतिपादित की हैँ । प्रो” विल्सन और प्रो० लेस्सन आदि सुप्रसिद्ध 
पुरातत्त्ववेत्ताओं ने भी इसी मत की पुष्टि की । यही- कल्पना भारत के प्राचीन 
तिथिक्रम की आधारशिला मानी जाती हैं । पुराण आदि प्राचीन इतिवृत्त में 
वर्णित सब वंशावलियों और राजाओं के काल का निर्णय इस कल्पना के आधार 
पर सरलता से कर दिया गया है । ३२५ ई० पू० में सिकन्दर ने भारत पर आक्रमण 
किया और ३२२ ई० पृ० में चन्द्रगुप्त मगध के सिहासन पर बैठा । ये दो तिथियां 
भारत के प्राचीन इतिहास में निश्चित समझ ली गई, और इन्हीं को आ्राधार 
मानकर सब वंद्यों व राजाओं का काल-निर्णय सरलता से किया जा सका। निस्स- 
न्देह सर विलियम जोन्स का यह आविष्कार' भारतीय इतिहास में एक अनुपम 
क्रान्ति है। भारतीय तिथिक्रम के निर्णय में इससे आइचर्य जनक सहायता मिली है । 
बहुत समय तक पाइचात्य व भारतीय-सब ऐतिहासिक इस आविष्कार को 
सत्य मानते रहे । यद्यपि प्रो० ट्रोयर आदि कुछ विद्वानों ने इसमें सन्देह प्रकट 
किया, पर सभी पुरातत्त्ववेत्ता इसको सत्य व निश्चित सिद्धान्त मानकर चलते 
रहे । 

इस कल्पना का बिरोध--परन्तु बाद में कुछ विद्वानों ने इसके विरुद्ध जोर के 
साथ आन्दोलन शुरू किया । उन्हें यह मान्य नहीं हुआ, कि ग्रीक-लेखकों का 
सैण्ड्राकोट्स और भारत का मौर्य चन्द्रगुप्त एक ही हैं। इन विद्धानों में श्री टी० 
एस० नारायण शास्त्री, श्री एम० के० आचाये और श्री टी० सुब्जभाराव के 
नाम विशेषतः उल्लेखनीय हैं । इनमें भी श्री नारायण शास्त्री ने इस सम्बन्ध में 
बहुत विस्तार से विचार किया है । उन्होंने सर जोन्स की कल्पना में मुख्यतया 
निम्नलिखित दोष प्रदर्शित किये हें-- 

१. चन्द्रगुप्त मौर्य की यह तिथि (३२२ ई० पू०) भारत के सब प्राचीन 
ऐतिहासिक इतिवृत्त के प्रतिकूल है। प्राचीन अनुश्रुति के अनुसार मौय॑ चन्द्रगुप्त 
की तिथि १५३५ ई० पू० है । 

२. जिस समय सर विलियम जोस्स ने यह ग्राविष्कार किया, उस समय 
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तक केवल एक चन्द्रगुप्त का ही ऐतिहासिकों को परिज्ञान था। परन्तु बाद में 
ग्प्तवंश के संस्थापक चन्द्रगूप्त का भी पता लगा है। प्राचीन इतिवृत्त के अनुसार 
गृप्तवंश के संस्थापक चन्द्रगुप्त का काल ३२८ ई० पू० से प्रारम्भ होता है । इस 
भ्रवस्था में कोई क्रारण नहीं समझ में ञ्राता, जिससे कि ग्रीक-लेखकों के सैण्ड्रा- 
कोट्टस को इस गृ त-वंशी चन्द्रगुप्तके साथ क्यों न मिलाया जाय । ग्रीक-लेखकों 
का श्रन्य वृत्तान्त भी इसके साथ पूर्णतया मिलता है । 

३. भारतीय इतिवत्त के अनुसार आन्ध्रवंश के शासन से पूर्व भारत पर 
कोई विदेशी झ्राक्रमण नहीं हुए । भ्रतः स्वाभाविक रूप से मोर चन्द्रगुप्त के समय 


में सेल्यूकस का आक्रमण नहीं माना जा सकता । 
४. इन दोषों के अतिरिक्त श्री नारायण शास्त्री का यह कहना है, कि 


भारतीय इतिवृत्त के अनुसार अआन्ध्रवंश के अ्रन्तिम राजा चन्द्रश्नी को हटाकर 
गृप्तवंश के संस्थापक चन्द्रगुप्त ने स्वयं राज्य प्राप्त किया था। ग्रीक-लेखकों के 
अनुसार सैण्ड्राकोट््स ने क्सैण्ड्मस को मारकर राज्य प्राप्त किया । वसंण्ड्रमस 
और चन्द्रश्नी में ध्वनिसाम्य स्पष्टरूप से विद्यमान है । नन्दवंश के अन्तिम राजा 
धननन्द या नन्द के साथ क्सेण्ड्मस का ध्वनिसाम्य प्रतिपादित नहीं किया जा 
सकता । सैण्ड्राकोट््स और चन्द्रगुप्त का साम्य तो स्पष्ट ही हैं। इसलिये इन 
नामों की समानता के साथ इन घटनाओं की समानता भी पूर्णरूप से मिल 
जाती हैं। भारतीय तिथि-क्रम के अनुसार गुप्तवंशी चन्द्रगुप्त प्रथम का शासन- 
काल ३२८ ई० पू० से ३२१ ई० पू० तक है, जो यूनानी सिकन्दर के आक्रमण 


से ठीक तरह मिल जाता है । 
कलियुग-राज-वृत्तान्त के अनुसार आरान्ध्रवंश का अन्तिम राजा चन्द्रश्नी था। 


इसके सेनापति का नाम चन्द्रगुप्त था। इस चन्द्रगुप्त ने अपनी सेना की सहायता 
से चन्द्रश्मी को मरवा दिया और उसके लड़के पुलोमान्‌ का प्रतिभू (रीजेंट) 
बनकर वह स्वयं राज्य करने लगा। इस तरह पुलोमान्‌' ने सात वर्ष तक चन्द्र- 
गुप्त के प्रतिभूत्व” (रीजेन्सी) में राज्य किया। उसके परचात्‌ चन्द्रगुप्त ने 
पुलोमान्‌ को भी मार दिया और स्वयं राजा बन गया । इस चन्द्रगुप्त के भ्रनेक 
पुत्र थे। उनमें से एक पुत्र का नाम समुद्रगुप्त था । इस समुद्रगुप्त ने म्लेच्छ सेनाओ्रों 
की सहायता से स्वयं अपने पिता को मारकर राज्य प्राप्त किया । इस प्रकार 
गुप्तवंश का यह वृत्तान्त ग्रीक सेण्ड्राकोट्स के वृत्तान्त से प्री तरह मिलता है । 
चन्द्रश्नी ही क्सेण्ड्रसस' है, जिसे मारकर सैण्ड्राकोट्रस ने एक नवीन राजवंश की 
स्थापना की । फिर इसके पुत्र समुद्रगुप्त या सेण्ड्रोकिप्टस ने म्लेच्छ व ग्रीक भ्रादि 
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विदेशी और स्वदेशी सेनाओ्रों की सहायता से स्वयं राज्य प्राप्त कर लिया । यही 
सेण्ड्रीकिप्टस सिकन्दर से मिला था | सिकन्दर से भेंट करनेव।ले व्यक्ति को 
सेण्ड्राकोट्स भ्रा-तवश ही लिखा गया है। यूनानियों ने सैण्ड्रोकिप्टस का सम्बन्ध 
विदेशी राजाओं से लिखा है, और कलियुगराजवृत्तान्त के अनुसार गुप्तवंशी 
इस समुद्रगुप्त का भी विदेशी नृपों के साथ सम्बन्ध था । इस तरह स्पष्ट है, कि 
भारतीय तिथिक्रम के निश्चय में सर विलियम जोन्स तथा उनके अनुयायी 
विद्वानों ने बहुत बड़ी गलती की है । उनकी 'ग्रीक समसामयिकता (07०८६ 
597०770ग्रांडा॥ ) अशुद्ध आधारों पर आश्रित हैं। सच्ची ग्रीक समसाम- 
यिकता चन्द्रगुप्त मौर्य के साथ न समझकर ग्प्तवंशी चन्द्रगुप्त प्रथम के साथ 
समझनी चाहिये । 


(२) ईरानी समसामयिकता 


श्री नारायण शास्त्री के अनुसार ग्रीक लोगों के प्राचीन वृत्तान्त बहुत 
अग्रधिक भ्रमोत्पादक हैं। यदि विदेशी इतिहास में भारतीय तिथिक्रम की 
समसामयिकता ढूंढ़ना आवश्यक ही हो, तो उसे ईरानी इतिहास में ढंढ़ना 
चाहिये । इसीलिये उन्होंने एक पशियन समसामयिकता (>छाशंक्रा 
७५४7४०77००शांड॥) की कल्पना की है, जिसे हम इस प्रकार स्पष्ट कर 
सकते हैं । 

साइरस ने ईरानी साम्राज्य की स्थापना की थी। इस साम्राज्य-स्थापना 
की तिथि ५५० ई० पू० है । इस समय से ईरानी इतिहास में एंक नवीन संबत्‌ 
का प्रारम्भ हुआ । यह संवत्‌ भारत में भी चला, क्योंकि उस समय भारत और 
ईरान का बहुत सम्बन्ध था, और साइरस ने पशियन साम्राज्य की स्थापना 
भारत की सहायता से ही की थी। यह संवत्‌ भारतवर्ष में शककाल', 'शकनृपति- 
काल' और शक-संवत्सर' आदि नामों से प्रसिद्ध हुआ । 

प्राचीन समय में ईरान में भी अनेक छोटे-बड़े राज्य थे। इनमें 'एलम' 
नाम का एक राज्य था, और साइरस इसी का राजा था । उसने ५५० ई० पू० 
में अपने पड़ोस के अन्य राज्यों को जीतकर ईरानी साम्राज्य की नींव डाली । 
५५० ई० पू० की तिथि, जो कि ईरानी साम्राज्य के प्रारम्भ को सूचित करती है, 
संसार के प्राचीन इतिहास में बहुत महर्वपूर्ण हैं। हेरोद्दोतस ने स्पष्ट रूप से 
लिखा है, कि बाद के ईरानी राज/ काल की गणना इसी तिथि से करते थे। 
यह बिलकुल स्वाभाविक है, कि उन हिन्दुओं और उन भारतीय राजाओं ने, 
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जिन्होंने साइरस की सहायता की थी, इस शकनपति के साम्राज्य-स्थापन से 
अपने काल की गणना करना प्रारम्भ कर दिया हो । 

बहुत प्राचीन काल से भारत और इन पाइदचात्य देशों का घनिष्ठ सम्बन्ध 
रहा है । महाभारत के द्वारा भारत का चीन, असीरिया, खाल्डिया, बेबिलोनिया, 
मिस्र, फिनीशिया आदि देशों के साथ सम्बन्ध सूचित होता है । साइरस के युद्धों 
से भी भारत का बहुत घनिष्ठ सम्बन्ध था। क्लेनोफोन के लेखों से सूचित होता 
है, कि ५६० ई० पृ० में जब साइशस का बेबिलोनियन लोगों के साथ युद्ध शुरू 
हुआ, तो दोनों पक्षों ने अपने-अपने प्रतिनिधि सिन्धु-देश के राजा के पास भेजे । 
इन प्रतिनिधियों का उद्देश्य भारत के राजा की सहायता प्राप्त करना था| भारत 
से एक प्रतिनिधि-+प्डल यह निर्णय करने के लिये गया कि दोनों में से कौन-सा 
पक्ष न्याय्य हे । अन्त में साइरस का पक्ष न्याय्य समझा गया और उसी की पुष्टि 
करने का निश्चय किया गया। इसी भारतीय सहायता का यह परिणाम हुआ, कि 
साइरस को सफलता प्राप्त हो सकी । इस प्रकार स्पष्ट हो गया, कि ५५० ई० 
पूृ० का काल न केवल ईराती-इतिहास में, ग्रपितु भारतीय इतिहास में भी बहुत 
ही महत्त्व का काल हे, क्योंकि भारतीयों ने साइरस की विजय के लिये बहुत 
गधिक सहायता की थी, और इसी कारण वह सफलमनोरथ हो सका था। 

अब हमें यह देखना है, कि भारतीय साहित्य में इस तिथि से किसी नये 
संवत्‌ का प्रारम्भ होता हे या नहीं ? प्राचीन साहित्य में एक प्रसिद्ध इ्लोक 
हैं-- 

आसन्‌ मघासु मुनयः शासति पृथिवीं युधिष्ठरे नृपतो । 

षट्द्विकपञ्चद्वियूत: शककालस्तस्य राज्ञश्व । (वराहमिहिर-संहिता ) 

इस इलोक के अनुसार यूधिष्ठर के काल और शककाल में २,५२६ वर्ष 
का भ्रन्तर है । हमें मालूम है, कि राजा युधिष्ठर की मृत्यु ३०७६ ई० पू० में 
हुई थी । अतः ३०७६ ई० पू० में २५२६ घटा देने पर ५५० ई० पू० निकलता 
है, जो निस्सन्देह शककाल के प्रारम्भ को सूचित करता है । इस प्रकार भारतीय 
साहित्य के श्रनुसार शककाल का प्रारम्भ ५५० ई० पृ० में ही समझना चाहिए । 
ईरानी इतिहास के अनुसार तो साइरस या शकनूपति का काल ५५० ई० पु० 
में प्रारम्भ होता ही है। शककाल के; विषय में ग्राजकल ऐतिह[सिकों में बहुत मत- 
भेद हैं । इस सब गड़बड़ का कारण शक' दब्द को ठीक प्रकार से न समझना ही 
है। प्राचीन साहित्य के सप्तद्वीपों में एक द्वीप का नाम 'शकद्वीप' था। इस शकद्वीप 
से सम्पूर्ण पश्चिमी एशिया का ग्रहण होता है । प्राचीन ईरान में एक प्रान्त का नाम 
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सकी (99026) भी था। शक दाब्द इस सकी प्रदेश में रहनेवालों कै लिये प्रयुक्त 
होता था । मनु के अनुसार शक लोग काम्बोज, पल्हव, पारद और यवन-इन 
उपविभागों में विभकत थे । इन्हीं शक लोगों <” राजा साइरस को शकनृपति के 
नाम से कहा गया है, और इसी के साम्राज्य-स्थापन के समय से वस्तुत: शककाल 
का प्रारम्भ हुआ था। यदि इस बात को मान लिया जाय, तो भारतीय तिथि- 
क्रम के सब विवाद समाप्त हो जाते हैं, और प्राचीन भारतीय साहित्य के अनुसार 
ही, बिना कोई रद्दोबदल किये सब कालों का फैसला हो जाता है । 

वर्तमान पुरातत्त्ववेत्ताओं ने अपने कल्पित तिथिक्रम के अनुसार इस शक- 
काल को भी जहां तक सम्भव हो, पीछे ले जाने का प्रयत्न किया हैं । इसे 
उन्होंने शालिवाहनशाक' के साथ मिला दिया है, और इसी गलती के कारण 
भारत के प्रसिद्ध ज्योतिषी वराहमिहिर की तिथि ५०५ ई० प० नियत कर दी 
है । वराहमिहिर के प्रसिद्ध ग्रन्थ 'पञ्चसिद्धान्तिका' के अनुसार यह ग्रन्थ ४२७ 
शककाल में समाप्त किया गया था। अब क्योंकि वराहमिहिर विक्रमादित्य के 
नवरत्नों में से एक था, इसलिये विक्रम की तिथि भी पांचवीं व छठी शताब्दी ई० 
प० में फेंक दी गई है, यद्यपि विक्रम की तिथि उसके वर्तमान प्रचलित संवत्‌ के 
अनुसार भी ५७ ई० पू० है, और सर विलियम जोन्स ने भी इसे स्थिर तिथि के 
तौर पर स्वीकत किया है । अब यदि ५५० ई० पृ० में शक-काल को माना जाय, 
तो वराहमिहिर की तिथि ५५०-४२७--१२३ ई० पृ० हुई। वराहमिहिर की 
मृत्यु आमराज' के अनुसार ५०६ शक में श्र्था[ ५५०-५०६--४१ ई० पृ० में 
हुई थी । इस प्रकार वराहमिहिर १२३ ई० पू० से ४१ ई० पू० तक अवश्य ही 
जीवित थे । यह तिथि पुराने इतिवृत्त के सर्वंथा अनुकल है । 

इसी प्रकार कालिदास की तिथि को लीजिये । कालिदास अपने ज्योति- 
विदाभरण” नामक ग्रन्थ में लिखता है- 

धन्वन्तरिक्षपणका5म रसिह्शझूक - 
वेतालभट्टघटकर्प रकालिदासा- । 
ख्यातो वराहमिहिरो नृपते: सभायां 
रत्नानि वे वररुचिनंव विक्रमस्य- ।। 

इसी ज्योतिविदाभरण ग्रन्थ में वह यह भी लिखता है, कि यह ग्रन्थ मेंने 
३०६८ कलि-संवत्‌ में समाप्त किया । यह ३०६८ कलि-संवत्‌ ३४ ई० पू० के 
बराबर है, जो कि पुरातन इतिवत्त के अनुकूल है । जब कालिदास के अनुसार ही 
वराहमिहिर उसके समकालीन है, तो वराहमिहिर की तिथि भी इसी के लगभग 
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होनी चाहिये । भ्रतः शककाल का प्रारम्भ ५५० ई० पृ० में ही मानना उचित है। 
इसी सम्बन्ध में एक अन्य उदाहरण लीजिये । प्रसिद्ध ज्योतिषी भास्करा-: 
चार्य ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ सिद्धान्तशिरोमणि में लिखा है, कि वह १०३६ शक- 
नूप समय में हुआ । इसके अनुसार पाश्चात्य विद्वान्‌ यह मानते हैं, कि भास्कराचार्य 
का समय ११५० ई० प० है । परन्तु इसमें आपत्ति यह आती है, कि अल्बरूनी 
ने, जिसने कि १०३० ई० ५० में भारत की यात्रा की थी, भास्कराचार्य और 
उसके ग्रन्थों का उल्लेख किया हैं । क्‍योंकि अल्बरूनी यूरोपियन विद्वानों द्वारा 
स्वीकृत भास्कराचार्य की तिथि से ८० साल पहले आया था, इसलिये प्रो० 
बीवर ने भी इस कठिनता को अनुभव किया है । वे लिखते हैं, कि में स्वीकार 
करता हूं, कि में इस पहेली को सुलझाने में अ्रसमर्थ हुं ।। इसी कारण उन्होंने दो 
पृथक्‌ भास्कराचार्यों की सत्ता की कल्पना कर ली है । 
इस प्रकार यदि इस ईरानी समसामयिकता को भारतीय तिथि-क्रम का 
ग्राधार मान लिया जाय, तो भारतीय इतिवृत्त के वर्णनों में ग्रधिक उथल-पुथल 
करने की आवश्यकता नहीं रहती । पादइचात्य ऐतिहासिक, श्री नारायण शास्त्री 
के मतानुसार, व्यर्थ ही भारतीय इतिवृत्त को सन्देह की दृष्टि से देखते हैं । वस्तुतः 
भारत का प्रामाणिक इतिहास और तिथिक्रम विशुद्धरूप में पुराण आआरादि ग्रन्थों 
में उपलब्ध हैं। सम्पूर्ण भारतीय ग्रन्थ निविवाद रूप से कलियुग-संवत्‌ और 
युधिष्ठरश।क को आज से लगभग ५,००० वर्ष पूर्व प्रारम्भ हुआ मानते हें । 
पादचात्य विद्वानों ने इस कलियुग-संवत्‌ तथा इसी तरह के अन्य प्राचीन संवतों 
में परिवर्तन करने का व्यर्थ यत्न किया हैं। श्री शास्त्री के श्रनुसार भारत के प्राचीन 
संवतों का ब्यौरा संक्षेप में इस प्रकार है- 
( १ ) सृष्ट्यब्द-१६५५८८३१० १ र्ई० प्‌० 
(२) चतुर्यूग संवत-३८६११०२ ई० पू० 
(३) कलियुग-संवत्‌-३१०२ ई० पू० 
(४) लौकिकाब्द-३०७८ ई० पू० 
(५) युधिष्ठिशाक-३१३६ ई० पू० 
(६) शककाल-५५० ई० पू० 
(७) श्रीहृषंकाल-४५७ ई० पू० 
(८) विक्रम-संवत्‌ू-५७ ई० पू० 
(९) शालिवाहन शाक-७८ ई० प० 
(१०) कोललम संवत-८5२५ ई० प० 
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भारतीय साहित्य में ये ही संवत्‌ उपलब्ध होते हे । यदि इनकी प्रामाणिकता 
को स्वीकत कर प्राचीन इतिवृत्त की विवेचना की जाय, तो सब घटनाओं का 
समन्वय सरलता के साथ हो जायगा । 
इस प्रकार श्री नारायण शास्त्री ने पाइ्चात्य विद्वानों द्वारा स्वीकृत तिथि- 
क्रम का ख डन कर भारतीय इतिवृत्त के ग्ननुसार एक नये तिथिक्रम का निर्धारण 
किया है । महाभारत के बाद यह तिथिक्रम निम्न प्रकार हें-- 
(१) प्रद्योततंश-२१३३ ई० पू० से १९६५ ई० पू० तक 
(२) शैशुनागवंश-१६६५ ई० पू० से १६३५ ई० पू० तक 
(३) नन्दवंश-१६३५ ई० पू० से १५३५ ई० पू० तक 
(४) मौर्यंबंश-१५३५ ई० पू० से १२१६ ई० पू० तक 
(५) शुद्धवंश-१२१६ ई० पू० से ६१६ ई० पू० तक 
(६) कण्ववंश-६१६ ई० पू० से ८रे४ ई० पू० तक 
(७) आन्भ्रवंश-८३४ ई० पू० से ३२१८ ई० पू० तक 
(८) गृप्तवंश-३२८ ई० पू० से ८३ ई० पूृ० तक 
इसमें सन्देह नहीं, कि यदि श्रीनारायण शास्त्री की इस स्थापना को स्वीकृत 
कर लिया जाय, तो भारतीय इतिहास में बड़ी भारी क्रान्ति हो जायगी । अ्रब 
तक जिस तिथिक्रम को माना जाता है, वह एकदम बदल जायगा और भारतीय 
तिथिक्रम में एक नवीन युग का प्रारम्भ होगा । इस नवीन युग में ऐतिहासिकों 
को भी प्राचीन भारतीय साहित्य की प्रामाणिकता उसी तरह स्वीकत करनी 
'पड़ेगी, जिस तरह पुरातन पण्डित करते आये हें । इसमें विक्रमी संवत्‌ के प्रारम्भ 
के लिये किसी नवीन कल्पना की आवश्यकता नहीं रहेगी | श्रीयुत वि० ए० 
स्मिथ को नन्दवंश का शासनकाल, सब भारतीय ग्रन्थों के १०० वर्ष प्रतिपादित 
करने पर भी, अपनी ग्रीक समसामयिकता की रक्षा करने के लिये ५० साल न 
कर देना होगा । 
सचमुच श्री नारायण शास्त्री की स्थापना अद्भुत और मौलिक है । परन्तु 
अ्रभी उसमें अनेक इस प्रकार के दोष हें, जिनके कारण हम श्री शास्त्री 
तथिक्रम को मानने का साहस नहीं कर सकते । ये दोष निम्नलिखित हें- 
(१) प्रथम दोष सम्राट अ्रशोक के सम्बन्ध में है । अशोक मौयं-बंश का 
'तुतीय सम्राट था। इसके शिलालेखों में पांच विदेशी राजाओं के नाम उत्कीर्ण 
82-+- 
“यह धर्म-विजय देवताओं के प्रिय ने यहां (अपने राज्य में) तथा छः सौ 
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योजना दूर राज्यों में प्राप्त की है, जहां श्रन्तियोक नाम यवन-राजा राज्य करता 
हैँ, और उस अन्तियोक के बाद तुरमय, अन्तिकिनि, मक और अलिकसुन्दुर नाम 
क॑ चार राजा राज्य करते हैं ।” (चतुर्देश शिलालेख, संख्या १३) भ्रशोक के इस 
तथा अन्य शिलालेखों में जिन पांच राजाओं कें नाम उत्कीर्ण हैं, वे पाइचात्य 
देशों के इतिहास के अनुसार निम्नलिखित हं--श्रन्तियोक--सीरिया तथा 
पश्चिमी एशिया का अधिपति एण्टियोकस द्वितीय थिश्रोस (शासनकाल २६१- 
२४६ ई० पू०) । तुरुमय-ईजिप्ट का अधिपति टॉल्मी द्वितीय फिलेडैल्फस 
(२८५-२४७ ई० पू० ) । अन्तिकिनि-मे सिडोनिया का राजा एन्टिगोनस गोन्टस 
(२७६ ई० पूृ० से २३६ ई० पू०) । मक-साइरिनि का अधिपति मेगस (३०० 
ई० पू० से २५० ई० पू० तक) अलिकसुन्दर-कारिन्थ का शासक एलेक्जन्डर 
(२५२ ई० पू० से २४४ ई० पू० तक) । 

ये सब राजा अशोक के समकालीन थे । यदि श्री नारायण शास्त्री के मता- 
नुसार मौयंवंशी अशोक का समय १५ वीं सदी ई० पृ० में समझा जाय, तो इन 
समकालीन राजाओं का समय भी पीछे ले जाना होगा । पादचात्य इतिहास में 
इन राजाओं का काल निश्चित है । उसे आगे या पीछे करने के लिये केवल अशोक 
क॑ काल की युक्ति नहीं दी जा सकती । 

श्री शास्त्री ने इस दोष के निराकरण का प्रयत्न इस युक्त द्वारा किया है, 
कि जिस अशोक राजा के शिलालेख उपलब्ध होते हे, वह मौर्यबंशी अशोक न 
होकर गोनन्दवंशी अशोक था, जिसका वर्णन, कल्हण की राजतरड्रिणी में 
मिलता है । पर यह यूक्ति सन्‍्तोषजनक नहीं है, क्योंकि यदि राःतरज़्िणी के 
ग्रशोक को मौये अशोक से भिन्न माना जाय, तो इस बात का कोई प्रमाण नहीं, 
कि उसका साम्राज्य भारत भर में व्याप्त था । 

(२) भगवान्‌ बुद्ध के काल को ऐतिहासिकों ने स्वतन्त्र रूप से भी 
निर्धारित किया है । लंका, बरमा, चीन, सियाम आदि देशों में बौद्ध- 
धर्म अब भी विद्यमान हे, और लंका, बरमा तथा सियाम में तो बद्ध- 
निर्वाण-संवत्‌ भी प्रचलित है । यह संवत्‌ ५४४ ई० पृ० में शुरू होता है । इसी 
प्रकार जैन-अनुश्रुति के अनुसार वर्धमान महावीर का निर्वाण-काल ५२८ ई० 
पृ० है । पहले ऐतिहासिकों ने विविध ऐतिहासिक सामग्री का उपयोग कर बुद्ध 
का मृत्युकाल ४८५७ ई० पू० क॑ लगभग स्वीकार किया था। पर जायसवालजी 
ने इस विषय पर विस्तार के साथ विवेचना कर यह सिद्ध किया, कि लंका, 
बरमा आदि में प्रचलित बौद्ध-संवत्‌ सही है, और ऐतिहासिक प्रमाण भी इसी 
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को पुष्ट करते हैं। चीन की बौद्ध-अनुश्ुति के अनुसार भी महात्मा बुद्ध का समय 
छठी स़दी ई० पृ० में ही प्रमाणित होता है । 


(३) प्राचीन तिथिक्रम का निर्धारण 


नन्‍्द और चन्द्रगुप्त मौयं का काल ग्रीक समसामयिकता द्वारा निर्धारित 
हो जाने पर प्राचीन भारत के अन्य राजवंशों श्र राजाओं का समय निश्चित 
कर सकना कठिन नहीं रह जाता । ३२२ ई० थृ० में मोरियकुमार चन्द्रगुप्त 
ने नन्‍्द का विनाश कर पाटलिप॒त्र के राजसिहासन को प्राप्त किया था। भारतीय 
तिथिक्रम का यह श्रुवबिन्दु है, और इसी के आगे-पीछे अन्य तिथिक्रम निर्धारित 
किया जाता है । मौयं-राजबंश का समय निर्धारित हो जाने पर उनके पू्ववर्ती 
व परवर्ती राजाओ्ों का समय निश्चित कर सकना भी सुगम हो जाता है । 
महाभारत-युद्ध का समय-भारत के ज्योतित्र-सम्बन्धी प्राचीन ग्रन्थों के 
ग्रनुसार महाभारत-युद्ध का समय ३१०२ ई० पू० हैं। महाभारत में भी अनेक 
स्थलों पर यह उल्ठेख है, कि द्वापर युग का अन्त होकर जब कलियुग प्रारम्भ हुआ, 
तभी महाभारत का संग्राम हुआ । प्राचीन ज्योतिषियों के झ्ननुसार कलियुग का 
प्रारम्भ ३१०२ ई० पू० में हुआ था। पर पुराणों में उपलब्ध ऐतिहासिक 
श्रनुश्नति से यह बात सत्य सिद्ध नहीं होती । उसके श्रनुसार राजा युधिष्ठिर के 
शासन के श्रन्त और परीक्षित के अभिषेक से कलियुग का प्रारम्भ हुआ, जो एक 
हजार वर्ष का था | महाभारत-युद्ध के १०५० वर्ष बाद महापझननद हुआ्ना, 
और स्थल रूप से नन्‍्द के समय कलियुग की समाप्ति हो गई। नन्दवंश के शासन- 
काल में लोगों ने अनुभव किया, कि अभी कलियुग के लक्षण जारी हैं, तो उस- 
को भी कलियुग में शामिल कर लिया गया । विष्ण पुराण और भागवतपुराण 
में इसे 'कलि की वृद्धि होना कहा गया है । इसीलिये भागवतपुराण में कलियुग 
को बारह सौ साल का (कलिद्वदिशाब्दशतात्मक: ) कहा गया है । गार्गीसंहिता 
करा यह वचन इस बात को और अधिक स्पष्ट कर देता है -- 
शाद्रा: कलियुगस्यान्ते भविष्यन्ति न संशयः । 
यक्‍्ना ज्ञापयिष्यन्ति. ....७७#««ल्‍न्‍न्‍_-_"«न्‍« |] 
कलियूग के अन्तकाल में शद्र राजा होंगे और यवनों का आक्रमण होगा । 
व्रायुपुराण में भी स्पष्ट रूप से लिखा गया है, कि कलि के अन्त होने पर (कलि- 
शेषेतु) इस देश में यवन आवेंगे । इन प्रमाणों द्वारा इस बात में सन्देह नहीं 
रह जाता, कि बन्दबंश के शासनकाल में एक सहल्॒ वर्ष का कलियुग समाप्त 
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हो गया था, ओर उसी समय भारत पर यवनों का आक्रमण हुआ था। अतः 
राजा परीक्षित और नन्‍्द के बीच का काल एक हजार वर्ष मानना ही उचित 
है । महाभारत-युद्ध का काल ३१०२ ई० पृ० में मानने से नन्द और परीक्षित के 
'बीच का काल १६०० वर्ष के लगभग हो जाता है, जो पौराणिक गअनुश्रति के 
विपरीत है । 


श्री पार्जीटर ने एक अन्य झ्ाधार पर महाभारत-युद्ध के समय को निश्चित 
करने का प्रयत्न किया है। उन्होंने युधिष्ठर से नन्द तक के सब राजाओं का औस- 
'तन शासन-काल अठारह वर्ष मानकर महाभारत-युद्ध का समय ६५० ई० पू० के 
लगभग निश्चित किया है, जो कलियुग को एक सहस्न वर्ष का मानने की बात से 
निकलनेवाले परिणाम से विप दीत पड़ता है । पुराणों में जनमेजय के प्रपौत्र अ्धि- 
सीम कृष्ण और नन्द के बीच में राज्य करनेवा ऊँ राजाओं के जो नाम दिये गये हें 
उनकी संख्या २६ है । यदि इन २६ राजाओं में से प्रत्येक का औसतन शासन-काल 
१८ वर्ष मान लिया जाय, तो इन सब राजाओं ने कुल मिलाकर ४६४ साल तक 
राज्य किया । इस प्रकार अधिसीम कृष्ण का समय नन्‍्द से केवल ४६४ साल पूर्व 
था, और महाभारत-युद्ध का उससे लगभग १०० वर्ष पूर्व । इस ढंग से विचार 
करने पर महाभारत-युद्ध का समय ६५० ई० पू० के लगभग पड़ता है। 
पर श्री पार्जीटर की स्थापना पौराणिक अ्रनुश्नुति के प्रतिकूल है । अतः 
बहुसंख्यक विद्वान उसे स्वीकृत नहीं करते । उनका विचार हे, कि पुराणों की 
वशावलियों में जो कहीं-कही विरोध नजर आता है, उसका निराकरण कर 
सकना असम्भव नहीं हैं । श्री जायसवाल ने इसके लिये प्रयत्न किया और पुराणों 
में उपलब्ध वंशावलियों की समीक्षा कर महाभारत युद्ध का समय १४२४ ई० 
पू० स्वीकत किया । 


जायसवालजी के इस मत की पुष्टि एक भ्रन्य प्रकार से भी होती है । जिस 
प्रकार पुराणों में राजाओ्रों की वंशावलियां दी गई हें, वेसे ही कतिपय उपनिषदों में 
गुरु-शिष्य-परम्परा की तालिकायें भी विद्यमान हैं । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में 
४७ ग्रुओं के नाम मिलते हें । इनमें तीसरा नाम तुरकाषेय का है, जो श्रर्जुन के 
'पौत्र जनमेजय का पुरोहित था। इस उपनिषद्‌ का काल महात्मा ब॒द्ध से पहले 
का माना जाता है । उसे किसी भी दशा में छठी सदी ई० पू० (५५० ई० पू० 
क॑ लगभग ) के बाद का नहीं माना जा सकता । अ्रब यदि श्रन्तिम गुरु का काल 
४५० ई० पू० भी स्वीकृत किया जाय, और एक ग््‌रु का काल १८ वर्ष भी माना 
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जाय, तो तुरकाषेय का समय ८१० वर्ष पहले (१३६० ई० पू०) पड़ता है। इर 
प्रकार बृहदारण्यक उपनिषद्‌ की साक्षी से जनमेजय का समय १३६० ई:८ 
पृ० निश्चित होता है, और महाभारत-युद्ध को १४२४ ई० पू० के लगभग मान 
जा सकता हैं । 

बुद्ध का काल-हम इसी अध्याय में ऊपर लिख चुके हैं, कि बुद्ध के निर्वाण: 
वर्ष को ५४४ ई० पृ० में माना जाता है, यद्यपि इस विषय में अनेक मत हैँ । पः 
अनेक बौद्ध-देशों में प्रचलित बौद्ध-निर्वाण-संवत्‌ को पर्याप्त कारण के होने पर हू 
ग्रसत्य समझा जाना उचित है । इसीलिये आ्राजकल बहुसंख्यक विद्वान्‌ इस बात 
को स्वीकार करते हैं, कि बुद्ध की मृत्यु ५४४ ई० पू० में हुई, और उनका काल 
छठी सदी ई० पृ० में था । 

तिथिक्रम-बुद्ध और ननन्‍्द का काल निर्धारित हो जाने पर पूवेनन्द-युग के 
मुख्य राजाओं का काल निश्चित कर सकना अधिक कठिन नहीं रह जाता | 
ग्रनेक ऐतिहासिकों ने बुद्ध और नन्‍्द के काल को दृष्टि में रखकर विविध राजाग्रो 
का जो समय निश्चित किया है, वह इस प्रकार है :-- 

महाभारत-युद्ध १४२४ ई० पू० ; राजा शिशुनाग ७२७ ई० पू० 

राजा बिम्बिसार ६०१ ई० पू० ; राजा अजातशत्रु ५५२ ई० पू० 

राजा दर्शक ५१८ ई० पू० ; राजा उदायीभद्र ४८१ ई० पू० 

राजा नन्दिवर्धन ४५८ ई० पू० ; राजा महानन्दी ४०६ ई० पू० 

राजा महापझनन्द ३६६ ई० पू० ; राजा धननन्द ३३८ ई० पू० 

सहायक ग्रन्थ 

शि्राशिपश' ; 4लंशा। वावाशा तिड008] व+७व007. 

238800. ि28९७/"८26९8४ ए०0]. 4 *%. & ए०0]. ५. 

85 जिपोीला' : 4 मसांडातए ण अऔालंला डिक्याहधंटाप 

4.06"8पर'8. 
िा8ए8॥ डि88077 ; प॥6 42०९ ०एण 507 87'8 . 
307879ए99 :; 76 88280 छीपावेश' गा ५96 0४0०7(8- 
वडाड' 600750प्रक्रांणा ० वशवाशा म्ञा5007ए. 
ि8ए0०78प्रव887ए ; ?णा0०७ स्ांडा0'ए एा 470070 
70॥9.. 


सतरहवां अध्याय 


चन्द्रगुप्त मौय ओर बिन्दुसार 
(१) मोरिय गण का कुमार चन्द्रगुप्त 


सिकन्दर की अ्रधीनता से पश्चिमी और उत्तर-पश्चिमी भारत को मुक्त 
कर जिस वीर ने विशाल मागध-साम्राज्य का संगठन किया, उस ऋन्द्रगुप्त 
मौयं के पूर्व वृत्तान्त के सम्बन्ध में प्राचीन साहित्य में अनेक मत पाये जाते हैं। 
ये मत निम्नलिखित हे-- 

(१) नन्दबंश के राजा धननन्द की एक पत्नी का नाम मुरा था। वह 
जाति से शूद्र थी। इसी से चन्द्रगुप्त का जन्म हुआ । मुरा का पुत्र होने क॑ कारण 
चन्द्रगुप्त मौर्य' कहाया । विष्णुपुराण में लिखा है, कि तब ब्राह्मण कौटल्य 
नवनन्दों का नाश करेगा उनके अभाव में मौ्य राजा पृथिवी का शासन करेंगे। 
कौटल्य ही उत्पन्न' चन्द्रगुप्त को राज्यसिहासन पर बिठायगा ।” श्रीधर स्वामी 
ने विष्णुपुराण की टीका करते हुए उत्पन्न' शब्द की व्याख्या इस प्रकार की हँ- 

“नन्द की ही मरा नाम की पत्नी से उत्पन्न । 

विशाखदत्तकृत मुद्राराक्षत नाटक के उपोदघात में टीकाकार दुण्डिराज ने 
चन्द्रगुप्त की कथा विस्तृत रूप से लिखी है । उसके अनुसार नन्दराज की दो 
पत्नियां थीं--सुनन्दा श्रौर मुरा । मुरा जाति से शृद्र थी। चन्द्रगुप्त उसी का 
पुत्र था । 

(२) दूसरा मत कथासरित्सागर में उपलब्ध होता हैं । इसके अनुसार 
चन्द्रगुप्त राजा नन्‍्द का ही पुत्र था, और उसक अन्य कोई सन्‍्तान नहीं थी । 

(३) चन्द्रगुप्त के विषय में तीसरा मत प्रसिद्ध बौद्ध ग्रन्थ महावंश में पाया 
जाता है । इसक शअ्रनुसार चन्द्रगुप्त पिप्पलिवन के मोरिय गण का कुमार था। 
नन्‍्द के साथ उसका कोई सम्बन्ध नहीं था । बौद्ध-काल में सोलह महाजनपदों के 
झतिरिक्त जो अन्य अनेक छोटे जनपद थे, पिप्पलिवन का मोरिय गण भी उनमें 
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अन्यतम था । यह उत्तरी बिहार में, नेपाल की तराई के समीप वज्ि (-महाजन- 
पद के पड़ोस में स्थित था । उत्तरी बिहार क॑ सब गणराज्य कोशल और मगध 
क साम्राज्यवाद के शिकार हुए थे। अजातकशत्रु ने वज्जि-संघ का अन्त किया था। 
मोरिय गण को मगध क॑ किस राजा ने परास्त किया, इसका वृत्तान्त ज्ञात नहीं 
है। पर इसमें सन्देह नहीं, कि वह भी मगध की ग्रधीनता में श्रा गया था। मोरिय- 
गण की एक राजमहिषी पाटलिपुत्र में छिपकर अपना जीवन व्यतीत कर रही 
. थी। वहीं उसने चन्द्रगुप्त को जन्म दिया चन्द्रगुप्त कही मगध के राजकमंचारियों 
के हाथों में न पड़ जाय, इसलिये उसने अपने नवजात शिशु को एक ग्वाले के 
सुपुर्द कर दिया । अपनी आयू के अन्य ग्वाल-बालकों के साथ मोरिय चन्द्रग॒प्त 
का भी पालन होने लगा। 

चाणक्य के साथ चन्द्रगुप्त का सम्पर्क किस प्रकार हुआ, इस विषय में भी 
महावंश की ( टीका में उल्लिखित ) कथा उपयोगी हैं । यह कथा संक्षेप में इस 
प्रकार हें-- 

एक बार की बात हूं, कि चंद्रगुप्त श्रन्य लड़कों के साथ पश्‌ चरा रहा था। 
ग्रवसर पाकर वे एक खेल खेलने मे लग गये । च द्वगुप्त राजा बना, अन्य बालकों 
को उपराजा, न्यायाधीश, राजकमंचारी, चोर, डाक्‌ आदि बनाया गया । राजा के 
आसन पर बैठकर चन्द्रगुप्त ने अपराधियों को पेश करने की भ्राज्ञा दी । अपराधी 
पेश हुए । पक्ष-विपक्ष में युक्तियां सुनी गईं । न्यायाधीशों के निर्णय के अनुसार 
चन्द्रगुप्त ने अपना फंसला सुना दिया । फंसला यह था, कि अभियुक्तों के हाथ-पैर 
काट दिये जावें । इस पर राजकमंचारियों ने कहा-देव ! हमारे पास कुल्हाड़े 
नहीं हें । चन्द्रग॒ुप्त ने आज्ञा दी--यह राजा चन्द्रगुप्त की गश्राज्ञा हे, कि इन 
अ्रपराधियों के हाथ-पैर काट दिये जाबें। यदि तुम्हारे पास कुल्हाड़े नहीं हैं, तो 
लकड़ी का डण्डा बनाओ, और उसके साथ बकरी का सींग बांधकर कुल्हाड़ा बना 
लो । राजा चन्द्रगुप्त की आज्ञा का पालन किया गया । कुल्हाड़ा बनाया गया और 
अपराधियों के हाथ-पैर काट दिये गये । चद्वगुप्त ने फिर आज्ञा दी-श्रब हाथ -पैर 
जोड़ दिये जावें। वे जोड़ दिये गये । 

चन्द्रगुप्त के नेतृत्व में बच्चों के इस खेल को चाणक्य नाम का एक ब्राह्मण 
खड़ा देख रहा था। जिस प्रकार शान और प्रताप से चन्द्रगुप्त राजा की भूमिका 
अदा कर रहा था, उसे देखकर चाणक्य बड़ा प्रभावित हुआ । उसने विचार किया, 
यह बालक अवश्य ही राजकुल का है, और यदि इसे शस्त्र और शास्त्र की भलीभांति 
शिक्षा दी जाय, तो यह होनहार कुमार एक दिन बहुत उन्नति कर सकता है । वह 
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चन्द्रगुप्त के साथ गांव में गया, और उसके संरक्षक ग्वाले के सामने एक हजार 
कार्षापण रखकर बोला--ें तुम्हारे पुत्र को सब विद्यायें सिखाऊंगा, तुम इसे मेरे 
साथ कर दो । ग्वाला इसके लिये तैयार हो गया, और चाणक्य चन्द्रगुप्त को 
अपने साथ ले गया । चाणक्य से चंद्रगुप्त ने सब विद्याओं का भलीभांति 
झ्रध्ययन किया । 

चाणक्य तक्षशिला का रहनेवाला एक प्रसिद्ध आचायें था। वह राजनीति« 
शास्त्र का अपन समय का सबसे बड़ा पण्डित था। राजनीतिशास्त्र के अतिरिक्त 
वह तीनों वेदों का ज्ञाता, सब शास्त्रों में पारंगत और मन-त्रविद्या में निपुण था । 
वह एक बार तक्षशिला से पाटलिपुत्र आया, क्योंकि इस नगरी कं वेभव की उस 
समय सारे भारत में धूम थीो। उस समय क राजा लोग विद्वानों क। झ्रादर करते 
थे । चाणक्य को आशा थी, कि मगध का प्रतापी सम्राट धननन्द भी उसका भली 
भांति सम्मान करेगा । राजा धनन द की एक भुक्तिशाला थी, जिसमें वह विद्वानों 
का आदर कर उन्हें दान-दक्षिणा द्वारा सन्तुष्ट किया करता था। पाटलिपुत्र पहुंच- 
कर वह भुक्तिशाला में गया, और संघब्राह्मण क आसन पर बठ गया। तक्षशिला 
का वह प्रमख आचा  थः, और उसे आशा थी, कि पाटिलपुत्र में भी प्रधान 
आचायें के त्प म॑ उसे सम्मान मिलेगा । 

चाणक्य देखने में बड़ा कुरूप था। उसके सामने के दांत टू> हुए थे। जब राजा 
धतनन्द ने ऐसे व्यक्ति को प्रधान ब्राह्मण के आसन पर बेंठे देखा, तो उसने सोचा, 
निश्चय ही यह व्यक्ति मुख्य आसन का अधिकारी नहीं हो सकता । उसने चाणक्य 
से पूछा-तुम कौन हो, जो इस मुख्य आसन पर आ बंठे हो ? उधर से उत्तर मिला- 
यह में हूं। यह उत्तर सुनकर धननंद आपे से बाहर हो गया। उसने आज्ञा दी, 
इस नीच ब्राह्मण को यहां न बंठने दो, इसे धक्के देकर बाहर निकाल दो । राज- 
पुरुषों ने उसे बहुत समझाया-देव ! एसा मत कीजिये । पर धतनन्द ने एक न 
मानी । इसपर राजपुरुष चाणक्य के पास गये और बोले--श्राचार्य ! हम 
राजाज्ञा से आपको यहां से उठाने के लिये आये हें, परन्तु हम यह कहने का 
साहस नहीं कर सकते, कि आाचायें ! झ्राप यहां से उठ जाइये । हम लज्जित होकर 
आपके सम्मुख खड़े हें। चाणक्य सब कुछ समझ गया । उसने भ्रपने कमण्डल को 
इन्द्रकील पर पटककर क्रोध से कहा-राजा उद्धत हो गया है, समुद्र से घिरी हुई 
पृथिवी नन्‍द का नाश देख ले। यह कह कर वह भुक्तिशाला से बाहर हो गया । 
राजपुरुषों ने जब यह बात नन्द से कही, तो उसने आज्ञा दी-पकड़ो-पकड़ो, इस 
दास को पकड़ो 4 भागता हुआ चाणक्य राजप्रासाद में एक गुप्त स्थान पर छिप 
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गया और राजपुरुष उसे गिरफ्तार नहीं कर स+ः | चाणक्य ने जो प्रतिज्ञा सबके 
सामने की थी, उसे पूरा करने में वह पूर शक्ति के साथ लग गया । 

उस समय के राजकुमार राजा के विरुद्ध षड़यन्त्र के लिये सदा उद्यत रहते थे। 
“राजपुत्रों की दशा केंकड़े के समान होती है, जो अपने पिता को ही मार देते है ', 
यह उस युग का प्रचलित सिद्धान्त था। मगध के अनेक सम्राटों के विरुद्ध इसी 
प्रकार के षपडय'त्र हो चु। थे। चाणक्य ने भी ऐसे एक राजकुमार से परिचय 
किया, जो नन्द के विरुद्ध षडयन्त्र में सम्मिलित होने के लिये तैयार हो गया । 
इसका नाम पर्वतक था। यह मालूम नहीं, कि ननन्‍्द के साथ इसका क्‍या सम्बन्ध 
था, पर यह राजप्रासाद में ही रहता था, और राजवंश के साथ सम्बन्ध रखता था। 
पर्वतक को लेकर चाणक्य विन्ध्याचल के जंगलों में चला गया, और वहां नन्द के 
विरुद्ध ष्ड़यन्त्र की तैयारी करने लगा। उसने नकली सिक्के बनाकर ८० करोड़ 
काषार्पण एकत्र किये और इस धन से एक बड़ी सेना का संगठन किया गया । 

इसी अवसर पर चाणक्य की चन्द्रगुप्त से भेंट हुई । चाणक्य कुशल नीतिज्ञ 
था, पर उसे एक एसे व्यक्ति की आवश्यकता थी; जो सैन्‍्यसंचालन में 
कुशल हो, जिसमें एक विशाल साम्राज्य के स्वामी होने के सब गुण विद्यमान 
हों, और जो उसका पूरा सहयोगी बन सके। पर्वतक म ये गुण नहीं थे। चाणक्य 
को अ्रब चन्द्रगुप्त और पर्वतक में से एक को चुनना था। दो कुमारों को वह नःद 
के बाद मागध-साम्राज्य की गद्दी पर नहीं बिठा सकता था। उसने दोनों कुमारों के 
गले में एक-एक सुवर्णंसूत्र बंध दिया । एक बार जब चर द्वगुप्त सो रहा था, उसने 
पर्वतक से कहा-ऐसे ढंग से सुवर्णसूत्र को चनद्रगुप्त के गले से निकाल लाश्लो, कि न 
गांठ खुले और न सूत्र टूटे । पर्वेतक को कोई उपाय नहीं सूझा, वह असफल हो- 
कर लौट आ्राया । ऐसे ही एक दूसरे दिन जब पव्व॑ंतक सो रहा था, चाणक्य ने च॒ द्र- 
गुप्त को भी यहीं आदेश दिया । चन्द्रगुप्त ने सोचा, इसका केवल एक ही उपाय 
है, पवेतक का सिर काटकर ही सुवर्णसूत्र को इस प्रकार प्राप्त किया जा सकता 
है, कि न तागा टूटे और न गांठ खुले । उसने यही किया और पर्वतक का सिर 
काटकर सुवंणसूत्र को चाणक्य के सम्मुख लाकर रख दिया । 

इससे चाणक्य बहुत प्रसन्न हुआ । पर्वतक उसके रास्ते से हट गया और 
चरद्वगुप्त के रूप में उसे एक ऐसा व्यक्ति मिल गया, जो न केवल वीर और साहसी 
था, पर श्रपने कार्य की सिद्धि के लिये वीभत्स से वीभत्स उपाय का आश्रय ले 
सकता था । जब चन्द्रगुप्त सेना के संचालन में समर्थ हो गया, तो उसने चाणक्य के 
निरीक्षण में मागध साम्राज्य के विरुद्ध विद्रोह का झण्डा खड़ा किया । भ्रनेक ग्रामों 
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झौर नगरों पर आक्रमण किये गये, पर सफलता नहीं हुई | मागध-सेनाओओं से वे 
बुरी तरह परास्त हुए, और फिर जंगल में छिपकर अपनी जान बचाने लगे। 

एक बार की बात हे, जब चाणक्य और चन्द्रगुप्त वेश बदलकर फिर रहे 
थे, तो वे एक गांव में पहुंचे, जहां एक स्त्री पूवे बनाकर अपने लड़के को खिला 
रही थी । लड़का चारों ओर के किनारों को छोड़ता जाता था, और बीच का भाग 
खा लेता था | यह देखकर माता ने कहा, इस लड़के का व्यवहार तो चन्द्रग॒प्त 
जैसा है, जिसने कि राज्य लेने का प्रयत्न किया था। यह सुनकर बालक ने पूछा- 
मां, में क्या कर रहा हूं, और चन्द्रगुप्त ने क्या किया था ? माता ने उत्तर दिया- 
मेरे प्यारे पुत्र ! तुम पूवे का चारों ओर का किनारा छोड़कर केवल बीच का 
भाग खा रहा हो। चन्द्रगप्त समाट्‌ बनने की महत्त्वाकांक्षा रखता था, उसने 
सीमाप्रान्‍्तों को पहले अ्रधीन किये बिना ही राज्य के मध्य में ग्रामों और नगरों पर 
हमला करना शुरू कर दिया। इसीलिये लोग उसके विरुद्ध उठ खड़े हुए श्रौर 
सीमा की तरफ से आक्रमण कर उसकी सेना को नष्ट कर दिया । यह चद्द्रगुप्तं 
की मूर्खता का ही परिणाम था । यह सुनकर चनद्रगुप्त और चाणक्य की भ्रांखें 
खुल गई। वे सीमा-प्रदेश की तरफ गये, और वहां सेना एकत्र कर मागध-साम्राज्य 
पर झ्राक्रमण करने के लिये प्रवृत्त हुए । 

चन्द्रगुप्त मौयं के पू्व॑जीवन के सम्बन्ध में जो परिचय महावंश व उसकी 
टीका में उपलब्ध होता है, उसे हमने ऊपर अ्रपनी भाषा में दिया हैं । ऐतिहासिक 
दृष्टि से महावंश का मत अधिक सम्भव और समुचित प्रतीत होता है । बौद्ध-युग 
में मोरिय गण की सत्ता बौद्ध-साहित्य के अन्य ग्रन्थों द्वारा भी सिद्ध होती हें । 
महापरिनिब्बानसुत्त के अनुसार जब भगवान्‌ बुद्ध का देहान्त हो गया, तो पिप्प- 
लिवन के मोरियों ने भी कुशीनारा के मललों के पास यह सन्देश भेजा था- जैसे 
आप क्षत्रिय हें, बेसे ही हम भी क्षत्रिय हैं। अतः हमें भी भगवात के शरीर के एक 
भाग को प्राप्त करने का अ्रधिकार है । ह5 भी भगवात्‌ के शरीर पर एक महान्‌ 
स्‍्तूप का निर्माण करेंगे । ऐतिहासिक दृष्टि से यह सवंथा सम्भव है, कि मोरिय 
गण की कोई रानी पाटलिपुत्र में छिपकर निवास करती हो, और वहीं उसने 
चन्द्रगुप्त को जन्म दिया हो । सम्भवतः मोरियगण की पराजय के बाद उसके 
अनेक स्त्री-पुरुष मगध में दास्य जीवन को व्यतीत करने के लिये विवश हुए थे, 
और चन्द्रगुप्त की माता भी उनमें से एक थी। पुराणों में जो चन्द्रगुप्त को दासी- 
पुत्र कहा गया है, उसका कारण शायद उसकी माता का दास्य जीवन ही था । 

बोद्ध-साहित्य के समान जैन-साहित्य द्वारा भी मोरिय या मौयं-जाति की 
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सत्ता सूचित होती है । जैन-पग्रन्थ परिशिष्टपर्तव में लिखा है, कि “जिस ग्राम में 
राजा नन्द के मयूरपोषक लोग रहते थे, एक दिन चाणक्य परित्राजक का भेष 
बनाकर भिक्षा के लिये वहां चला गया । मयूरपोषकों का जो सरदार था, उसकी 
एक लड़की गर्भवती थी । इसी से चन्द्रग॒ुप्त उत्पन्न हुआ था । जन-पग्रन्थ आवश्यक 
सूत्र" की हरिभद्वीया टीका में भी चन्द्रगुप्त की उत्पत्ति इसी ढंग से लिखी गई है । 
मोरियों व मौर्यो को ही इन जैन-प्रन्थों में 'मयूरपोषक' नाम से उल्लिखित किया 
गया हैं । 


(२) राज्य की प्राप्ति और विस्तार 


महावंश की कथा के अनुसार चाणक्य और चन्द्रगुप्त ने नन्दवंश का नाश 
करने के उद्देश्य से पहले मगध के नगरों और ग्रामों पर आक्रमण करना शुरू किया 
था। पर इसमें उन्हें सफलता नहीं मिली । फिर वे मागध-साम्राज्य के सीमान्त 
पर गये, और वहां की राजनीतिक परिस्थिति से लाभ उठाकर उन्होंने पश्चिमी 
भारत को सिकन्दर की अ्रधीनता से मुक्त किया । ३२३ ई० पु० में सिकन्दर की 
मृत्यु हो गई थी, और पंजाब में यवन-शासन के विरुद्ध विद्रोह शुरू हो गया था। 
चाणक्य और चन्द्रगुप्त इस विद्रोह के नेता थे । पंजाब और परिचिमी भारत को 
यवनों की अ्रधीनता से मुक्त कर चाणक्य और चन्द्रगुप्त ने उन्हें एक शासन-सूत्र में 
संगठित किया और फिर भारत के इस सीमान्त की सेनाओ्रों की सहायता से मागघध- 
साम्राज्य को अपने अधीन किया। नन्‍द को मारकर चन्द्रगुप्त स्वयं मगध के राज- 
सिंहासन पर आरूढ़ हुआ, और इस प्रकार उसने सम्पूर्ण उत्तरी भारत में एक 
साम्राज्य की स्थापना की । 

चन्द्रगुप्त और चाणक्य के इस कत्‌ त्व को श्री हेवेल ने इस प्रकार स्पष्ट किया 
ह- सिकन्दर के भारत से लौटने के एक साल बाद उसके विजित प्रदेशों में विद्रोह 
प्रारम्भ हो गया । प्रसिद्ध विश्वविद्यालय तक्षशिला इस विद्रोह का केन्द्र था। यहां 
चाणक्य नाम का एक ब्राह्मण रहता था, जो कि दण्डनीति, कुटविद्या और सैन्य- 
शास्त्र में पारंगत था । उसकी अ्रसाधारण योग्यता सब लोगों को विदित थी। 
उसका चन्द्रगुप्त नामक एक शिष्य था ।.......मेसिडोनियन आक्रमण के समय 
चन्द्रगुप्त तक्षशिला में ही था | सम्भवत: चन्द्रगुप्त ने ही सिकन्दर को मगध पर 
आक्रमण करने के लिये प्रेरित किया था। परन्तु व्यास नदी के तट पर अपनी यूरो- 
पियन सेना के विद्रोह कर देने के कारण वह और आगे न बढ़ सका । सिकन्दर के 
किसी क्षत्रप ने राजा पोरस का घात कर दिया था, यद्यपि पोरस सिकन्दर की 
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झ्रधीनता स्वीकृत करता था। इस हत्या के कारण भारतीय जनता में बहुत भ्रसन्‍्तोष 
फैल गया । एक दूसरे प्रान्त के क्षत्रप फिलिप्पस का भी घात कर दिया गया और 
क्रान्ति होने के लिये अरब विद्रोहियों को केवल एक योग्य नेता की आवश्यकता 
थी। चन्द्रगुप्त ने इन घृणित यूनानी लोगों को निकालकर बाहर करने और मगध 
राज्य से बदला लेने के इस सुवर्णावसर को हाथ से न जाने दिया। चाणक्य की 
सहायता से उसने पंजाब की जातियों को भड़का दिया और सिकन्दर की सेनाओं 
को पराजित कर उसी सेना की*“सहायता से पाटलिपुत्र पर आक्रमण किया। 
मगध के राजा को गद्दी से च्यूत कर, व ग्रीक लेखकों के मतानुसार मारकर 
वह राजगदी पर बेठा । 

मि० हैवेल के उपर्यक्त उद्धरण की पुष्टि ग्रीक-लेखकों के लेखों से होती है । 
जस्टिन ने लिखा है- इस राजकुमार ने ढिठाई के साथ सिकन्दर से बातचीत की। 
भरत: इसे मृत्युदण्ड की आज्ञा हुई । पर इसने भागकर अपने प्राण बचाये । प्लू- 
टाक॑ का कहना हँ-जब चन्द्रगुप्त घर से निकला हुआ था, उसने सिकन्दर से 
बातचीत की ।' इस प्रकार स्पष्ट है, कि मौये चन्द्रगुप्प मेंसिडोनियन आक्रमण के 
समय पंजाब में ही मौजूद था, और उसकी सिकन्दर से भेंट भी हुई थी। निस्सन्देह 

चन्द्रगुप्त और चाणक्य इस समय पश्चिमोत्तर-सीमा की तरफ से राज्य प्राप्त 

करने की इच्छा से वहां गये हुए थे । 

आगे चन्द्रगुप्त ने क्या किया, इस सम्बन्ध में भी प्राचीन ग्रीक-लेखकों के लेख 
उपयोगी हें । जस्टिन ने लिखा है-सिकन्दर के सामने चन्द्रगुप्त ने ढिठाई का 
बर्ताव किया । इससे अपमानित होकर सिकन्दर ने चन्द्रगुप्त के वध की आज्ञा 
दी। परन्तु चन्द्रगुप्त ने भागकर अपने प्राण बचाये। यात्रा से थककर चन्द्रगुप्त 
लेट गया । इस समय एक भयानक सिंह आया, और चन्द्रगुप्त के पसीने को चाटने 
लगा । वह चन्द्रगुप्त को बिना किसी प्रकार की हानि पहुंचाये लोट गया | इस 
श्रपूतं घटना से चन्द्रगुप्त को बड़ी आशा हुई | वह महत्त्वाकांक्षी हो गया । उसने 
डाकुओं के झुण्ड इकटठे किये और भारतीयों को विद्रोह के लिए खड़ा कर दिया । 
जिस समय चन्द्रगुप्त सिकन्दर के सेनापतियों के विरुद्ध लड़ाई की तैयारी कर 
रहा था, एक जडद्भली हाथी भ्राया और उसने पालतू हाथी के समान चन्द्रगुप्त 
को अभ्रपनी पीठ पर उठा लिया । जब सैल्युकस अपने राज्य के लिये प्रयत्न कर रहा 
था, तब उसने चन्द्रगुप्त के साथ सन्धि की और भारत की तरफ से निर्िचिन्त॑ 
होकर एण्टिगोनस की तरफ प्रस्थान किया ।' 

इस उद्धरण से स्पष्ट है, कि चन्द्रगप्त ने भारत की तत्कालीन अ्रशान्तिमय' 
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श्रवस्था से लाभ उठाया और यूनानी सेनापतियों के विरुद्ध विद्रोह का झण्डा 
खंडा किया । फिलिप्पस की हत्या सम्भवत: उसी ने कराई । जब यह समाचार 
सिकन्दर के पास पहुंचा तो सिकन्दर को बहुत क्रोध आया । उसने तत्काल सिन्ध 
नदी के तट पर स्थित यूनानी शिविर के सेनापति यूदेमौस' के नाम यह श्राज्ञा 
भेजी, कि जब तक फिलिप्पस का उत्तराधिकारी नियत नहीं किया जाता, तब 
तक तुम ही फिलिप्पस के स्थानापन्न क्षत्रप का कार्य करो । 

परन्तु यूदेमौस के पास पर्याप्त सेना न थीं। दूसरी ओर चन्द्रगुप्त और 
चाणक्य जैसे शक्ति-सम्पन्न पुरुषों के नेतृत्व में विद्रोहियों की शक्ति दिन दूनी 
रात चौगनी बढ़ रही थी। इसलिये यूदेमौस को अपने कार्य में सफलता प्राप्त 
नहीं हुई । 

उधर सिकन्दर की म॒त्य्‌ (३२३ ई० पू०) हो जाने के कारण विस्तृत मेसि- 
डोनियन-साम्राज्य के उत्तराधिकार के लिये झगड़े शुरू हो गये थे। यह कलह 
मुख्य तौर पर एण्टिगोनस और सैल्य कस नाम के दो सेनापंतियों के बीच में था । 
३१७ ई० पृ० में यूदेमौस बची-खुची यूनानी-सेना के साथ एण्टिगोनस की सहा- 
यता के लिये सिन्ध नदी पार कर गया । 

इस प्रकार चाणक्य और चद्धगुप्त के नेतृत्व में भारतीय विद्रोह को सफलता 
प्राप्त हुई । पंजाब और सीमाप्रान्त चन्द्रगुप्त के अधिकार में श्रा गये । इन प्रदेशों 
के जनपदों ने स्वाभाविक रूप से अपने को स्वतन्‍्त्र करानेवाले मौये चन्द्रगुप्त की 
श्रधीनता स्वीकृत की । इसीलिये प्राचीन ग्रीक-लेखक जस्टिन ने लिखा हे-सिक- 
न्दर के लौटने पर चन्द्रगुप्त ने भारत को स्वतन्त्रता दिलाई। परन्तु सफल होने 
के श्रनन्तर शीघ्र ही उसने स्वतन्त्रता को दासता में परिवर्तित कर दिया। जिन्‍्हें 
उसने विदेशियों के जुए से स्वतन्त्र किया था, उन्हें उसने अपने अ्रधीन कर लिया ।! 
अब महावंश टीका के इस उल्लेख पर ध्यान दीजिये-- 

सीमाप्रान्त से वे (चाणक्य और चन्द्रगुप्त) पूर्व की ओर बढ़ते गये । नगरों 
श्रौर ग्रामों को अपने अधीन करते हुए वे आक्रमण करते चले गये। एक भारी सेना 
उनके साथ थी । ठीक समय पर उन्होंने पाटलिपुत्र पर हमला किया । धनतन्‍्द 
को मारकर राज्य प्राप्त कर लिया ।' 

संस्कृत के प्रसिद्ध नाटक मुद्राराक्षस द्वारा भी इस बात की पुष्टि होती है । 
इस नाटक के अनुसार चाणक्य और चन्द्रगुप्त की जिन सेनाओं ने पाटलिपुत्र पर 
श्राक्रमण किया था, उनमें शक, यवन, किरात, काम्बोज, पारसीक, वाहलीक भ्रादि 
की सेनायें सम्मिलित थीं, जिन्हें चाणक्य ने बुद्धि द्वारा अपने वश में कर रक्‍्खा 
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था। जिस प्रकार प्रलय के समुद्र से पृथिवी घिर जाती है, वैसे ही इन सेनाओ्रों से 
पाटलिपुत्र घिर गया था । मद्वाराक्षस में कुछ ऐसे राजाओं के नाम भी दिये हें, जो 
इस आक्रमण में चद्रग॒ुप्त के साथ थे । इनके नाम ये हें-कुलूत (कुल्लू) का राजा 
चित्रवर्मा, मलय ( सम्भवत: मालवगण ) का राजा सिहनाद, काश्मीर का 
राजा पुष्कराक्ष, सिन्ध्‌ (सिन्ध) का राजा सिन्धषेण और पारसीक राजा 
मेधाक्ष । ये सब राजा-उत्तर-पश्चिमी भारत क उन्हीं प्रदेशों के शासक थे, जिन्हें 
च.द्रगुप्त ने सिकन्दर के साम्राज्य' से स्वतन्त्र कराया था। 

मुद्राराक्षत की कथा के अनुसार चाणक्य ने पर्वतक नाम के एक शक्तिशाली 
राजा को मगध का आधा राज्य देने का वचन देकर उसकी भी सहायता प्राप्त 
की थी । बोद्ध-साहित्य के अनुसार पर्वंतक मगध के ही राजकुल का था, यह हम 
ऊपर लिख चुके हैं । धनन द इस विशाल सेना का मुकाबला नहीं कर सका । पुत्रों 
सहित उसकी युद्ध में मृत्यु हो गई, झ्नौर पाटछिपुत्र पर चन्द्रगुप्त का कब्जा हो 
गया । पर नन्‍्द का नाश कर देने से ही चाणक्य के कार्य की इतिश्री नहीं 
हो गई । 

राजा ननन्‍्द के अनेक मन्त्री थे । इनमें राक्षस प्रधान था। वह जाति से ब्राह्मण 
था और नीतिशास्त्र का प्रकण्ड पण्डित था। इसने नन्‍्द के मरने पर उसके भाई 
सर्वा्थसिद्धि को सिहासन पर बेठाकर मागध-साम्राज्य का संचालन प्रारम्भ कर 
दिया । पाटलिपुत्र <नद्रगुप्त के हाथ में था, पर मगध की प्रजा नन्दवंश में भ्रनु रक्त 
थी। भ्रभी मगध की सेना पूरी तरह परास्त भी नहीं हुई थी । चाणक्य बड़ी मुश्किल 
में पड़ा । अभ्रब नीतिशास्त्र क इन दो आचार्यों में संघर्ष प्रारम्भ हुआ । मुद्राराक्षस 
में इसी का बड़े सुन्दर रूप में वर्णन है । चाणक्य ने अपने सहाध्यायी मित्र विष्णु- 
शर्मा को जीवसिद्धि क्षपणक के वेश में राक्षस के पास भेज दिया । कुछ ही समय 
में वह उसका विश्वासपात्र बन गया और राजा सर्वार्थसिद्धि के साथ रहने लगा । 
इसी जीवसिद्धि की प्रेरणा से सर्वार्थंसिद्धि वेरागी होकर वन में चला गया और 
राज्यकायं से विमृख हो गया। 

इस समाचार से अमात्य राक्षस को बड़ा खेद हुआ । चरदनदास नाम के एक 
धनी वेह्य के पास अपने कुट॒म्ब को छोड़कर और शकटदास झादि विविध नाग- 
रिकों को श्रनेक प्रकार के काय॑ सुपु्दं कर अमात्य राक्षस राजा सर्वार्थसिद्धि को 
तपोवन से लौटा लाने के लिये गया | यह सुनकर चाणक्य ने राक्षस के पहुंचने से 
पहले ही श्रपने गुप्तचरों द्वारा सर्वार्थंसिद्धि को मरवा डाला। इस प्रकार ननन्‍्दकुल 
का सर्वनाश करके चाणक्य ने अपनी प्रतिज्ञा पूरी की । पर वह जानता था, कि 
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जब तक राक्षस जैसे पुराने अ्रमात्यों का सहयोग चन्द्रगुप्त को प्राप्त नहीं होगा, 
वह कभी मगध के सिंहासन को नहीं संभाल सकेगा । भ्रतः उसकी सारी शक्ति 
इस काम में लग गई, कि क्‌टनीति द्वारा राक्षस को परास्त, कर उसे चन्द्रगुप्त की 
सेवा करने के लिये विवश करे। 

उधर राक्षस ने विचार किया, कि जब तक चन्द्रगुप्त की सेनाग्रों में फूट नहीं 
डाली जायेगी, उसे परास्त नहीं किया जा सकेगा । उत्तरी-पश्चिमी प्रदेशों की 
जिन सेनाओं ने पाटलिपुत्र पर कब्जा किया था, उनका नेता पर्वतक था। वह 
झ्राधे मागध-साम्राज्य का दावेदार भी था। राक्षस ने उसे पूरे मागध-साम्राज्य 
का राजा बनाने का लालच दिया और अपने पक्ष में कर लिया । जीवसिद्धि द्वारा 
राक्षस की चालों का सब हाल जानकर चाणक्य ने बहुत सावधानी से चलना शुरू 
किया । अनेक भाषाएं जाल्‍नेवाले बहुत-से गृप्तचरों को वेष बदलकर भेद लेने के 
लिये सब जगह नियुक्त कर दिया गया । राक्षस का कोई गृप्तचर रन्द्रगुप्त को 
धोखे से किसी प्रकार की हानि न पहुंचा सके, इसका चाणक्य ने पक्का प्रबन्ध 
किया । क्योंकि पर्वतक राक्षस के पक्ष में हो गया था, अत: उसका वध करा दिया 
गया । पर्वतक का पुत्र मलयकेतु था, उसपर निगाह रखने के लिये भाग्रायण 
की नियुक्त की गई | यह भाग्रायण मलयकेतु और राक्षस के मेत्रीरूप वक्ष में 
घन की तरह लग गया । 

चाणक्य ने निपुणक नाम के एक गृप्तचर को जनता का दिल परखने और 
अ्रमात्य राक्षस के पक्षपातियों का पता लगाने के लिये भेजा था । वह यमराज 
के चित्रपट को फंलाकर साध ८ वेष में घूमता था और लोगों का भेद लेता था । 
उसने पता लगाया, कि राक्षस अपना परिवार पाटलिपुत्र में ही सेठ चन्दनदास 
के पास छोड़ गया है, और शकटदास कायस्थ तथा जीवसिद्धि क्षपणक राक्षस 
के पक्षपाती और चंद्रगुप्त के विरोधी हें । चन्दनदास के घर में यमपट को फलाकर 
भीख मांगते हुए उसे राक्षस की पत्नी की अंगुली से गिरी हुई 'राक्षस' नाम से 
श्रंकित एक मुद्रा मिल गई । इस म्‌ द्रा और अन्य रहस्यों को उसने चाणक्य के सुपुर्द 
कर दिया। राक्षस की म्‌ द्रा का चाणक्य के हाथ में पट जाना बड़े महरव की बात 
सिद्ध हुई । इसी से उसने नीतियुद्ध में राक्षस को परास्त किया । 

चाणक्य ने एक ऐसा जाली पत्र तैयार किया, जिसका कोई सरतामा आ॥रादि 
नहीं था । अपने गुप्तचर सिद्धार्थक द्वारा उसने इसकी प्रतिलिपि शकटदास के 
हाथ से कराई और इस पत्र को राक्षस की मुद्रा से मुद्रित कर दिया । सिद्धार्थक 
को सब बात समझाकर मलयकेतु के शिविर में रवाना कर दिया गया। एक 
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चाल और चली गई। शकटदास को फांसी की आज्ञा दे दी गई और सिद्धार्थक को 
कह दिया कि जब चाण्डाल लोग शकटदास को शूली पर चढ़ाने के लिये ले जाते 
हों, तो दांई आंख दबाकर इशारा कर देना । चाण्डाल अलग हट जावेंगे और 
दकटदास को साथ लेकर राक्षस के पास चले जाना। मित्र के प्राण की रक्षा 
करने के कारण राक्षस तुमसे बहुत प्रसन्न होगा और तुमपर पूर्ण विश्वास 
करने लगेगा । सब बात समझकर सिद्धार्थक उस पत्र को साथ ले रवाना हो गया । 
उधर चाणक्य ने च दनदास को गिरफ्तार कर लिया । उस पर सब तरह से जोर 
डाला गया, कि वह राक्षस के परिवार को चाणक्य के सुपुर्दे कर दे। पर स्वराम्भिक्त 
चन्दनदास किसी भी प्रकार इस विश्वासघात के लिये तैयार नहीं हुआ । 

उधर अमात्य राक्षस भी चुपचाप नहीं बैठा था। बड़े धेर्य और बुद्धिकौशल 
से वह अपना नीतिजाल फंला रहा था । उसके गुप्तचर भी नानाविध वेजों में 
अ्रनेक प्रकार से अपना कार्य करने में लगे थे । मलयकेतु को वह अपने साथ मिला 
ही च॒का था । चन्द्रगुप्त की सेना के बहुत-से सेनापति भी अपने अ्नुयायियों के साथ 
राक्षस के पक्ष में हो गये थे । धीरे-धीरे उस सेना का संगठन दृढ होता जाता था, 
जो पाटलिपुत्र पर आक्रमण कर चरद्गगुप्त को राज्यच्युत करने के लिये तैयार 
हो रही थी । राक्षस ने च द्रग॒ुप्त का घात करने के लिये भी बहुत से उपाय किये / 
पहले विषकन्या भेजी गई । फिर पाटलिपुत्र में नगर-प्रवेश के समय चन्द्रग॒ुप्त 
का स्वागत करने के लिये जो बड़ा द्वार तैयार किया गया था, उसके शिल्पियों 
को अपने साथ में मिलाकर यह प्र5+ध किया गया कि जब र्न्द्रग॒प्त द्वार के नीचे 
से गुजरे, तो तोरण उसपर गिरा दिया जावे और उसे वहों मार दिया जावे । 
एक बर्बरक को गुप्तक्षुरिका देकर तैनात किया गया, कि वह जलूस में चन्द्रगुप्त 
पर हमला करे। एक वंद्य को चन्द्रगुप्त का वेयक्तिक चिकित्सक नियत किया 
गया, जो वस्तुतः राक्षस का गुप्तचर था। उसने यत्न किया, कि भोजन में विष 
देकर चन्द्रगुप्त को मार दे। जिस महल में च द्रगुप्त रहता था, उसके नीचे 
सुरंग खोदकर उसमें बारूद भरवा दिया ,गया। राक्षस ने यह सब कुछ किया, 
पर चाणक्य की जागरूकता के सामने उसकी एक न चली । उसके सब प्रयत्न 
व्यर्थ गये और चन्द्रगुप्त का बाल भी बांका न हुआ । 

पर अब भी राक्षस निराश नहीं हुआ । उसने यत्न किया कि चन्द्रगुप्त और 
चाणक्य में विरोध हो जाये । अनेक गुप्तचर इस कार्य के लिये नियुक्त किये गये । 
पर इस काय॑ में भी राक्षस सफल नहीं हुआ । उधर चाणक्य का गृप्तचर भागु- 
रायण मलयकेतु को राक्षस के विरुद्ध भड़काने में लगा था । छोटी-छोटी बातों 
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को लेकर वह मलयकेतु के मन में राक्षस के प्रति विरोधभावना को प्रदीप्त करता 
रहता था। राक्षस ने पाटलिपुन्न पर आक्रमण करने के लिये जो भारी सेना संगठित 
की थी, वह उत्तर से दक्षिण की तरफ प्रस्थान कर रही थी। पाटलिपुत्र समीप 
झा गया था। इसलिये आज्ञापत्र लिये बिना किसी का भी सैन्यशिविर से बाहर 
आना-जाना स्वथा निषिद्ध था। आाज्ञापत्र देने का काम भागु्रायण के सुपुर्दे था। 
एक दिन जब मलयकेतु और भागुरायण साथ बैठे थे, चाणक्य ने अपनी नीति 
का अन्तिम बाण चलाया। एक कमंचा री आया औ्रौर उसने सूचना दी, कि सैन्य- 
शिविर के रक्षाधिकारी दीघंचक्षु ने निवेदन किया है कि आज्ञापत्र के बिना शिविर 
में प्रवेश करता हुआ एक आदमी पकड़ा गया है, जिसके पास कुछ जरूरी पत्र भी 
हें। यह व्यक्ति सिद्धार्थक ही था, जिसे राक्षस की मुद्रा से अंकित एक जाली पत्र 
देकर कार्यसिद्धि! के लिये भेजा गया था। पत्र के साथ सिद्धार्थक को मलयकेतु 
और भाग्रायण के सम्मुख पेश किया गया । पत्र पर राक्षस की मोहर थी ही । 
नकली तौर पर बहुत ननु-नच करके अन्त में सिद्धार्थक ने यह गुप्त रहस्य प्रगट 
किया, कि इस पत्र को उसे राक्षस ने दिया था और चन्द्रगुप्त के पास पहुंचाने का 
कार्य उसके सुपुर्द किया गया था । उसने यह भी कहा कि मुझे राक्षस ने कुछ मौखिक 
सन्देश भी दिया था। यह मौखिक संदेश यह था, कि मलयराज सिहनाद, काश्मीर 
के राजा पुृष्कराक्ष, सिन्धु के महाराज सिन्धुसेन और पारसीक राजा मेधाक्ष के 
साथ पहले ही गुप्तरूप से सन्धि हो चुकी है। इन्हें श्रपनी गुप्त सहायता के बदले 
में पूरी तरह पुरस्कार आ्रादि द्वारा सन्तुष्ट करना चाहिये । 

बस कार्यसिद्धि हो गई । भागुरायण के समझाने से मलयकेतु को विश्वास 
हो गया, कि राक्षस गुप्तरूप से च-द्रगुप्त से मिला हुआ है, और उसकी सेना में 
सम्मिलित मलय, काइ्मीर, सिन्धु और पारस के राजा भी गुप्तरूप से चर्द्रगुप्त 
से समझौता कर चुके हैं । मलयकेतु और राक्षस में फूट पड़ गई। उसकी सेना के 
आधारस्तम्भ चित्रवर्मा आदि राजाओं का मलयकेतु ने स्वयं ही घात करा दिया। 
इन सब बातों से राक्षस की कमर टूट गई। उसने अवस्था को संभालने का बहुत 
यत्न किया । तरह-तरह से मलयकेतु को समझाया । पर उसका सब प्रयत्न विफल 
हुआ । निराश होकर वह अपने मित्र चन्‍दनदास की सुधि लेने के लिये वेश बदल- 
कर पाटलिपुत्र की ओर चल पड़ा । पर चाणक्य के गृप्तचरों ने यहां भी उसका 
पीछा नहीं छोड़ा। वे छाया की तरह उसके साथ-साथ थे। उन्होंने राक्षस 
को खबर दी, कि आज चन्दनदास को फांसी दी जानेवाली है । उसकी फांसी का 
'कारण यही है, कि वह राक्षस के परिवार का पता चाणक्य को बताने से इनकार 
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था। इसलिये हमारे सम्मुख दो मार्ग हैं। या तो पोरस ने आक्रमण में भाग लिया 
ग्रौर यही नाटक के चन्द्रगुप्त का मित्र पर्वंतक है ।........... या यह कोई पोरस का 
उत्तराधिकारी है।” 

एक विद्वान्‌ ने पारसीकाधिराज मेघाक्ष को मेगस्थनीज से मिलाया है । एक 
का कहना है, कि विशाखदत्त ने गलती से शैलाक्ष को मेघाक्ष लिख दिया है, और 
यह शैलाक्ष सेल्यूकस ही है, भ्रन्य कोई नहीं । अभिप्राय यह है, कि इन नामों को 
यूनानी लेखकों के द्वारा लिखित नामों से मिलाने का बहुत अ्रधिक प्रयत्न हुआा 
है, परन्तु कोई सम्‌चित परिणाम नहीं निकल सका । गुप्त-सम्राटों के समय कई 
शताब्दियों पीछे विशाखदत्त ने यदि नामों को कुछ अशुद्ध लिख दिया हो, तो 
इसमें आइचय की कोई बात नहीं । महावंश-टीका की जो कथा हमने इसी अध्याय 
में ऊपर लिखी है, उसके अनुसार पवंतक की हत्या पाटलिपुत्र की विजय से 
पूर्व ही चाणक्य द्वारा करा दी गई थी। पर सम्भवत: यह सत्य अनुश्रुति के अनुकूल 
नहीं है । विशाखदत्त के श्रनुसार पवंतक पश्चिमी भारत के उन राजाओं में से 
एक था, जो चाणक्य की प्रेरणा से मगध पर आक्रमण के लिये आये थे। यह ग्रसम्भव 
नहीं हे, कि इस पर्वतक का केकय या मद्रक के पोरु के साथ कोई सम्बन्ध हो । 

पाटलिपुत्र के हस्तगत हो जाने और अमात्य राक्षस के अपने पक्ष में हो 
जाने पर चन्द्रगुप्त की शक्ति बहुत बढ़ गई । वह मगध का निविवाद सम्राट 
बन गया । मौय चन्द्रगुप्त भारत का पहला ऐतिहासिक सम्राट था। भारत 
के अनेक जनपदों की अपने वश में कर उसने एक विश्ञाल साम्राज्य की 
स्थापना की । यह महान्‌ कार्य एक बड़ी सेना की सहायता से ही हो सकता था । 
चन्द्रगुप्त ने सेना की उन्नति और वृद्धि के लिये बहुत प्रयत्न किया। मेगस्थनीज 
के अनुसार चन्द्रगुप्त की सेना में छः लाख पदाति, तीस हजार घृड़सवार, नौ 
हजार हाथी और कम से कम चार-हजार रथ थे । सेना की इस वृद्धि के सिवाय 
चन्द्रगुप्त ने सनिक प्रबन्ध को उत्तम करने के लिये दो नये विभागों का प्रारम्भ 
किया, पहला जल-सेना विभाग और दूसरा कमसरियेट का महकमा | इस 
शक्तिशाली सेना की सहायता से चन्द्रगुप्त ने सम्पूर्ण उत्तरी भारत में और 
नमंदा नदी क दक्षिण की ओर भी अपना साम्राज्य विस्तृत किया ४ 


(३) सेल्यूकस का आक्रमण 


विशाखदत्त के अनुसार चाणक्य के नीति-जाल में फंसकर पवंतक के पुत्र 
मलयकेतु नो जिन जाश्ों को मरवा दिया था, वे कुलूत (कुल्लू), मध्य पंजाब, 
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काइमीर, सिन्ध और पारसीक प्रदेशों के शासक थे | पश्चिमी भारत के ये सब 
प्रदेश अरब मागध-सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त के सीधे शासन में आ्रा गये थे। धननःद के नाश 
और मोरिय (मौर्य) कुमार चन्द्रगुप्त के सम्राट्‌ हो जाने से पाटलिपुत्र में जो 
राज्यक्रा [त हुई थी, उससे मागध-साम्राज्य की शक्ति ओर भी बढ़ गई थी । 

जिस समय चरद्रग॒प्त अपने नये प्राप्त किये हुए साम्राज्य को दृढ़ करने में लगा 
था, उसी समय सिक दर का अन्यतम सेनापति सेल्युकस मेसिडोनियन साम्राज्य 
के एशियन प्रदेशों में अपने शासन की नींव को सुदृढ़ करने में व्यस्त था | सिकन्दर 
की मृत्यू के बाद उसका विद्ाल साम्राज्य किस प्रकार अनेक टुकड़ों में विभक्‍त 
हो गया, उसका उल्लेख हम पहले कर चुके है । मेंसिडोनियन साम्राज्य के एशियन 
प्रदेशों पर अपना अधिकार कायम करने के लिये सिकन्दर के दो सेनापति संघर्ष 
कर रहे थे । इनक नाम हे-सेल्यूकस श्रौर एण्टिगोनस । ये दोनों ही सि : न्‍्दर के 
उच्च सेनापति थे। कई वर्षों तक इनमें परस्पर लड़ाई जारी रही । कभी 
सेल्थकस की विजय होती और कभी एण्टिगोनस की । शुरू में विजयश्री 
न एण्टिगोनस का साथ दिया। उसने सेल्यकस को परास्त करके भगा 
दिया । पर ३२१ ई० पृ० में सैल्युकस ने बेबीलोन जीत लिया। अबसे 
सम्राट युद्ध की गति बदल गई। धीरे-धीरे सेल्युकस ने एण्टिगोनस को 
पूर्णरूप से परास्त कर मिस्र भाग जाने के लिये विवश किया, औ्और स्वयं 
बन गया । उसकी राजधानी सीरिया में थी, इसीलिये उसे सीरियन सम्राट कहा 
जाता हैं। पर वह एशिया-माइनर से हि दृकुश तक विस्तीर्ण एक विशाल साम्राज्य 
क। अधिपति था । ३०६ ई० पृ० में उसका राज्य।भिषेक बड़ी धूम-धाम के साथ 
सीरिया में हुआ । ! 

पश्चिमी और मध्य-एशिया में अपने साम्राज्य को सुदृढ़ कर उसने मैसिडो- 
नियन साम्राज्य के खोये हुए भारतीय प्रदेशों को फिर से अपने साम्राज्य में मिलाना 
चाहा । ३०५ ई० पृ० में एक शक्तिशाली सेना को साथ लेकर उसने भारत पर 
आक्रमण किया और सिन्ध नदी तक बिना किसी विध्न-बाधा के बढ़ आया । 
इधर चन्द्रगुप्त भी सावधान और जागरूक था। सिनध के तट पर दोनों सेनाश्रों में 
घनघोर युद्ध हुआ । कई विद्वानों का मत है, कि सैल्यूकस अपने इस आक्रमण 
में गड़ा के किनारे-किनारे पाटलिपुत्र तक बढ़ भ्राया था । पर यह बात प्रमाणों से 
पुष्ट नहीं होती । श्रधिक सम्भव यही है, कि चन्द्रगुप्त की सेनाओं ने सिन्‍्ध नदी के 
पूर्वी तट पर उसका मुकाबला किया था, और वह भारत में इससे झागे नहीं बढ़ 
सका था । यूद्ध के बाद जो सर-ध हुई, उसकी शर्तें निम्नलिखित थीं- 
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(१) चन्द्रगुप्त सेल्थकस को ५०० हाथी दे । 

(२) बदले में सेल्युकस निम्नलिखित चार प्रदेश चन्द्रगुप्त को दे- 

१. परोपनिसदी, २. श्राकोसिया, ३. आरिया और ४. गद्रोसिया । 

(३) इस सरान्ध को स्थिर मंत्री के रूप में परिवर्तित करने के लिये सैल्यकस 

झ्रपनी कन्या का विवाह चन्द्रगुप्त के साथ कर दे । 

यह साध मागध-साम्राज्य के लिये बहुत ही श्रनुक्ल थी । इससे 
उसकी पश्चिमी सीमा हिन्दूकुश के पश्चिम में भी कुछ दूर तक फैल 
गई थी । सीरियन साम्राज्य के चार बड़े प्रदेश श्रब मागध-साम्राज्य 
के अन्तर्गत हो गये थे । इन चार प्रान्तों में परोपनिसदी' का 
झभिप्राय श्रफगानिस्तान के उस पहाड़ी प्रदेश से है, जिसका पूर्वी सिरा 
हिन्दूुकुश प्वंतमाला है । आर्कोसिया श्राजकल के कन्दहार को कहते थे। झआरिया 
हेरात का पुराना नाम था । गद्रोसिया से वर्तमान समय के कलात प्रदेश का बंध 
होता था । इस प्रकार सेल्यूकस के स,थ युद्ध से कलात, कन्दहार, हेरात और 
काबुल के प्रदेश मागध-साम्राज्य में शामिल हो गए थे। प्रसिद्ध ऐतिहासिक श्रीयुत 
वी० ए० स्मिथ ने इस सम्बन्ध में लिखा हे, कि दो हजार साल से भी अधिक हुए, 
जब भारत के प्रथम सम्राट ने उस बेज्ञानिक सीमा को प्राप्त किया, जिसके लिये 
उसके ब्रिटिश उत्तराधिकारी व्यथ्थ में ही आहें भरते रहे हे, और जिसको सोलहवीं 
झौर सतरहवीं सदियों के मुगल-सम्राट भी कभी पूर्णता के साथ प्राप्त नहीं कर 
सके थे । 

मगध के मौयं-सम्राटों की पश्चिमी सीमा हि दृकुश तक ही सीमित नहीं 
रही | कुछ ही समय बाद कम्बोज (बदरूशां ) और पामीर के प्रदेश भी उनकी 
अधीनता में आ गये । भ्रशोक के लेखों से सूचित होता है, कि ये प्रदेश भी उसके 
विशाल साम्राज्य के अन्तगंत थे । 

३०३ ई० पृ० में यह सन्धि हुई । इसके बाद शीघ्र ही सैल्य कस ने मैगस्थनीज 
को राजदूत बनाकर चन्द्रगुप्त की राजसभा में भेजा । मेगस्थनीज चिरकाल तक 
मागध-साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र में रहा। उसने अ्रपने समय का 
उपयोग भारत की भौगोलिक-स्थिति, विविध जातियों, श्राथिक अभ्रवस्था और 
राज्नीतिक दशा को लेखबद्ध करने में व्यतीत किया । मंगस्थनीज के इस विवरण 
के जो अंश इस समय उपलब्ध होते हैं, वे निःसन्देह मौयंकालीन भारत के 
सम्बन्ध में बहुत प्रामाणिक हें, और उनसे बहुत-सी महत्त्व की बातें ज्ञात होती हें । 

इस प्रकार अपने विशाल साम्राज्य की स्थापना कर च-द्वगुप्त मौयं ने उसका 
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दृढ़तापूर्वक शासन किया । युद्धों में व्यस्त रहने पर भी उसे प्रजा की भलाई का 
पूरा-प्रा ध्यान रहता था । यही कारण हैँ, कि पाटलिपुत्र से लगभग १००० 
मील की दूरी पर स्थित गिरनार के पहाड़ों में उसने एक विशाल कृत्रिम झील का 
निर्माण कराया था। उन दिनों सुराष्ट्र (काठियावाड़ ) का शासक पुष्पगुप्त था । 
चन्द्रगुप्त ने उसे आज्ञा दी, कि गिरनार की नदी के सम्मुख एक बांध लगाकर उसे 
एक झील के रूप में परिवर्तित कर दे, और उससे अनेक नहरें निकालकर उस 
प्रदेश में सिचाई का प्रबन्ध करे । इस झील का नाम 'सुदर्शन' रखा गया । अशोक 
के समय तक इसमें कार्य जारी रहा, और बाद में महाक्षत्रप रुद्रदामा तथा गुप्त 
सम्राटों ने इसका जीर्णोद्भधार कराया । 

सम्राट चन्द्रगुप्त मौयं के समय की एक और घटना भी उल्लेखनीय है । आचाय॑ 
पत- जलि ने अपने महाभाष्य में एक जगह लिखा है, कि धन की इच्छा रखनेवाले 
मौर्यों ने पूजा के लिये मूत्तियां बनवाकर सुवर्ण एकत्र किया । सम्भवतः, यह 
बात चरद्रगुप्त मौयं के ही समय में हुई | निरन्तर युद्धों के कारण चद्रग॒ुप्त को यदि 
धन की कमी हो गई हो श्रौर उसने अपने कोष की वृद्धि के लिये इस उपाय का 
ग्राश्नय लिया हो, तो श्राइचयें की क्‍या बात है ? अपने शुरू क संघर्ष काल में भी 
चाणक्य की प्रेरणा से उसने ऐसे तरीकों से ८० करोड़ कार्षापण एकत्र किये थे। 


(४) सम्राट बिन्दुसार अमित्रधात 


चन्द्रगुप्त मौर्य ने २२२ ई० पू० से २६८ ई० पू० तक शासन 
किया । चौबीस वर्ष के श्रपन राज्यकाल में उसने मागध-साम्राज्य को 
सारे उत्तरी भारत में विस्तीर्ण कर दिया । चरद्रगुप्त के बाद उसका 
पुत्र बिन्दुसार मगध का सम्राट बना । ग्रीक लेखकों ने इसे अमित्रधात 
लिखा है, बहुत-से शत्रुओं (अमित्रों) के विनाश के कारण ही उसने यह 
उपाधि प्राप्त की थी । तिब्बती लामा तारानाथ ने बौद्ध-धर्म का जो 
इतिहास लिखा था, उसके अनुसार आचाय॑े चाणक्य बिन्दुसार के समय में भी 
विद्यमान था, और उसके राज्य का भी पूर्ववत्‌ संचालन कर रहा था। चनद्र- 
गुप्त के समय में चाणक्य के पौरोहित्य में जिस चातुरन्त साम्राज्य के विस्तार 
का प्रारम्भ हुआ था, वह बि.दुसार के समय में भी जारी रहा । तारानाथ के श्ननु- 
सार उसने सोलह राजधानियों के राजाओं और अमात्यों का उच्छेंद किया, 
शभौर एक लम्बे युद्ध के बाद पूर्वी और पश्चिमी समुद्रों के बीच की सम्पूर्ण भूमि को 
राजा बिन्दुसार की अधीनता में ला दिया । निःरदेन्ह, आ्राचार्य चाणक्य केवल 
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भारत के इतिहास में ही नहीं, भ्रपितु संसार के इतिहास में एक अद्वितीय महा- 
पुरुष हुआ है । यह उसी की मह <वाकांक्षा और अ्रदम्य साहस का परिणाम था, 
कि हिन्दुकुश से आासाम तक और काश्मीर से मदुरा तक सारा भारत एक शक्ति- 
शाली साम्राज्य के सूत्र में संगठित हो गया था । 

बिन्दुसार के समय में जिन सोलह राज्यों को जीत कर मागध-साम्राज्य में 
सम्मिलित किया गया था, वे सभी दक्षिणी भारत में पूर्वी और पश्चिमी समुद्रों के 
बीच में स्थित थे। बिन्दुसार के उत्तराधिकारी भ्रशोक के समय में उसके शिलालेखों 
से यह भलीभांति सूचित हो जाता है, कि मागध साम्राज्य का विस्तार भारत 
में कहां-कहां तक हो चुका था। अशोक ने स्वयं केवल कलिग को विजय किया था। 
बाकी सब प्रदेश बिन्दुसार के समय तक मागध-साम्राज्य में शामिल किये जा चुके 
थे। अशोक के शिलालेखों के अ्रनुसार चो>, पाण्डय, केरल और सातियपुत्र-ये 
चार सुदूर दक्षिण में स्थित राज्य मागध-सम्राट्‌ के सीधे शासन में नहीं थे । शेष 
सारा दक्षिणी भारत शअ्रशोक के साम्राज्य में सम्मिलित था । निःस देह, दक्षिण- 
भारत की विजय का श्रेय बिःदुसार को ही है, जिसने आरचायं चाणक्य के नेतृत्व 
में यह सुदुस्तर कार्य भी सम्पन्न किया था । 

मौर्य-सम्राटों की दक्षिण-विजय के कुछ निदंश प्राचीन तामिल-साहित्य में भी 
उपलब्ध होते हैं । प्राचीन तामिल कवि मामुलनार के अनुसार मौर्यों ने दक्षिण 
पर अनेक आक्रमण किये थे। एक अन्य ग्रन्थ के भ्रनुसार मौर्यों की सेनाएं कोंकण से 
कर्नाटक तट के साथ-साथ तुल प्रदेश से होती हुई कोयम्बट्र की तरफ बढ़ीं, और 
वहां से और भी दक्षिण में जाकर मदुरा के नीचे तक पहुंच गई । ये मौर्य पहाड़ों 
में रास्ते काटते हुए और चट्टानों पर अपने रथ दोड़ाते हुए इतनी दूर दक्षिण में 
'पहुंचे थे । तामिल-कवियों के इन वर्णनों से प्रतीत होता है, कि चोल और पाण्डय 
राज्यों के भी कुछ हिस्सों को बि*दुसार मौय की सेनाओं ने अपने अ्रधीन किया था । 
'सम्भवत:, ये सुदूर दक्षिण के प्रदेश स्थिररूप से मौर्य साम्राज्य में नहीं रह सके । 
बाद में इन तामिल-राज्यों ने परस्पर मिलकर एक संघात (संघ) बना लिया, 
और मौयों से स्वतन्त्रता प्राप्त की । श्रशोक के समय में ये तामिल-राज्य उसके 
धर्मेबिजय के प्रभाव में तो थे, पर राजनीतिक दृष्टि से वे मागध-साम्राज्य की 
अधीनता में नहीं थे । मौर्य-बंश के पतनकाल में कलिगराज खारवेल ने अपने 
शिलालेख में तामिल देशों के इस संघात का उल्लेख किया है, और उसे ११३ 
वर्ष पुराना बताया है । वह संघात ठीक बिन्दुसार के समय में बना था । 

बिन्दूसार के समय की कुछ झौर घटनायें भी उल्लेखनीय हैं । उसके शासन- 
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काल में तक्षशिला में दो बार विद्रोह हुआ । तक्षशिला मागध-साम्राज्य के परिच- 
मोत्तर-प्रदेश (उत्तरापथ) की राजधानी थी । उत्तर-पश्चिमी भारत का यह 
प्रदेश नया-नया ही मागध-साम्राज्य के अधीन हुआ था । वहां के निवासियों में 
अपने पुराने जनपदों वा गणराज्यों की स्वतन्त्र सत्ता की स्मृति अभी नष्ट नहीं 
हुई थी । इसीलिये अ्रवसर पाते ही वे लोग विद्रोह कः झण्डा खड़ा कर देते थे । 
बौद्धग्रन्थ दिव्यावदान में लिखा हँ-राजा बिन्दुसार के तक्षशिला नगर ने विद्रोहकर 
दिया। इस विद्रोह को शान्त करने के लिये बिन्दुसार ने कुमार अशोक को भेजा। 
उसने कहा-कुमार, जाओ्रो और तक्षशिला नगर के विद्रोह को शःन्‍्त करो । उसने 
उसके लिये चतुरंग सेना तो दे दी, परन्तु यान और हथियार नहीं दिये । जब तक्ष- 
शिला के पौरों ने सुना कि कुमार अ्रशोक स्वयं विद्रोह को शातत करने के लिये झा 
रहे हें, तो उन्होंने ३॥ योजन तक तक्षशिला की सड़क को और तक्षशिला नगर 
को अच्छी तरह सजाया और पूर्ण घट लेकर पहले ही अशोक के स्वागत के लिये 
चल पड़े । कुमार अशोक का स्वागत करके पौर' ने कहा-न हम कुमार के विरुद्ध 
है, भौर न राजा बिन्दुसार के, परन्तु दुष्ट अमात्य हमारा परिभव करते हैं ।' 
हसके बाद वे बड़े सत्कार के साथ अ्रशोक को तक्षशिला में ले गये । 

इसके बाद एक बार फिर तक्षशिला में विद्रोह हुआ । इसका वर्णन भी दिव्या- 
चदान में उपलब्ध होता हैं । इस विद्रोह को दशान्त करने के लिये राजा बिन्दुसार 
ने कुमार सुसीम को भेजा था। सम्भवत: अशोक उस समय उज्जनी का शासक 
था । कुमार सुसीम इस विद्रोह को शान्त नहीं कर सका, अ्रतः भ्रशोक को वहां 
भेजने की व्यवस्था की गई । 

सम्नाट चन्द्रगुप्त के समान बि:दुसार के समय में भी भारत का विदेशों के साथ 
धनिष्ठ सम्बन्ध था। बिन्दुसार के समय में सीरियन साम्राज्य का स्वामी एण्टि- 
योकस सोटर था, जो सेल्यूकस का ही उत्तराधिकारी था। उसने मेगस्थनीज को 
जगह पर डायमेचस को अपना राजदूत बनाकर पाटलिपुत्र भेजा था। प्राचीन 
यूनानी लेखकों ने एण्टियोकस और बिन्दुसार के सम्बन्ध में अ्रनेक कथायें 
लिखी है। एक कथा के झनुसार एक बार बिन्दुसार ने एण्टियोकस को लिखा, कि 
कपया मेरे लिये कुछ भ्रंजीर, कुछ अंगूरी शराब और एक यूनानी अध्यापक 
खरीदकर भेज दीजिये । इसके उत्तर में एण्टियोकस ने अभ्रंजीर और शराब तो 
खरीदकर भेज दी, पर भ्रध्यापक के सम्बन्ध में कहला भेजा कि यूनानी प्रथा के 
अनुसार अध्यापक का क्रय-विक्रय नहीं हो सकता । 

बिन्दुसार के समय में मिस्र का राजा टाल्मी फिलेडेल्फस था। इसने डायो- 
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नीसियस नाम का एक राजदूत पाटलिपुत्रकी राजसभा में भेजा था। डायोनी- 
सियस चिरकाल तक बिन्दुसार के दरबार में रहा भर मेगस्थनीज के समान उसने 
भी भारत का एक विवरण लिखा । यह विवरण ईसा की पहली सदी तक अवश्य 
ही उपलब्ध था, इसीलिये ऐतिहासिक प्लिनी ने इसका उपयोग अपने ग्रन्थ में 
किया था । खेद है, कि डायोनीसियस का विवरण अब उपलब्ध नहीं होता । 
चाणक्य के समय में ही सुबन्धु नाम का एक श्रन्य अमात्य बिन्दुसार की सेवा 
में नियुक्त था। चाणक्य ने ही इसकी नियुक्ति की थी । पर यह हृदय से चाणक्य 
का विरोधी था। इसने यत्न किया,कि बिन्दुसार के हृदय में मौरयबंश के प्रतिष्ठाता 
चाणक्य के विरुद्ध भावना उत्पन्न करे | पर उसे श्रपने प्रयत्न में सफलता नहीं 
हुई । आाचाये चाणक्य ने झ्पने जीवन का अच्तिम भाग प्राचीन आ्राये-मर्यादा के 
भ्रनुसार तपोवन में व्यतीत किया । तिब्बती श्रनुश्रुति के श्रनुसार चाणक्य का 
उत्तराधिकारी राधागुप्त था। चाणक्य का एक नाम विष्णुगप्त भी था। 
राधागुप्त का विष्णगुप्तके साथ कोई सम्बन्ध था या नहीं, यह ज्ञात नहीं है । 
२६ वर्ष तक शासन करने के बाद २७२ ई० पृ० में बिन्दुसार की मृत्यु 
हुई। मौयंवंश की स्थापना के साथ एक नये संवत्‌ का भी प्रारम्भ हुआ था, जिसे 
कलिड्भ राज खारवेल में 'मोरिय संवत्‌' के रूप में अपने शिलालेख में उल्लिखित 
किया है । 


अठा रहवां अध्याय 


प्रियदर्शी राजा अशोक 
(१) अशोक का राज्यारोहण 


बिन्दुसार का उत्तराधिकारी उसका पुत्र अशोक था, जो दिव्यावदान के अनु- 
सार चम्पा की एक परमसुन्दरी ब्राह्मणकन्या से उत्पन्न हुआ था। मागध-सम्राटों 
की पुरानी परम्परा के अनुसार बिन्दुसार के विविध पुत्रों में राजसिहासन के लिये 
युद्ध हुए, और यह संघर्ष चार वर्ष तक निरन्तर जारी रहा। महावंश के अनुसार 
राजा बिन्दुसार की सोलह रानियां और एक सौ एक पुत्र थे । इन पुत्रों में सुमन 
(दिव्यावदान का सुसीम ) सबसे बड़ा और तिष्य सबसे छोटा था। श्रशोक ने 
विमाताओं से उत्पन्न सब भाइयों को मारकर स्वयं राजगद्दी पर श्रधिकार कर 
लिया। दिव्यावदान में इस सारे घटना-चक्र का बड़े मनोरंजक रूप में वर्णन 
है । हम उसे यहां उद्धृत करते हें । 

राजा बिन्दुसार के एक पुत्र हुआ, जिसका नाम सुसीम रखा गया । इसी समय 
चंपा नगरी में एक ब्राह्मण निवास करता था, उसकी कन्या बहुत ही सुंदर दर्शनीया, 
प्रासादिका और जनपदकल्याणी' थी | उसके भविष्य के विषय में ज्योतिषियों से 
पूछा गया । उन्होंने बताया-इस लड़की का पति राजा होगा और इसके दो पुत्र- 
रत्न होंगे। एक पुत्र तो चक्रवर्ती सम्राट बनेगा और दूसरा वेरागी होकर सिद्धव्त' 
हो जायगा । यह भविष्यवाणी सुनकर ब्राह्मण को बड़ी प्रसन्नता हुई । दुनिया 
रुपये के पीछे चलती है । वह ब्राह्मण लड़की को लेकर पाटलिपुत्र आया और उसे 
अच्छे वस्त्र तथा आभूषणों से श्रलंकत कर राजा बिन्दुसार की पत्नी बनाने के लिये 
उपहाररूप से दे दिया । जब वह राजा के अन्त:पुर में प्रविष्ट हुई, तो अन्‍्त:पुर में 
रहनेवाली स्त्रियों के दिल में आया, कि यह कन्या बहुत सुन्दर है, भ्रत्यंत प्रासादिका 
आर जनपदकल्याणी है । यदि कहीं राजा ने इसके साथ सम्भोग कर लिया, तो 
वह हमारी तो बात भी न पूछेंगा श्लौर हमारी तरफ भ्रांख उठाकर भी न देखेगा । 


४५४ भारत का प्राचौन इतिहास; 


यह सोचकर उन रानियों ने ब्राह्मणकन, ६ को धाइन का काम सिखा दिया | जब 
वह अपने कर्म में खूब निपुण (॥ गई, तो राजा के बाल और मृंछ आदि संवारने 
लगी । जब राजा ता था, तो वह उसके बाल संवारती थी। एक बार प्रसन्न 
हो” राजा ने उसे वर मांगने को कहा । उस कन्या ने उत्तर दिया-में देव के साथ 
संमागम करना चाहती हूं । यह सुनकर राजा बोला-तू नाइन है,प क्षत्रिय राजा 
हैं, तेरा और मेरा समागम किस प्रकार हो सकता है ? कन्या ने उत्तर दिया-में 
नाइन नहीं हूं, अपितु ब्राह्मणकन्या हूं, मेरे पिता ने मुझे आ्रापकी पत्नी होने के 
लिये ही उपहाररूप से दिया था। यह सुनकर राजा ने पूछा-फिर तुझे नाइन 
का कार्य किसने सिखाया है ? ब्राह्मणकन्या ने उत्तर दिया-अ्रन्त:पुर की रानियों 
ने। 

इसके बाद इस परम सुन्दरी ब्राह्मणकन्या को नाइन का कार्य करने की 
आवश्यकता नहीं रह गई । राजा बिन्दुसार ने उसे अपनी पटरानी बना लिया और 
उसके साथ क्रीड़ा रमण आदि करने लगा । उसके गर्भ रह गया और नौ मास 
पश्चात्‌ एक पुत्र उत्पन्न हुआ । राजा ने अ्रपनी पटरानी से पूछा-इसका क्‍या नाम 
रक्‍्खा जाय ? उसने उत्तर दिया-इस बच्चे के उत्पन्न होने से मे श्रशोका हो गई 
हैं, अतः: इसका नाम अशोक रखा जाना चाहिये । कुछ समय बाद रानी के एक 
ओर पुत्र उत्पन्न हुआ, उसका नाम विगतशोक' रखा गया । 

ग्रशोक का शरीर ऐसा नहीं था, कि उसके स्पश से सुख प्राप्त होता हो । 
वह दुःस्पशंगात्र' था, इसलिये राजा बि:दुसार उससे प्रेम नहीं करता था । पर 
वह यह जानना चाहता था, कि उसके पुत्रों में कौन सबसे योग्य हैँ । भ्रत: उसने 
परिवन्राजक पिगलवत्साजीव के साथ सलाह की । राजा ने कहा-उपाध्याय, 
कुमारों की परीक्षा लेते हे । देखते हैं, कौन उनमें सबसे योग्य और मेरे बाद 
राज्यकाये को संभालने में समर्थ होगा । पिगलवत्साजीव ने कहा-बहुत अच्छी बात 
है, कुमारों को लेकर उद्यान में सुवर्णमण्डप में चलिये, वहां उनकी परीक्षा लेंगे । 
इस परीक्षा के परिणामस्वरूप पिगलवत्साजीव यह जान गया, कि राजा ब्रशोक 
ही बनेगा, क्योंकि वही सबमें योग्य था। पर क्योंकि बिन्दुसार को वह पस-द नहीं 
था, अतः अपने विचार को पिगलवत्साजीव ने स्पष्ट शब्दों में प्रकट नहीं किया । 

जब तक्षशिला में दुबारा विद्रोह हुआ, तो उसे शान्त करने के लिये कुमार 
सुसीम को भेजा गया । दिव्यावदान के श्रनुसार अशोक जान-बूझकर, वहां नहीं 
गया था। सम्भवतः बिन्दुसार तब तक वृद्ध हो चुका था और बीमार था। उसे 
मरणासन्न जानकर राजा बनने के लिये उत्सक श्रशोक पाटलिपुत्र से बाहर नहीं 


प्रियदर्शों राजा अशोक ड५प्‌ 


जाना चाहता था । इसी बीच में राजा बिन्दुसार की मृत्यु हो गई और अशोक ने 
पाटलिपुत्र पर अपना कब्जा कर लिया | जब यह समाचार सुसीम ने सुना, तो 
वह बड़ा क्रद्ध हुआ । उसने तुरन्त पाटलिपुत्र की ओर प्रस्थान किया। पर इस बीच 
में भ्रशोक पूरी तैयारी कर चुका था । पाटलिपुत्र के सब महाद्वारों पर सैनिक 
नियत कर दिये गये थे । राजधानी को आक्रमण से बचाने के लिये पूरी तैयारी 
कर ली गई। जब सुसीम पाटलिपुत्र के समीप पहुंचा, तो अग्र-अमात्य 
राधागृप्त ने उसके पास सन्देश श्मेजा, कि तुम यदि अशोक को मारने में समथ 
होगे, तभी राज्य प्राप्त कर सकोगे। दोनों भाइयों में घनघोर युद्ध हुआ, जिसमें 
सुसीम मारा गया । पर यहीं पर मामले का फंसला नहीं हो गया। अ्रशोक के 
और भी भाई थे। वे भी राजगही के उम्मीदवार थे। चार साल तक यह लड़ाई 
जारी रही । अन्त में अशोक की विजय हुई । अपने भाइयों को परास्त कर अशोक 
ने अपने मार्ग को निप्कण्टक बना लिया । 

अ्रशोक के कितने भाई थे और कितनों का उसने युद्ध में घात किया, यह 
निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । उसके एक सौ एक भाइयों की बात कुछ 
अतिशयोक्ति प्रतीत होती है । सब भाई भी उसके द्वारा नहीं मारे गये । अशोक 
के शिलालेखों में उसके कुछ भाइयों का उल्लेख ग्राता हैँ, जिनके साथ वह बड़ा 
अच्छा बताव करता था । पर चार वर्ष तक गृहकलह और भ्रातृयुद्ध का रहना 
इस बात को सूचित करता है, कि अशोक को राजगद्दी पर अधिकार प्राप्त करने 
के लिये घोर संघर्ष करना पड़ा था, और उसमें उसके अनेक भाइयों की हत्या भी 
हुई थी । 

जब राजा बिन्दुसार की मृत्यु हुई, तो अशोक पाटलिपुत्र में ही था। पर उन 
दिनों वह उज्जैनी का शासक था । दक्षिण की शक्तिशाली सेनाएं उसके अभ्रधीन 
थीं। इनकी सहायता उसे इस गृह-यद्ध में प्राप्त थी । कुमार सुसीम तक्षशिला के 
विद्रोह को शान्‍्त करने में सफल नही हुआ था, श्रतः उत्तर-पश्चिमी भारत की 
सेनाओं को वह राजगद्दी प्राप्त करने के लिये प्रयुक्त नहीं कर सका था। 

बौद्ध-ग्रग्थों में जो विवरण मिलते हें, उनके अनुसार शुरू में अशोक बहुत 
क्र और अत्याचारी था । पर बाद में बौद्ध-धर्मं का अनुसरण करने से उसकी 
वृत्ति बिलकुल बदल गई । वह बड़ा दयाल और धर्मात्मा बन गया। प्रारम्भिक 
जीवन में अ्रत्याचारी होने की जो बात पुरानी ऐतिहासिक श्रनुश्रुति में पाई जाती 
है, उसका आधार शायद सचाई पर आश्चित है । उसने राजगद्दी पर अपना अधि- 
कार यद्ध द्वारा प्राप्त किया था। सम्भवत: भ्रपने विरोधियों को नष्ट करने के लिये 


४५६ भारत का प्रादीन इतिहास 


उसे बहुत सख्ती से काम लेना पड़ा हो । गृहकलह के कारण जो अव्यवस्था और 
उथल-पुथल उत्पन्न हो गई थी, उसपर काबू पाने के लिये भी अशोक को यदि 
जनता पर कठोर अत्याचार करने पड़े हों, तो यह सर्वथा स्वाभाविक है । 


(२) राज्य-विस्तार 


सम्राट बिन्दुसार की मृत्यु के बाद गृहकलह में सफल होकर भ्रशोक एक बहुत 
बड़े साम्राज्य का अधिपति बन गया था, जो पूर्व में बंगाल की खाड़ी से शुरू हो 
कर पदिचम में हिन्दृकुश-पर्वतमाला से भी परे तक फंला हुआ था। दक्षिण में भी 
तामिल देशों तक मगध का साम्राज्य विस्तृत था। पर कलिग का राज्य इस साम्रा- 
ज्य के अन्तगंत नहीं था । जब अशोक के राज्याभिषेक को हुए झ्राठ साल व्यतीत 
हो चुके, तो (२६१ ई० पूृ० में) कलिंग पर आक्रमण किया गया। उस समय 
कलिग शत्यन्त शक्तिशाली और वेैभवपूर्ण देश था। मेगस्थनीज के अनुसार वहां 
की सेना में साठ हजार पदाति, एक हजार घुड़सवार और सात सौ हाथी थे । 
इस शक्तिशाली राज्य पर बड़ी तैयारी के साथ आक्रमण किया गया । मगध की 
विश्वविजयिनी सेनाओं का मुकाबला कर सकना कलिग की सेना के लिये भी 
सम्भव नहीं था । अन्त में उसकी हार हुई । इस युद्ध में कलिग के एक लाख आदमी 
मारे गये, डेढ़ लाख कंद किये गये और इनसे कई गुना आ्रादमी युद्ध के बाद आने 
वाली स्वाभाविक विपत्तियों से काल के ग्रास हुए । इस विजय का उल्लेख अशोक 
ने अपने चतुर्दंश शिलालेखों' में निम्नलिखित शब्दों में किया हैं :- 

“राज्याभिषेक के आठ वर्ष बाद देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी राजा ने कलिंग 
देश को विजय किया । वहां डेढ़ लाख मनुष्य कद किये गये, एक लाख मनुष्य मारे 
गये और उससे कई गुना श्रादमी (महामारी आदि से ) मरे । इसके बाद कलिंग- 
देश विजय होने पर देवताओं के प्रिय का धर्मपालन, धमं-कर्म और धर्मानुशासन 
भ्रच्छी तरह से हुआ । कलिग के जीतने पर देवताश्रों के प्रिय को बड़ा पश्चात्ताप 
हुआ, क्योंकि जिस देश की पहले विजय नहीं हुई है, उसकी विजय होने पर लोगों 
की हत्या व मृत्यु अवश्य होती है, और न जाने कितने श्रादमी कैद किये जाते हें । 
देवताओं के प्रिय को इससे बहुत दुःख भौर खेद हुआ । देवताझ्रों के प्रिय को इससे 
भौर भी दुःख हुआ कि वहां ब्राह्मण, श्रमण तथा श्रन्य सम्प्रदाय के मनुष्य श्रौर गृह- 
सथ रहते हे, जिनमें ब्राह्मणों की सेवा, माता-पिता की सेवा, गुरुओं की सेवा, मित्र, 
परिचित, सहायक, ज्ञाति, दास, और सेवकों के प्रति अ्रच्छा व्यवहार किया जाता 
है । ऐसे लोगों का वहां वध, विनाश या प्रियजनों से बलात्‌ वियोग होता है । भ्रथवा 
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जो स्वयं तो सुरक्षित होते हे, पर जिनके मित्र-परिचित-सहायक झौर सम्बन्धी 
विपत्ति में पड़ जाते हे, उन्हें भी अत्य-त स्नेह के कारण बड़ी पीड़ा होती है । यह 
सब विपत्ति वहां प्राय: हरेक मनृष्य के हिस्से पड़ती है । इससे देवताशों के प्रिय 
को विशेष दु:ख होता है । क्योंकि ऐसा कोई देश नहीं है, जहां श्रनन्त सम्प्रदाय न 
हों, और वे सम्प्रदाय ब्राह्मणों और श्रमणों में (विभकक्‍त) न हों, और कोई देश 
ऐसा नहीं है, जहां मनृष्य एक न एक सम्प्रदाय को न मानते हों । कलिग देश में 
उस समय जितने झादमी मारे गये; मरे या कैद हुए, उनके सौवें या हजारवें हिस्से 
का नाश भी अब देवताओं के प्रिय को बड़े दुःख का कारण होगा । 

कलिंगविजय के बाद अशोक की मानसिक वृत्ति बदल गई। उसने शास्त्रों 
द्वारा विजय करना छोड़ कर धर्मविजय के लिये उद्योग प्रारम्भ किया। पर कलिग- 
विजय के बाद मागध-साम्राज्य अपने विकास की चरमसीमा को पहुंच गया था, 
और सुदूर दक्षिण के कुछ तामिल प्रदेशों को छोड़कर सम्पूर्ण भारत एक सम्राट 
की अ्धीनता में श्रा गया था । खून की नदी बहाकर जिस कलिग पर विजय प्राप्त 
की गई थी, उसके सुशासन के लिये अ्रशोक ने कोई कसर बाकी नहीं छोड़ी । इस 
प्रदेश को एक नवीन प्राप्त के रूप में परिणत किया गया । इसकी राजधानी तुषाली 
नगरी थी, और इसके शासन के लिये राजघराने के एक कुमार' को ही प्रास्तीय 
शासक के रूप में नियुक्त किया गया था। कलिग में किस शासन-नीति का अनु- 
सरण किया जावे, इसे स्पष्ट करने के लिये अशोक ने वहां दो विशेष शिलालेख 
उत्कीर्ण कराये थे । इनमें वे श्रादेश उल्लिखित कराये गये थे, जिनके अनुसार 
शासन करने से कलिंग के गहरे घाव भलीभांति भर सकेंगे । 


कलिगविजय के अभ्रतिरिक्त अशोक ने अन्य किसी प्रदेश को जीतकर मागध- 
साम्राज्य में सम्मिलित नहीं किया । शस्त्र युद्ध से उसका मन बिलकुल ऊब गया 
था । कलिंग के समीप बहुत-सी श्राटविक जातियां निवास करती थीं, जिन्हें काबू 
में ला सकना सुगम बात नहीं थी । जब उसके राजकर्मचारियों ने अशोक से पूछा, 
कि क्‍या इनका दमन करने के लिये युद्ध किया जाय, तो उसने यही झ्रादेश दिया, 
कि इन वनवासिनी जातियों को भी धमं द्वारा ही वश में लाया जाय । उसने अपने 
एक शिलालेख में कहा हे- कदाचित्‌ झाप यह जानना चाहेंगे कि जो सीमान्त 
जातियां नहीं जीती गई हें, उनके सम्बन्ध में हम लोगों के प्रति राजा की क्‍या आज्ञा 
है। तो मेरा उत्तर यह है, कि राजा चाहते हैं कि वे सीमान्‍्त जातियां मुझसे न डरें, 
मुझपर विश्वास करें और मुझसे सुख ही प्राप्त करें, कभी दुःख न पावें | वे यह 
भी विश्वास रखें, कि जहां तक क्षमा का व्यवहार हो सकता हैं, वहां तक राजा 
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हम लोगों के साथ क्षमा का बर्ताव करेगा । अब इस शिक्षा के अनुसार चलते हुए 
आपको ऐसा काम करना चाहिये कि सीमान्‍्त जातियां मुझपर भरोसा करे और 
समझें कि राजा हमारे लिये वंसे ही हैं, जैसे कि पिता ।” 


( ३ ) मागध-सा म्राज्य की सीमा 


ग्रशोक के समय में मागध साम्राज्य की सीमाएं कहां तक पहुंची हुई थीं, 
इस विषय पर उसके शिलालेखों से अच्छा प्रकाश पड़ता हैं| वस्तुतः इन्हीं शिला- 
लेखों के आधार पर यह ठीक-ठीक जाना जा सकता है, कि मौयंकाल में मगध 
का साम्राज्य कहां तक फैला हुआ था। अशोक के चतुर्देश शिलालेखों की दो प्रतियां 
बंगाल की खाड़ी के पास साम्राज्य के पूर्वी प्रदेश में उपलब्ध हुई हैं । इनमें से एक 
पुरी जिले के भुवनेश्वर नामक स्थान से दक्षिण की ओर सात मील की दूरी पर 
धौली नामक ग्राम के समीप पाई गई है । दूसरी प्रति मद्रास प्रान्त के गंजाम जिले 
में जौगढ़ नामक स्थान पर उपलब्ध हुई है । धौली और जौगढ़ दोनों प्राचीन कलिग 
देश के अब्तर्गत थे । कलिग भारत के दक्षिण-पूर्वी भाग में है, और नि:सन्देह यह 
अशोक के साम्राज्य का भी दक्षिणपूर्वी भाग ही था। चतुर्देश शिलालेखों की तीसरी 
प्रति देहरादून जिले के कालसी नामक ग्राम के समीप पाई गई है । देहरादून से 
चकरौता को जो सड़क गई है, उससे कुछ दूर हटकर ठीक उस स्थान पर जहां कि 
यमुना नदी हिमालय पर्वत को छोड़कर मँदान में उतरती है, यह तीसरी प्रति 
विद्यमान है । चौथी और पांचवी प्रतियां भारत के पश्चिमोत्तर-प्रदेश से प्राप्त 
हुई हैं । एबटाबाद से पन्द्रह मील उत्तर की तरफ हजारा जिले में मनसेरा नामक 
स्थान पर एक प्रति मिली है, और पेशावर से चालीस मील उत्तर-पूर्व की तरफ 
दशाहबाजगढ़ी के समीप दूसरी । चतुर्देश शिलालेखों की छठी प्रति काठियावाड़ 
के जूनागढ़ नामक नगर के समीप और सातवीं प्रति बम्बई से तीस मील उत्तर 
की ओर थाना जिले में सोपारा नामक स्थान पर मिली है। इन शिलालेखों की 
आठवीं प्रति आन्ध्र के कुर्नूल जिले में प्राप्त हुई है । चतु्देश शिलालेखों की कोई 
भी प्रति सुदूर दक्षिण में श्रबन तक उपलब्ध नहीं हुई, परन्तु वहां श्रशोक के अन्य 
शिलालेख मिले हैं। लघु शिलालूखों की तीन प्रतियां मैसूर के चीतलद्बग जिले 
में (एक सिद्धपुर में, एक ब्रह्मगिरि में और एक जतिग-रामेश्वर पहाड़ पर) 
मिली हैं। भ्रशोक के शिलालेखों का इस प्रकार सम्पूर्ण भारत में प्राप्त होना उसके 
साम्राज्य की सीमा पर अच्छा प्रकाश डालता हैं। इससे हम सहज ही यह समझ 
सकते हें, कि उसके साम्राज्य का विस्तार कहां-कहां तक था। मेसूर तक का सारा 
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भारत उसके साम्राज्य के अन्तर्गत था, इस सम्त्रन्ध में इन शिलालेखों से कोई 
स'देह नहीं रह जाता । 

पर इस विषय पर अधिक बा रीकी से विचार करने के लिये अशोक के शिल[- 
लेखों की अन्तःसाक्षी भी बहुत सहायक है । इनमें मौर्य-सम्राट्‌ के अधीन प्रदेशों 
को विजित' कहा गया है, और जो साम्राज्य के पड़ोस के स्वतन्त्र राज्य थे, उन्हें 
प्रत्यःत' की संज्ञा दी गई है । दक्षिण के प्रत्यन्त' चोल, पाण्ड्य, केरल, सातियपुत्र 
और ताम्रपर्णी थे । उस युग में चौल देश की राजधानी भूगोलवेत्ता टाल्मी के 
अनुसार ओर्थोरा थी। इसी का वतंमान प्रतिनिधि त्रिचनापली के समीप उडयूर 
है । पाण्डय देश की राजधानी मदुरा थी । केरल में मलाबार और कुर्ग के प्रदेश 
सम्मिलित थे । सातियपुत्र का अभिप्राय वर्तमान टरावनकोर से है। ताम्रपर्णी 
लंका या सिहलद्वीप का ही प्राचीन नाम हैं। इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि सुदूर 
दक्षिण में स्थित त्रिचनापली, मदुरा, ट्रावनकोर तथा मलाबार के प्रदेश मौयये 
साम्राज्य के अन्तर्गत नहीं थे । उनकी गिनती प्रत्यन्त राज्यों में थी । 

उत्तर-पश्चिम में अ्रशोक के प्रत्यःत राज्य वे थे, जहां अन्तियोक नाम 
का यवन-राजा राज्य करता था, और उससे परे तुरमय, अ*्तिकिनि, मक और 
अलिकसुन्दर-नाम के राजा राज्य करते थे। आअन्तियोक से अ्रभिप्राय सीरिया 
तथा पश्चिमी एशिया के अधिपति एण्टियोकस द्वितीय थिश्रोस से है । 
वह सेल्यकस का पौत्र था और अशोक के समय में उसके साम्राज्य का 
अधिपति था। तुरमय आदि और भी परे के राजा थे। सेल्यकस ने हिन्दूकुश 
आर उसके समीप के जिन प्रदेशों को चन्द्रगुप्त मौर्य को दे दिया था, 
उनका उल्लेख हम पहले कर चके हैं। यह स्पष्ट है, कि अशोक का पड़ोसी 
स्वतन्त्र राजा सेल्युकस का वंशज ऑष्तियोक ही था। इस प्रकार काम्बोज 
से बंगाल की खाड़ी तक और हिमालय से चोल देश तक का सारा भारत 
उसके विजित' या साम्राज्य के अग्तगंत था । मगध का विशाल साम्राज्य अरब 
अ्रपने विस्तार की चरम सीमा को पहुंच गया था । 

अशोक के शिलालेखों में मौर्य-साम्राज्य (विजित ) की उक्त सीमाओं के अप्त- 
गंत कुछ ऐसे विशेष जनपद भी थे, जिन्हें ग्रपने शासन के सम्ब-ध में विशेष अभ्रधि- 
कार प्राप्त थे । भ्रशोक के शिलालेखों में उनके नामों का उल्लेख इस प्रकार किया 
गया हे-यवन, काम्बोज, गा'धार, रठिक, पितनिक, नाभक, नाभपंकित, शरान्ध्र 
श्रौर पुलिन्द । इन संरक्षित राज्यों का प्रथम वर्ग यवन, काम्बोज और गान्धार का 
है, जो उत्तरापथ में था । यवन या योन का अभिप्राय किसी यवन व ग्रीक बस्ती से 
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है। सिकदर ने जब भारत पर आक्रमण किया था, तो उसने हिबदृकुश पर्वत 
की उपत्यका में एक नगरी बसाई थी, जिसका नाम शअ्लक्ज्‌ ण्डिया रखा था। 
संभवत: यहां बहुत-से यूनानी (यवन) लोग बस गये थे । कांबोज से पामीर- 
पर्वंतमाला के प्रदेश तथा बदरूशां का ग्रहण होता है । गान्धार की राजधानी 
तक्षशिला थी और उसके समीपवर्ती उत्तर पश्चिमी सीमाप्रान्त के प्रदेश इस 
राज्य के अन्तगंत थे। यह अशोक के संरक्षित राज्यों का पहला वर्ग है। दूसरा 
वर्ग नामक और नाभपंकिति का था । इनकी ठीक स्थिति के सम्बन्ध में 
विद्वानों में बहुत मतभेद हैँ। कुछ विद्वानों ने प्रतिपादित किया है, कि नाभक और 
नाभपंक्ति का अभिप्राय खोतान से हैं, जो पामीर के उत्तर में था। तीसरा वर्ग 
भोज-पितनिक या रठिक-पितनिक का था। ये प्रदेश सम्भवतः आधुनिक बरार 
और महाराष्ट्र के अन्तगंत थे | चौथा वर्ग आन्ध्र और पुलिन्द का था। श्रान्श्र 
देश झ्राधुनिक मद्रास प्रान्त के अन्तर्गत हैं । पुलि.-द की स्थिति आन्ध्र के उत्तर 
में थी। वायुपुराण के अनुसार पुलि-द जाति विन्ध्याचल की तराई में निवास 
करती थी । कुछ विद्वानों ने इनकी स्थिति वर्तमान जबलपुर जिले के समीप 
अ्रतिपादित की हूँ । 

इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि विशाल मौय॑ साम्राज्य के अन्तर्गत कुछ 
ऐसे प्रदेश भी थे, जो अपना शासन स्वयं करते थे, मौयं-सम्राट के श्रधीन होते 
हुए भी जिन्हें अपने आन्‍्तरिक मामलों में स्वतन्त्रता प्राप्त थी । इनकी स्थिति 
वरतंमान भारत की रियासतों के सदृश समझी जा सकती है । 

(४) विदेशों के साथ संबंध 

सारे मागध-साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र ही थी, किःतु साम्राज्य में 
कई अन्य राजधानियां भी थीं, जिनमें राजा की तरफ से कुमार और महा- 
मात्य शासन करते थे । ऐसी उपराजधानियां तक्षशिक्षा, उज्जेनी, तोषाली 
ओर सुवर्णगिरि थीं । विशाल मौये-साम्राज्य का शासन एक राजधानी से नहीं 
हो सकता था । 

सम्राट्‌ श्रशोक ने अपने शिलालेखों में अनेक समकालीन विदेशी राज्यों 
आर उनके राजाओं का उल्लेख किया हैं। इनके नाम ये हें :-- 

१. अन्तियोक-यह पश्चिमी एशिया का सीरियन सम्राद एण्टियोकस 

द्वितीय थिश्नस था, जिसका शासन-काल २६१ ई० पू० से २४६ ई० 
पूृ० तक है । यह सैल्य कस का पौत्र था और उसी साम्राज्य का श्रधिपति 
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हुआ था, जिसे सेल्युकस ने सिकन्दर के मैसिडोनियन साम्राज्य के भग्ना- 
वशेष पर कायम किया था । 5 +तयोक के साम्राज्य की सीमा मागध- 
साम्राज्य की सीमा को छ्ती थी। 


२. तुरु्मय-यह ईजिप्ट (मिस्र) का अधिपति टाल्मी द्वितीय फिलेडे- 
ल्फस (२८५-२४७ ई० पू०) था। ह 
३. अग्तिकिनि-यह मैसिडोनिया का राजा एपण्टिगोनस गोण्टस (२७६- 
२३६ ई० पू०) था । 
४. मक-यह साइरिनि का अधिपति मेगस था, जिसका राज्यकाल ३०० 
से २५० ई० पू० तक है। 
५. अलिकसुन्दर-यह कारिथ का राजा अलक्ज प्डर (२५२-२४४ ई० 
पू०) था । 
इन सब विदेशी राजाओं के साथ सम्राट अशोक का सम्बन्ध था । इनके 
राज्यों में उसने धमंविजय के लिये प्रयास किया । उसके इस प्रयत्न पर हम आगे 
विचार करेंगे । सीरिया के राजा के राजदूत चंद्रगुप्त और बिन्दुसार के समय में 
पाटलिपुत्र की राजसभा में रह चुके थे । सम्भवत: अशोक के समय में भी इस 
राज्य का दूत भारत की राजधानी में रहा हो । ईजिप्ट के राजा टाल्मी फिल- 
डेल्फस ने भी एक दूतमण्डल पाटलिपुत्र में भेजा था, जिसका नेता डायोनीसियस 
था। मागध-सम्राट्‌ के राजदूत भी इन विदेशों में रहते थे । श्रशोक ने अभ्रपने एक 
शिलालेख में लिखा है, कि जहां देवताश्रों के प्रिय के दूत नहीं पहुंचते, वहां भी 
देवताओं के प्रिय का धर्मांचरण, धर्मंविधान और धर्मानुशासन सुनकर लोग 
धर्म के भ्रगनुसार आचरण करते हूं । इससे स्पष्ट है, कि श्रशोक के दूत विदेश्ञों 
में अनेक स्थानों पर निवास करते थे । 


(५) अशोक के शिलालेख 


सम्राट्‌ श्रशोक के बहुत-से उत्कीर्ण लेख आजकल उपलब्ध हैं । उसके इति- 
हास को जानने के लिये इनसे उत्तम भ्रन्य कोई साधन नहीं । अशोक ने अपने 
इन शिलालेखों को 'धम्मलिपि' कहा है । उनकी जो दो प्रतियां उत्तर-पश्चिमी 
सीमाप्राग्त के पेशावर और हजारा जिलों में मिली हैं, वे खरोष्ठी लिपि में हें, 
शेष सब ब्राह्मी लिपि में । उसके लेख शिलाश्रों, पत्थर की ऊंची लाटों और 
गफाओं में उत्कौर्ण किये गये हैं । इनका संक्षेप में वर्णन देना बहुत उपयोगी है । 
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(क) चतुर्दश शिलालेख-अशोक के लेखों में के सबसे प्रेंधोंव है, और 
"एक के नीचे दूसरा करके सब इकट्‌ठे खुदे हुए हें । इनकी भ्रार्छप्रतियां श्राठ विभिन्न 
स्थानों पर अविकल या अपूर्ण रूप में मिली हें । जिन स्थानों पर ये चौवंहें छेख 
मिले हें, वे निम्नलिखित हें :-- 

१. पेशावर जिले में शाहबाजगढ़ी-पेशावर से चालीस मील उच्तेर-पूर् 
की ओर यूसुफजाई ताललुके में शाहबाजगढ़ी नाम का गांव हैं । उससे आध मील 
की दूरी 'पर एक विशाल शिला है, जो चौबीस फीट लम्बी, दस फीट ऊंची 
और दस 'फीट मोटी है । इस शिला पर बारहवें लेख को छोड़कर अन्य सब 
लेख खुदे हुए ह। बारहवां लेख पचास गज की दूरी पर एक पृथक शिला 
'पर उत्कीर्ण हैं। शाहबाजगढ़ी गांव नया है, पर इसी जगह पुराने समय में एक 
विशाल नगर था, जिसके खंडहर अब तक पाये जाते हें। एक ऐतिहासिक के अनु- 
'सार अशोक के अधीन यवनराज्य की राजधानी सम्भवतः यहीं पर थी । 

२. मानसेरा-उत्तर-पश्चिमी प्र न्‍त के हजारा जिले में यह स्थान है । यहां 
केवल पहले बारह लेख ही उपलब्ध हुए हें। तेरहवें श्रौर चौदहवें लेख अभी 
इस स्थान के समीप कहीं नहीं मिले । मानसेरा का शिलालेख जहां उत्कीर्ण हैं, 
उसके समीप से ,.होकर सम्भवतः प्राचीन काल में वह सड़क जाती थी, जिसके 
“द्वारा तीर्न॑यान्री 'लोग भट्टारिका देवी के दर्शनों को जाया करते थे | अब भी 
उधर ब्रेरी नामक तीथस्थान है । 

३. कालसी-देहरादून जिले में यमुना के तट पर एक विशाल शिला पर 
श्रशोक के पूरे चौदह लेख उत्कीण्ं हैं । यह स्थान हिमालय की उपत्यका के प्रदेश 
जौनपुर-भाबर के द्वार पर है | इस प्रदेश की सभ्यता, धर्म व चरित्र शेष 
भारत से बहुत-कुछ भिन्न हैं । एक स्त्री के अनेक पति होने की बात अश्रभी तक 
यहां जारी है । इनके देवी-देवता भी भश्रन्य हन्दुओं से भिन्न हें । सम्भवतः मौर्य- 
युग में भी यह प्रदेश सम्यता की दृष्टि से पृथक्‌ था, और इसीलिये इसमें अपने 
'धर्मं सन्देश को पहुंचाने के लिये अशोक ने उसके द्वार पर अपने लेख उत्कीर्ण कराये 
थे । प्राचीन समय का श्रुध्न नगर भी इसी के समीप था । 

४. गिरनार-काठियावाड़ की प्राचीन राजधानी गिरिनगर के समीप 
ही एक विद्ञयाल शिला पर ये चौदह लेख उत्की्ण हें । 

५. सोपारा-यह स्थान बम्बई प्राग्त के थाना जिले में है । प्राचीन शूर्पारिक 
नगरी सम्भवतः यहीं पर थी। प्राचीन ग्रीक लेखकों ने भी इसे सुधारा और सुपारा 
नाम से लिखा है । वहां आठवें शिलालेख का केवल तिहाई हिस्सा ही भग्नावस्था 


प्रियदर्शी राजा अज्ञोक ४६३ 


में मिला है । पर इससे 'यह सहज में ही अन्‌ मान किया जा सकता है, कि किसी 
समय में यहां पूरे चौदह लेख विद्यमान थे । 

६. धौली-उड़ीसा में भुवनेश्वर (जिला पुरी )से सात मील की दूरी पर यह 
जगह है । मौर्य-यूग में सम्भवतः यहीं तोषाली नगरी थी, जो कलिग की राज- 
धानी थी । वर्तमान धौली गांव के पास अश्वस्तम्भ नाम की एक शिला है, जिस- 
पर अशोक के लेख उत्कीणं हे । चतुर्देश शिलालेखों में नं० ११, १२ और १३ 
यहां नहीं मिलते । उनके स्थान प॑र दो गअ्रन्य लेख मिलते हैं, जिन्हें कि भ्रशोक ने 
कलिग के लिये विशेषरूप से उत्कीर्ण कराया था । 

७. जौगढ़-मद्रास प्रान्त के गंजाम जिले में यह स्थान है । यह भी प्राचीन 
कलिग देश के ही अन्तर्गत था, यहां भी ११, १२ और १३ संख्या के लेख नहीं 
मिलते । उनकी जगह पर धौलीवाले, वे दो विशेष लेख मिलते हैं, जो खासकर 
कलिग के लिये उत्कीणं कराये गये थे । 

८. अशोक के चतुर्देश शिलालेखों की आराठवीं प्रति आन्ध्रदेश में कुर्नूल 
जिले से पिछले दिनों में ही मिली हैं । 

(ख) लघु शिलालख-चतुर्देश शिलालेखों की भांति ये भी साम्राज्य के 
दूर-दूर के प्रदेशों से उपलब्ध हुए हे । इनकी विविध प्रतियां निम्नलिखित स्थानों 
पर मिली हें :+- 

१. रूपनाथ-मध्यप्रान्‍न्त के जबलपुर जिले में कंमोर पर्बत को उपत्यका 
में एक शिला पर ये लेख उत्कीर्ण हें । यह स्थान दुर्गंम चट्टानों और जंगलों से 
पूर्ण हें । पर यह एक प्रसिद्ध स्थान हें, जहां प्रतिवर्ष हजारों यात्री शिव की 
उपासना के लिये एकत्र होते हें । 

२. सहसराम-बिहार प्राग्त के शाहाबाद जिले में सहसराम नाम का कसबा 
है । उसके पूर्व में चन्दनपीर पबंत की एक कृत्रिम ग॒फा में ये लेख उत्कीर्ण हें । 
अशोक के समय में यहां भी एक तीर्थस्थान था। बतंमान समय में यहां एक 
मुसलमान फकीर की दरगाह है । 

३. बेराट-यह स्थान राजपूताने की जयपुर रियासत में है । इसके समीप 
ही हिसगीर नामक पहाड़ी के नीचे लघू शिलालेखों की एक प्रति उपलब्ध हुई 
है। पुरानी भ्रनुश्रुति के अनुसार पाण्डव लोग वनवास के अन्त में इसी स्थान पर 
आकर रहे थे । 

४. सिहपुर-यह स्थान मेंसूर के चीतलद्गुग जिले में हे । 

४. जतिड्भरामेश्वर-यह भी चीतलद्गुग जिले में ही है । 
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६. ब्रह्मगिरि-यह भी चीतलद्गुग में सिहपुर और जतिद्भरामेश्वर के 
समीप में ही है । 

७. मास्की-यह निजाम हैदराबाद रियासत के रायचूर जिले में है । इस 
स्थान पर जो लेख मिले हें, वे बहुत भग्नावस्था में हें । पर ऐतिहासिक दृष्टि से 
उनका बड़ा महत्त्व है । इन्हीं से यह बात प्रामाणिकरूप से ज्ञात हो सकी है, कि 
राजा प्रियदर्शी के नाम से जो विविध शिलालेख भारत भर में उपलब्ध हुए 
हैं, वे वस्तुतः मौर्य-सम्राट्‌ अशोक के ही हें । इनमें स्पष्ट रूप से राजा अशोक 
का नाम दिया गया है । यह नहीं समझना चाहिये, कि इन सातों स्थानों पर एक 
ही लेख की भिन्न-भिन्न प्रतियां मिलती हें, जैसा कि चतुर्दंश शिलालेखों के विषय 
में कहा जा सकता है । चीतलद्गुग के तीनों स्थानों-सिहपुर, जतिद्भरामेश्वर 
और ब्रह्मगिरि में थोड़े-से पाठ-भेद के साथ एक ही लेख उत्कीर्ण हैं । यह लेख 
दो भागों में विभक्त हैं । पहला भाग थोड़े-से पाठ-भेद के साथ सहसराम, रूप- 
नाथ, बेराट और मास्की में भी मिलता है । पर दूसरा भाग चीतलद्गुग के इन 
तीन स्थानों के अतिरिक्त अन्य कहीं नहीं मिलता । 

(ग) भावत्‌ का लेख-जयपुर रियासत में बेराटनगर के पास ही एक चट्टान 
पर यह लेख उत्कीर्ण है । प्राचीन समय में यहां एक बौद्ध-बिहार था, श्रौर अशोक 
ने इस लेख को इसलिये खुदवाया था, ताकि विहार में निवास करनेवाले भिक्षुश्रो 
को यथोचित आदेश दिये जा सकें । इस लेख में अशोक ने उन बौद्ध-ग्रन्थों के नाम 
विज्ञापित कराये थे, जिन्हें वह इस योग्य समझता था, कि भिक्‍्खु लोग उनका! 
विशेष रूप से अनुशीलन करें। सम्भवत: इसी प्रकार के लेख अन्य बौद्ध-विहारो 
में भी उत्कीर्ण कराये गये थे । 

(घ) सप्तस्तम्भ लेख-शिलाओं के समान स्तम्भों पर भी अशोक ने लेख 
उत्कीर्ण कराये थे । ये रस म्भलेख निम्नलिखित स्थानों पर उपलब्ध हुए हें :- 

१. दिल्‍ली में टोपरा स्तंभ-यह स्तम्भ फीरोजशाह की लाट के नाम से 
मशहूर है । पहले यह स्तम्भ दिल्‍ली से ६० मील की दूरी पर यमुना के किनारे 
टोपरा (अम्बाला जिले में सढोरा के पास ) में था। सुल्तान फीरोजशाह तुगलक 
इसे दिल्‍ली ले आया था, और वहां उस स्थान पर स्थापित कर दिया था, जे 
झब दिलली-दरवाजे के बाहर 'फीरोजशाह का कोटला' कहलाता हैं। 

२. दिल्‍ली में मेरठ स्तम्भ-यह पहले मेरठ में था । फीरोजुशाह तुगलक 
इसे भी दिल्ली ले आया था, झौर काश्मीरी दरवाजे के उत्तर-पश्चिम में 
पहाड़ी पर स्थापित करा दिया था । बादशाह फरुंखरसियर (१७१३ से १७१६ 
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तक ) दे! समय में बारूदखाने के फट जाने से इसे बहुत नुकसान पहुंचा था । गिर 
कर इसओ अनेक टुकड़े हो गये थे | बाद में १८६७ में इसे फिर यथापूर्व खड़ा किया 
गया । 

३. इलाहाबाद स्तम्भ-यह वही प्रसिद्ध स्तम्भ है, जिसपर गुप्त सम्राट्‌ समुद्र- 
गुप्त की प्रशस्ति भी उत्कीर्ण हैं। यह अब प्रयाग ५; पुराने किले में विद्यमान है । 
इसपर अ्रशोक $ दो लेख हे, जो कौशाम्बी क शासनाधिकारियों को झ्ादेश क 
रूप में सम्बोधन किये गये हें । 

४. लौरिया अरराज स्तम्भ-बिहार प्रान्त के चम्पारन जिले में राधिया 
नामक गांव है । उससे २३ मील पूर्व-दक्षिण में अरराज महादेव का मन्दिर है । वहां 
से मील भर लौरिया नामक स्थान पर यह स्तम्भ विद्यमान है । इसपर भी भ्रशोक 
के लेख उत्की्ण हैं । 

५. लौरिया नन्दनगढ़-यह भी बिहार के चम्पारन जिले में है । पूर्व॑ेलिखित 
लौरिया के उत्तर-परश्चिम में नेपाल राज्य की तरफ जाते हुए लौरिया-नन्दनगढ़ 
का स्तम्भ दिखाई पड़ता है । इसी स्थान पर पिप्पलिवन का प्रसिद्ध स्तूप प्राप्त 
हुआ हैं । पिप्पलिवन का मोरिय-गण, जिसके एक प्रतापी कुमार ने मौर्य वंश की 
स्थापना की, सम्भवतः यहीं पर स्थित था । 

६. रामपुरवा स्तम्भ-यह भी चम्पारन जिले में ही है। एक ऐतिहासिक के 
अ्रनुसार ये तीनों स्तम्भ उस प्राचीन राजमार्ग को सूचित करते हें, जो गंगा के उत्तर 
में पाटलिपुत्र से नेपाल की तरफ को जाता था। इस राजमार्ग पर आने-जानेवाले 
यात्रियों का ध्यान आकृष्ट करने +' लिये ही अशोक ने इन स्नम्भों पर अपने धम्म 
के सन्देश को उत्की्ण कराया था। चम्पारन जिले की इन लाटों में से पहली दो पर 
सप्त स्तम्भलेखों में से पहले छः लेख ही उत्कीर्ण हें । रामपुरवा की लाट पर पहडे 
चार लेख ही मिलते हें । पूरें सातों लेख ववल दिल्ली क टोपरा स्तम्भ पर हें । 
इलाहाबाद स्तम्भ पर पहले छ: लेख हें, यद्यपि इनमें से बेवल दो ही भ्रविकल 
अवस्था में है । दिलली-मेरठ स्तंभ पर पहले पांच लेख ही मिलते हैं, वे भी भग्न 
दशा में है । 

(5) लघु स्तम्भलेख--ये तीन स्थानों पर उत्कीर्ण हुए मिले हें। स्थान 
निम्नलिखित हूँ :-- 

१. सारनाथ-बनारस केः उत्तर में ३३ मील की दूरी पर यह भत्यन्त प्राचीन 
स्थान है । यहां प्राचीन काल के बहुत-से भग्नावशेष मिलते हें। इन्हीं भवश्लेषों 

२९ 


४६६ भारत का प्राचीन इतिहास 


में एक स्तंभ पर अशोक का यह लघु लेख उत्की्ण है । इसमें बौद्ध-संघ में फूट 
डालनेवालों को कड़ा दंड देने का विधान किया गया है । 

२. साञ्ची-मध्य-भारत की भूपाल रियासत में साञ्ची बहुत प्राचीन 
स्थान है । यहां १ः विशाल स्तूप % दक्षिणी द्वार पर, एक ट्टे हुए प्राचीन स्तंभ 


पर यह लेख उत्कीर्ण है । यह सारनाथ % लेख का ही अश्रपूर्ण औौर परिवर्तित स्वरूप 


हे । 
३. इलाहाबाद स्तंभ--प्रयाग के दुर्ग & जिस स्तंभ पर समुद्रगुप्त 


की प्रशस्ति और ग्रशोक के सप्तस्तंभ लेख उत्कीर्ण हें, उसी पर यह लेख 
भी पृथक्‌ रूप से उत्कीर्ण हें । साञ्ची के लेख के समान यह भी श्रपूर्ण और 
परिवर्तित है । 

(च) अन्य स्तम्भलेख-सप्त स्तंभलेखों और लघु स्तंभलेखों % अतिरिक्त 
श्रशोक कें कुछ अन्य स्तंभलेख भी निम्नलिखित स्थानों पर मिले हें :-- 

१. रुम्मिनदेई स्तंभ-नंपाल राज्य की भगवानपुर तहसील में पडेरिया 
नाम का गांव है । उसके एक मील उत्तर की तरफ रुम्मिनदेई का मंदिर हैं। 
यहां एक प्राचीन स्तंभ पर अशोक का एक लेख उत्कीण् हैँ । यद्यपि यह लेख बहुत 
छोटा है, पर बहुत महत्त्वपूर्ण है । उसमें लिखा हँ-यहां भगवान्‌ बुद्ध का जन्म 
हुआ था ।' बुद्ध क जन्मस्थान ल्‌म्बिनीवन की स्थिति का निश्चय इसी लेख से 
हुआ है । 

२. निग्लीव स्तंभ-हम्मिनदेई स्तंभ के उत्तर-पर्चिम में तेरह मील दूर 
निग्लीव स्तंभ है । यह निग्लीव नाम के गांव के पास, इसी नाम की झील दे 
पश्चिमी तट पर स्थित है । इस स्तंभ को भी तीर्थ-यात्रा के संबंध में ही स्थापित 
किया गया था। इस स्तंभ पर उत्कीर्ण लेख में अशोक द्वारा कनकमुनि बुद्ध ६ 
स्तृप की मरम्मत किये जाने का उल्लेख हैं । 

३. रानी का लेख--यह लेख इलाहाबाद के स्तंभ पर ही उत्कीर्ण 
है । इसमें सम्राट अशोक ने अपनी दूसरी रानी कारुवाकी के दान का उल्लेख 
किया है । 

६. गृहालेख-शिलाओं और स्तंभों के अतिरिक्त गुहा-मंदिरों में भी श्रशोक 
ने कुछ लेख उत्कीर्ण कराये थे। इस प्रकार के तीन लेख भ्रब॒ तक उपलब्ध हुए 
हैं । इनमें अ्रशोक द्वारा श्राजीवक संप्रदाय के भिक्‍खुओ्ों को दिये गये दान का 
उल्लेख है। अ्रशोक के लेखों से यू क्त ग्‌ हायें गया से सोलह मील उत्तर में बराबर 
नाम की पहाड़ियों में विद्यमान हूँ । 
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(६) धमं-विजय का उपक्रम 


इतिहास में अशोक +' महत्त्व का मुख्य कारण धमे-विजय की नीति है । 
मागध-साम्राज्य की विश्वविजयिनी शक्ति को सिकंदर और सीजर की तरह 
अन्य देशों पर आक्रमण करने में न लगाकर उसने धर्म-विजय के लिये लगाया । 
कलिंग को जीतने में लाखों श्रादमी मारे गये थे, कद हुए थे, लाखों स्त्रियां विधवा 
व बच्चे भ्रनाथ हुए थे । यह देखकर अशोक के हृदय में विचार आया, कि जहां 
लोगों का इस प्रकार वध हो, वह विजय निरर्थक हूँ । इस प्रकार की विजय को 
देखकर उसे बहुत दुःख और अनुताप हुआ । उसने निश्चय किया, कि अ्रब वह 
किसी देश पर आक्रमण कर इस तरह से विजय नहीं करेगा । अपने पुत्रों और 
पौत्रों वे! लिये भी उसने यही आदेश दिया, कि वे शस्त्रों द्वारा नये प्रदेशों की विजय 
न करें, और जो धमंद्वारा विजय हो, उसी को वास्तविक विजय समझें । 

इसी विचार से भ्रशोक ने सुदूर दक्षिण क चोल, पाण्डय, १'रल, सातियपुत्र 
और ताम्रपर्णी 4 राज्यों में तथा साम्राज्य की उत्तर-पश्चिमी सीमा पर स्थित 
यवन अ-तयोक आदि द्वारा शासित प्रदेशों में शस्त्र-विजय की जगह धर्म-विजय 
का उपक्रम किया । मागध-साम्राज्य की जो सैनिक शक्ति उस समय थी, यदि 
वह चाहता तो उससे इन सब प्रदेशों को जीतकर अपने भ्रधीन कर सकता था। 
पर कलिग-विजय के बाद जो अनुताप की भावना उसके हृदय में उत्पन्न हुई थी, 
उससे उसने अभ्रपनी नीति को बदल दिया | इसीलियें उसने अपने महामात्यों 
(उच्च राजपदाधिकारियों ) को यह आ॥राज्ञा दी- शायद आप लोग यह जानना 
चाहेंगे, कि जो अंत (सीमावर्ती राज्य) श्रभी तक जीते नहीं गये हें, उनके 
संबंध में राजा की क्या भ्राज्ञा है। मेरी अंतों % बारे में यही इच्छा है, कि वे 
मुझसे डरे नहीं, और मुझपर विश्वास रखें। वे मुझसे सुख ही पावेंगे, दुःख नहीं । 
वे यह विश्वास रखें, कि जहां तक क्षमा का बर्ताव हो सकेगा, राजा हमसे क्षमा- 
का बर्ताव ही करेगा ।” (दूसरा कलिंग-लेख ) । 

यही भाव उन आ्राटविक जातियों के प्रति प्रगट किया गया, जो उस समय 
के महाकांतारों में निवास करती थीं, श्रौर जिन्हें शासन में रखने के लिये राजाश्रों 
को सदा शस्त्र का प्रयोग करने की श्रावर्यकता रहती थी । शस्त्रों द्वारा विजय 
की नीति को छोड़कर अशोक ने धर्म द्वारा विजय की नीति को अपनाया था । 

अ्रशोक का धर्म से क्‍या अभिप्राय था ? जिस धर्म से वह अपने साम्राज्य के 
सीमावर्ती प्रदेशों पर विजय प्राप्त करने का उद्योग कर रहा था, क्या वह कोई 


४६८ भारत का प्र.चीन इतिहास 


संप्रदाय-विशेष था, या धर्म 5 सबंसम्मत सिद्धांत ? अशोक के शिलालेखों से यह 
बात भलीभांति स्पष्ट हो जाती है । वह लिखता हे- धर्म यह है कि दास और 
सेवकों के प्रति उचित व्यवहार किया जाय, माता-पिता की सेवा की जाय, मिंत्र- 
परिचित, रिश्तेदार श्रमण और ब्राह्मणों को दान दिया जाय और प्राणियों की 
हिसा न की जाय ।” 

एक अन्य लेख में अशोक ने धम्म' को इस प्रकार समझाया है- माता और 
पिता की सेवा करनी चाहिये । (प्राणियों के) प्राणों का आदर दृढ़ता के साथ 
करना चाहिये, (भ्रर्थात्‌ जीवहिसा नहीं करना चाहिये ) । सत्य बोलना चाहिये, 
धम्म के इन गुणों का प्रचार करना चाहिये, विद्यार्थी को आचाये की सेवा करनी 
चाहिये और सबको अपने जाति-भाइयों के प्रति उचित बर्ताव करना चाहिये । 
यही प्राचीन (धर्म की) रीति है । इससे आ्रायु बढ़ती हे, और इसी के अनुसार 
मनृष्यों को चलना चाहिये ।” 

इसी प्रकार अन्यत्र लिखा हँ- माता-पिता की सेवा करना तथा मित्र, परि- 
चित, स्वजातीय, ब्राह्मण और श्रमण को दान करना अच्छा है । थोड़ा व्यय करना 
झौर थोड़ा संचय करना ग्रच्छा है । फिर एक अन्य स्थान पर लिखा हें- धर्म 
करना अच्छा है । पर धर्म क्या है ? धर्म यही है कि पाप से दूर रहे, बहुत-से अच्छे 
काम करे, दया, दान, सत्य और शोच (पवित्रता) का पालन करे ।' 

इन उद्धरणों से स्पष्ट है, कि भ्रशोक का धम्म से अ्भिप्राय आचार के सब्वे- 
सम्मत नियमों से था। दया, दान, सत्य, मार्देव, गुरुजन तथा माता-पिता की सेवा, 
अहिसा आदि गुण ही अशोक के धम्म हैं। जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में अशोक अपने 
धम्म के सन्देश को ले जाने के लिये उत्सुक था। इसीलिये उसने बार-बार 
जनता के साधारण व्यवहारों और धम्म-व्यवहार की तुलना की है । यहां कुछ 
ऐसी तुलनाओं को उद्धृत करना उपयोगी हैं । चतुर्देश शिलालेखों में से 
नवां लेख इस प्रकार है-लोग विपत्तिकाल में, पुत्र के विवाह में, कन्या के 
विवाह में, सन्‍तान की उत्पत्ति में, परदेश जाने के समय और इसी तरह के भ्रन्य 
झ्रवसरों पर अनेक प्रकार के मंगलाचार करते है । ऐसे भ्रवसरों पर स्त्रियां अनेक 
प्रकार के क्षुद्र भऔर निरर्थंक मंगलाचार करती हैं । मंगलाचार अभ्रवश्य करना 
चाहिये, किन्तु इस प्रकार के मंगलाचार प्रायः अ्रल्प फल देनेवाले होते हैँ । पर 
धमं का मंगलाचार महाफल देनेवाला है । इसमें (धर्म के मंगलाचार में) दास 
आर सेवकों के प्रति उचित व्यवहार, गुरुओं का आदर, प्राणियों की श्रहिसा भौर 
ब्राह्मणों व श्रमणों को दान-यह सब करना होता है। ये सब कार्य तथा इसी प्रंकांर 
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अन्य कार्य धर्म के मंगलाचार कहलाते हैं। इसलिये पिता, पुत्र, भाई, स्वामी, मित्र, 
साथी और कहां तक कहें, पड़ोसी तक को भी यह कहना चाहिये-यह मंगलाचार 
अच्छा है, इसे तब तक करना चाहिये, जब तक अभीष्ट काये की सिद्धि न हो । 
यह कैसे ? (त्रर्थात्‌ धर्म के मंगलाचार से अ्रभीष्ट कार्य कंसे सिद्ध होता है ? ) 
इस ससार के जो मंगलाचार हें, थे सर दग्ध हें, श्र्थात्‌ उनसे श्रभीष्ट काय सिद्ध 
हो भी सकता है और नहीं भी हो सकता । सम्भव है, उनसे केवल ऐहिक फल ही 
मिलें। किन्तु धर्म के मंगलाचार काल से परिच्छिन्न नहीं हे (भ्रर्थात्‌ सब काल में 
उनसे फल मिल सकता है ) । यदि इस लोक में उनसे अभीष्ट फल की प्राप्ति न 
हो, तो परलोक में तो अ्रनग्त पुण्य होता ही हैं। यदि इस लोक में अभीष्ट कार्य 
सिद्ध हो गया, तो दोनों लाभ हुए पर्थात्‌ यहां भी कार्य सिद्ध हुआ, परलोक में भी 
ग्रनः्त पुण्य प्राप्त हुआ । 

इसी प्रकार एक अन्य लेख में साधारण दान और धरम दान में तुलना की गई 
है । अशोक की सम्मति में ऐसा कोई दान नहीं है, जैसा धर्म का दान है । इसलिये 
जिस व्यक्ति को दान की इच्छा हो, वह धर्म का दान करे। धर्म का दान क्‍या है ? 
धर का अनुष्ठान । अतः माता-पिता की सेवा की जाय, हिसा न की जाय, दासों 
और सेवकों से उचित व्यवहार किया जाय । सच्चा दान करनेवाला व्यक्ति धर्म 
को जाने और धर्म का अनुष्ठान करे । 

एक अन्य लेख में ग्रशोक ने साधारण विजय और धमंविजय में भेद किया 
है । साधारणतया, राजा लोग शास्त्र द्वारा विजय करते हैं, पर धर्मंविजय शस्त्रों 
द्वारा नहीं की जाती । इसके लिये तो औरों का उपकार करना होता है । धर्मंविजय 
के लिये जनता का 'हित और सुख' सम्पादित करना होता है, बुरे मार्ग से हटकर 
सन्‍्माग्ग पर प्रवत्त होना होता है, और सब प्राणियों को निरापद, संयमी, शानन्‍्त 
आर निर्भय बनाने का उद्योग करना होता हैं। यह विजय दया और त्याग से 
प्राप्त की जाती है । 

इनके अ्रतिरिक्त धर्म की पूर्णता के लिये कुछ अ्वगणों से भी बचने की 
आवश्यकता हैं। जहां तक हो सके, आसीनव' कम करने चाहिये । पर ये झ्रासीनव 
हैं क्या ? चण्डता, निष्ठुरता, क्रोध, अभिमान और ईर्ष्या । श्रशोक ने लिखा है- 
मनष्य को यह देखना चाहिये कि चण्डता, निष्ठ रता, क्रोध, अभिमान और ईर्ष्या- 
ये सब पाप के कारण हें; और उसे अपने मन में सोचना चाहिये, कि इन सबके 
कारण मेरी निनन्‍्दा न हो । इस बात की ओर विशेष ध्यान देना चाहिये, कि इस 
मार्गे से मुझे इस लोक में सुख मिलेगा और मेरा परलोक बनेगा । 
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ऊपर के उदाहरणों से यह स्पष्ट है, कि यद्यपि श्रशोक स्वयं बौद्ध-धर्म का 
प्रनुयायी था, पर उसने जिस धमंविजय के लिये उद्योग किया, वह किसी सम्प्रः 
दाय-विशेष की न होकर सब धर्मों के सर्वसम्मत सिद्धान्तों का प्रचार ही थी । 
(७) धर्म-विजय के उपाय 
अशोक ने जिन उपायों से धर्मंविजय को संपन्न करने का प्रयत्न किया, उन- 
पर संक्षेप से प्रकाश डालना आवश्यक है । सन्नसे पूर्व उसने अपने और अपनी 
प्रजा के जीवन में सुधार करने का उद्योग किया। भारत में जो करता व 
ग्रकारण हिसा प्रचलित थी, उसे अशोक ने रोकने का प्रयत्न किया । यहां 
किसी प्राणी की हत्या या होम न करना चाहिये, और न 'समाज' करना चाहिये । 
देवताओं का प्रिय प्रियदर्शी राजा समाज में बहुत दोष देखता हैं । किंतु एक 
प्रकार के समाज हें, जिन्हें देवताओं का प्रिय प्रियदर्शी राजा अच्छा मानता है । 
पहले देवताश्रों के प्रिय प्रियदर्शी राजा के रसोईघर में शोरव के लिये प्रतिदिन 
सकड़ों-हजारों प्राणी मारे जाते थे । पर अरब जब यह धर्मलिपि लिखी गई, केवल 
तीन प्राणी, दो मोर और एक मृग मारे जाते है, वह मृग भी सदा नहीं । भविष्य: 
में वे तीन प्राणी भी न मारे जावेंगे ।' 
प्राचीन भारत में समाज' का अ्रभिप्राय उन मेलों से था, जिनमें रथों की 
दोड़ और पशुझ्ों की लड़ाई होती थी और उनपर बाजी लगाई जाती थी | इन 
में पशञ्नां पर अकारण क्ररता होती थी । ऐसे समाज अशोक को पसंद नहीं थे । 
परन्तु कुछ ऐसे समाज भी थे, जिनमें गाना-बजाना ओर अन्य निर्दोष बातें होती. 
थीं। इनमें विमान, हाथी, श्रग्निस्कंध आदि के दृश्य दिखाये जाते थे। अ्रशोक को 
ऐसे समाजों से कोई एतराज नहीं था। श्रशोक ने उन प्राणियों का वध सर्वथा 
रोक दिया, जो न खाये जाते हे, और न किसी अन्य उपयोग में ही आते हें । ऐसे 
प्राणी निम्नलिखित थे-सुग्गा, मेना, श्रएण, चको र, हंस, नांदीमुख, गेलाड, जतुका 
(चमगीदड़ ), अंबाक-पीलिका, कछेझा, बिना हड्डी की मछली, जीवजीवक, 
गंगापुटक, संकुजमत्स्य, साही, पर्णशश, बारहसिगा, सांड, श्रोकपिड, मृग, सफेद 
कबूतर और ग्राम के कबूतर । ये सब प्राणी केवल शौक के कारण मारे जाते थे। 
इन्हें खाने का रिवाज उस समय नहीं था। श्रशोक ने इस प्रकार की व्यर्थ हिसाः 
के विरुद्ध अपने शिलालेखों द्वारा आदेश जारी किया था। भोजन के लिये अभ्रथवा 
अन्य उपयोग के लिये जो पशुवध किया जाता है, उसे भी कम करने के लिये अशोक 
ने प्रयत्न किया था। वह लिखता हँ-गाभिन या दूध पिलाती हुई बकरी, भेड़ी 
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आर सुअरी तथा इनके बच्चों को, जो छः महीने तक के हों, नहीं मारना चाहिये । 
मुर्गों को बधिया नहीं करना चाहिये । जीवित प्राणियों को भूसी के साथ नहीं 
जलाना चाहिये । अ्रनर्थ करने या प्राणियों की हिसा के लिये वन में आग नहीं 
लगानी चाहिये, प्रति चार-चार महीनों की, तीन ऋतुओझों की तीन पूर्णमासियों 
के दिन, पौष मास की पूर्णमासी के दिन, चतुर्दशी, श्रमावस्या और प्रतिपदा के 
दिन तथा प्रत्येक उपवास के दिन मछली नहीं मारनी चाहिये । इन सब दिनों में 
हाथियों के वन में तथा तालाबों' में दूसरे प्रकार के प्राणी भी नहीं मारे जाने 
चाहिये । 

पशुओं को कष्ट से बचाने के लिये अशोक ने यह भी प्रयत्न किया, कि उन्हें 
दागा न जाय । इसीलिये पशुझ्नों को दागने में अ्रनेक बाधायें उपस्थित की गई। 
प्रत्येक पक्ष की अ्रष्टमी, चतुर्दशी, अमावस्या व पूणिमा तथा पुष्य और पुनवेसु 
नक्षत्र के दिन और प्रत्येक चार-चार महीने के त्यौहारों के दिन बैल को नहीं 
दागना चाहिये । बकरा, भेड़ा, सुअर और इसी तरह के दूसरे प्राणियों को, जो 
दागे जाते हैं, नहीं दागना चाहिये । पुष्य और पुनव॑सु नक्षत्र के दिन और प्रत्येक 
चातुर्मास्य के शुक्लपक्ष में घोड़े और बैल को नहीं दागना चाहिये । 

इन सब आदेशों का प्रयोजन यही था, कि व्यर्थ हिसा न हो और लोगों में 
दया तथा अहिसा की ओ्रोर प्रवृत्ति हो । श्रशोक अपने साम्राज्य में एक ऐसे वातावरण 
को उत्पन्न करने का प्रयत्न कर रहा था, जिससे लोगों की प्रवृत्ति धर्ममार्ग की 
तरफ हो सके । 

धमंविजय के लिये ही अशोक ने धर्म-यात्राझ्ं का प्रारंभ किया। यात्रा तो 
पहले सम्राट्‌ भी करते थे, पर इनका उद्देश्य आनंद व मौज होता था। वे विहार- 
यात्रायें करते थे, धर्म यात्रा नहीं । अशोक ने धर्मयात्राओ्रों का प्रारंभ किया । इनम 
शिकार आदि द्वारा समय नप्ट न करके श्रमणों, ब्राह्मणों श्नौर वृद्धों का दर्शन, 
उन्हें दान देना, जनपद में निवास करनेवाली जनता के पास जाकर उन्हें उपदेश 
देना और धमंविषयक विचार करना होता था। श्रशोक को इस प्रकार की धर्मे- 
यात्राओं से बहुत आनंद प्राप्त होता था । 

अपने राजकर्म चारियों को अशोक ने यह आझ्रादेश दिया, कि वे जनता के कल्याण 
के लिये निरंतर प्रयत्नशील रहें, किसी को भ्रकारण दंड न दें और किसी के साथ 
कठोरता का बर्ताव न करें। यदि उसके राजकमंचारी इन बातों का ध्यान न रखेंगे, 
तो धर्मंविजय कैसे हो सकेगी ? उसने लिखा हँ-दिवताओं के प्रिय की तरफ से 
तोसाली के महामात्य नगरव्यावहारिकों (न्यायाधीशों ) को ऐसे कहना । आप 
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लोग हजारों प्राणियों के ऊपर इसलिये नियुक्त किये गये हें, कि जिससे हम अच्छे 
मनुष्यों के स्नेहपात्र बनें । आप लोग इस अभिप्राय को भलीभांति नहीं समझते । 
एक पुरुष भी यदि बिना कारण (बिना अपराध ) बांधा जाता है, या परिक्लेश 
पाता है, तो उससे बहुत लोगों को दु:ख पहुंचता है । ऐसी दशा में ग्रापको मध्यमार्गं 
से (अभ्रत्यंत कठोरता और श्त्यंत दया दोनों का त्याग कर ) चलना चाहिये । कितु 
ईर्ष्या निठललापन निठरता जल्दबाजी अ्नभ्यास आलस्य भ्रौर तंद्रा के रहते 
ऐसा नहीं हो सकता । इसलिये ऐसी चेष्टा करन्मे चाहिये, कि ये (दोष ) न आवें। 
इसका भी मूल उपाय यह है, कि सदा आलस्य से बचना और सचेष्ट रहना । 
इसलिये सदा काम करते रहो, उठो, चलो, आगे बढ़ो । नगरव्यावहारिक सदा 
अपने समय (प्रतिज्ञा) पर दृढ़ रहें । नगरजन का अकारण बंधन और अकारण 
परिक्लेश न हो । इस प्रयोजन के लिये में धर्मानुसार प्रति पांचवें वर्ष अनु- 
संधान के लिये निकलंगा । उज्जेनी से भी कुमार हर तीसरे वर्ष ऐसे ही वर्ग को 
निकालेगा और तक्षशिला से भी ।' 

इस प्रकार के आदेशों का उद्देश्य यही था, कि साम्राज्य का शासन निर्दोष 
हो, राजकमंचारी जनता ,के कल्याण में तत्पर रहें श्रौर किसी पर श्रत्याचार न 
होने पावे । यह सब किये बिना धर्मंविजय की आशा ही कंसे की जा सकती थी ? 
सुशासन की स्थापना के लिये ही अशोक ने यह व्यवस्था की, कि सब समयों में, 
चाहे में खाता होऊं, चाहे जनाने में होऊं, चाहे शयनागार में होऊं, प्रतिवेदक हर 
समय प्रजा का कार्य मुझे बतावें । में सब जगह प्रजा का कार्य करूंगा ।' 

धरमंविजय के लिये मार्ग को साफ करने के लिये यह भी परम आवश्यक था, 
कि विविध संप्रदायों में मेल-जोल पेंदा किया जाय । उस समय भारत में भ्रनेक 
मतों और संप्रदायों की सत्ता थी। इनमें परस्पर विरोध का रहना स्वाभाविक 
था । अशोक ने इस तरफ भी ध्यान दिया | उसने लिखा हे-दिवताओं के प्रिय 
प्रियदर्शी राजा विविध दान व पूजा से गृहस्थ व संन्‍्यासी, सब संप्रदायवालों 
का सत्कार करते है । कितु देवताओं के प्रिय दान या पूजा की इतनी परवाह नहीं 
करते, जितनी इस बात की कि सब संप्रदायों के सार (तत्त्व) की वृद्धि हो। 
संप्रदायों के सार की वृद्धि कई प्रकार से होती है, पर उसकी जड़ वाणी का संयम 
है, श्र्थात्‌ लोग कैवल अपने ही संप्रदाय का आदर और बिना कारण दूसरे संप्रदाय 
की निदा न करें। केवल विशेष-विशेष कारणों के होने पर ही निदा होनी चाहिये । 
क्योंकि किसी न किसी कारण से सब संप्रदायों का आदर करना लोगों का कतंब्य 
है। ऐसा करने से अ्रपने संप्रदाय की उन्नति और दूसरे संप्रदायों का उपकार होता 
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है । इसके विपरीत जो करता है, वह अपने संप्रदाय को भी क्षति पहुंच,ता है, और 
दूसरे संप्रदायों का भी अपकार करता है । क्योंकि जो कोई अपने संप्रदाय की भक्ति 
में आकर, इस विचार से कि मेरे संप्रदाय का गौरव बढ़े, अपने संप्रदाय की प्रशंसा 
करता है और दूसरे संप्रदाय की निदा करता है, वह वास्तव में अपने संप्रदाय को 
पूरी हानि पहुंचाता हैं । समवाय (मेल-जोल ) अच्छा है, श्रर्थात्‌ लोग एक दूसरे 
के धर्म को ध्यान देकर सुनें और उसकी सेवा करें। क्योंकि देवताओं के प्रिय की 
यह इच्छा है, कि सब संप्रदायवा ले बहुत विद्वान और कल्याण का कार्य करने 
वाले हों । इसलिये जहां-जहां जो संप्रदायवाले हों, उनसे कहना चाहिये कि 
देवताओं के प्रिय दान या पूजा को इतना बड़ा नहीं मानते, जितना इस बात को 
कि सब संप्रदायों के सार (तत्त्व) की वद्धि हो ।' 
जनता को यह बात समझाने के लिये, कि वे केवल अपने ही संप्रदाय का 
आदर न करें, अपितु अन्य मतमतांतरों को भी सम्मान की दृष्टि से देखें, सब मत 
वाले वाणी के संयम से काम लें, और परस्पर मेल जोल से रहें, अशोक ने धमे- 
महामात्रों की नियुक्ति की । उनके साथ ही स्त्री महामात्र, ब्रजभूमिक तथा अन्य 
राजकमंचारिगण यही बात लोगों को समझाने के लिये नियत किये गये । 
इन्हीं धर्ममहामात्रों की नियुक्ति के प्रयोजन को एक अन्य लेख में भली 
भांति स्पष्ट किया गया हें-बीते जमानों में धर्ममहामात्र कभी नियुक्त नहीं हुए । 
इस लिये मेने राज्याभिषेक के तेरहवें वर्ष में धर्ममहामात्र नियुक्त किये । वे सब 
पाषण्डों (संप्रदायों) के बीच नियत हें। वे धर्म के अधिष्ठान के लिये, धर्म की 
वृद्धि के लिये तथा धर्ंय॒कत लोगों के सुख के लिये हें ।....वे भृत्यों, ब्राह्म णों, धनी 
गृहपतियों, अ्रनाथों, बूढ़ों के बीच हित-सुख के लिये, धर्मयुक्त प्रजा की श्रपरि- 
बाधा (बाधा से बचाने ) के लिये संलग्न हें । बंधन और वध को रोकने के लिये, 
बाधा से बचाने के लिये, कद से छुड़ाने के लिये, जो बहुत संतानवाले हें, बूढ़े हें 
उनके बीच में वे व्यापृत हें । वे यहां पाटलिपुत्र में बाहर के नगरों में, सब अंतः- 
पुरों में, (मेरे) भाइयों के, बहनों के और अन्य जातियों के बीच सब जगह व्यापृत 
हैं । मेरे सारे विजित (साम्राज्य) में, धर्मयुक्त में वे धर्ममहामात्र व्यापृत हैं ॥' 
इस प्रकार स्पष्ट है, कि धर्ममहामात्रों तथा उनके अ्रधीनस्थ कमंचारियों 
का काम यह था, कि वे सब संप्रदायों में मेल कायम करायें, जनता के हित और 
सुख के लिये यत्न करें, धर्मानुकूल श्राचरण करनेवाली प्रजा को सब प्रकार की 
बाधाओं से बचाये रखें, शासन में किसी पर कठोरता न हो, कोई व्यर्थ कद न 
किया जावे, और किसी की व्यर्थ हत्या न हो । जो गरीब लोग हें, या जिनपर 
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गृहस्थी की अधिक जिम्मेदारियां हे, ऐसे लोगों के साथ विशेष रियायत का 
बर्ताव हो | धर्ममहामात्र इन्हीं बातों के लिये सब नगरों में, सब संप्रदायों में व 
अन्यत्र नियुक्त किये गये थे । 

ये धर्ममहामात्र केवल मौयं-साम्राज्य में ही नहीं, अपितु सीमांतवर्ती स्वतंत्र 
राज्यों में भी नियत किये गये । अपने विजित' में भलीभांति धर्मेस्थापना हो 
जाने के बाद अन्य देशों में भी धर्म द्वारा विजय का प्रयास शुरू किया गया । अशोक 
ने अपने शिलालेखों में इन सब राज्यों के नाम दिये हे । सुदूर दक्षिण में चोल, 
पांडय, केरल, सातियपुत्र और ताम्रपर्णी तथा पश्चिम में अंतियोक का यवन- 
राज्य तथा उससे भी परे के तुरुमय, मक, अलिकसुन्दर और अंतिकिनि द्वारा 
शासित राज्य, सवंत्र अशोक ने धर्ममहामात्रों की नियुक्ति की। ये धर्ममहामात्र 
अपने धर्मविजय के उद्योग में केंवल विविध संप्रदायों में मेल-जोल का ही यत्न 
नहीं करते थे, पर उनके सम्मुख कुछ ठोस काम भी था। देवताओं का प्रिय प्रिय- 
दर्शी राजा यों कहता है-मेंने सब चगह मार्गों पर बरगद के वृक्ष लगवा दिये हें 
ताकि पशुओं और मनुष्यों को छाया मिठ्रे । श्रामों की वाटिकायें लगवा दी हैं। 
'आठ-आएठ कोस पर मेने कुएं खुदवाये हे, और सरायें बनवाई हे । जहां-तहां पशझ्रों 
भर मनुष्यों के आराम के लिये बहुत-से प्याऊ बैठा दिये हें । कितु ये सब 
भ्राराम बहुत थोड़े हे । पहले राजाओं ने और मेने विविध सुखों से लोगों को 
सुखी किया हेँ। पर मेंने यह सब इसलिये किया है, कि लोग धर्म का आचरण 
करें । 

देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी राजा के विजित (साम्राज्य) में सब स्थानों पर 
और वंसे ही जो सीमांतवर्ती राजा हें, वहां, जेसे चोल, पांडय, सातियपुत्र, केरल- 
पुत्र और ताम्रपर्णी में औऔलौर अंतियोक नामक यवन राजा तथा जो उसके (भ्रंतियोक 
के ) पड़ोसी राजा हैं, उन सब देशों में देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी राजा ने दो 
प्रकार की चिकित्सा--एक मनुष्यों की और दूसरी पशुओ्रों की चिकित्सा--का 
प्रबंध किया है, और जहां पर मनुष्यों और पशुझों की चिकित्सा के लिये उपयुक्त 
ग्रोषधियां नहीं प्राप्त होती थीं, वहां लाई और लगाई गई है । इसी तरह से मूल 
झौर फल भी जहां नहीं थे, वहां लाये और लगाये गये हैं। मार्गों में पशुओं और 
मनुष्यों के आराम के लिये वृक्ष लगाये और कुएं खुदवाये गये हें । 

“यह धर्मंविजय देवताओं के प्रिय ने यहां (अपने साम्राज्य में) तथा छः 

सौ योजन दूर पड़ोसी राज्यों में प्राप्त की हैं। जहां श्रतियोक नामक यवन-राजा 
राज्य करता हू । और उस अंतियोक से परे तुरमय, झ्ंतिकिनि, मक और झलिक- 
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सुन्दर नाम के राजा राज्य करते हैं, और उन्होंने अपने राज्य के नीचे (दक्षिण' 
में) चोल, पांडय, तथा ताम्रपर्णी में भी धर्मविजय प्राप्त की है ।....सब जगह लोग 
देवताओं के प्रिय के धर्मानृशासन का अनुसरण करते हैं, ओर अनुसरण करेंगे ४ 
जहां देवताशझ्रों के प्रिय के दूत नहीं जाते, वहां भी लोग देवताझ्रों के प्रिय का धर्मा- 
चरण, धमंविधान और धर्मानशासन सुनकर धर्म के अनुसार आचरण करते 
है, और भविष्य में करेंगे ।” 

विदेशों में धर्मंविज्य के लिये जो महामात्य नियत किये गये थे, वे अंत- 
महामात्र कहलाते थे । इनका कार्य उन देशों में सड़कें बनवाना, सड़कों पर वक्ष 
लगवाना, कुएं खुदवाना, सराय बनवाना, प्याऊ बिठाना, पशुओं और मनुष्यों, 
की चिकित्सा के लिये चिकित्सालय खलवाना और इसी प्रकार के अन्य उपायों: 
से जनता का हित और कल्याण संपादित करना था । जहां ये अंतमहामात्र इनः 
उपायों से लोगों का हित और सुख करते, वहां साथ ही अशोक का धर्मंसंदेश 
भी सुनाते । वह धर्मसंदेश यही था, सब संप्रदायों में मेल-मिलाप, सब धर्माचार्यो- 
ब्राह्मणों और श्रमणों-का आदर, सेवक, दास आदि से उचित व्यवहार, व्यर्थ- 
हिसा का त्याग, माता-पिता व गूरुजनों की सेवा और प्राणिमात्र की हितसाधना । 
अ्रशोक की ओर से सुदूरवर्ती विदेशी राज्यों में धर्म द्वारा विजय करने के लिये 
जो अंतमहामात्र अ्रपने कर्मचारियों की फौज के साथ नियुक्त हुए, वे उन देशों: 
में चिकित्सालय खोलकर, म्‌फ्त दवा देकर, धर्मशाला और कुएं बनवाकर,- 
सड़कें, प्याऊ और वाटिकायें तेयार कराके जनता की सेवा करते थे । उस समय: 
के राजा लोग प्राय: पारस्परिक यूद्धों में व्यस्त रहते थे। उन्हें ग्रपनी शक्ति और 
व भव के अतिरिक्त अन्य किसी बात का खयाल नहीं था। जनता के हित और सुखः 
की बात पर वे कोई ध्यान नहीं देते थे । ऐसी दशा में अशोक के इन लोकोपकारी 
कार्यों का यह परिणाम हुआ, कि लोग अपने इन महामात्रों को बड़ी श्रद्धा की 
दुष्टि से देखने लगे । जिस धर्म के अनुयायी इस प्रकार परोपकार के लिये अपने 
तन, मन और धन को निछावर कर सकते हैं, उसके लिये लोगों में स्वाभाविक 
रूप से श्रद्धा का भाव उत्पन्न हुआ । साधारण जनता. के. लिये वही राजा है, वही 
स्वामी है, जो उन+ हित-अभ्रहित शौर सुख-दुःख का ध्यान रखे, और उनके आराम 
के लिये चिकित्सालय, कृप, धमंशाला आदि का प्रबंध करे । इसी का परिणाम 
हुआ, कि इन सब विदेशी राज्यों में खून की एक भी बूंद गिराये बिना केवल 
प्ररोपकार और प्रेम द्वारा भ्रशोक ने अपना धर्म-साम्राज्य स्थापित कर लिया + 

ग्रशोक की इस ध्रमंविजय की नीति का ही यह परिणाम हथ्ना, कि श्रन्य 
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देशों में बौद्ध-धर्म के प्रचार के लिये रास्ता साफ हो गया। जिन देशों में ग्रशोक 
के अंतमहामात्र लोककल्याण के कार्यों में लगे थे, वहां- जब बौद्ध-प्रचारक गये, 
तो उन्हें भ्रपने कार्य में बहुत सुगमता हुई । 


(८) अशोक और बौद्ध-धर्म 


सम्राट अशोक पहले बौद्ध-धर्मं का अनुयायी नहीं था। प्रसिद्ध बौद्ध-ग्रंथ 
दिव्यावदान की एक कथा के अनुसार जब अशोक ने राजगददी प्राप्त की, तो वह 
बहुत क्र और अत्याचारी था। एक बार अमात्यों ने उसकी झ्ाज्ञा का पालन 
नहीं किया, तो अशोक को बहुत क्रोध आया । क्रोध में अ्रपनी तलवार को म्यान 
से खींच कर उसने पांच सौ अमात्यों के सिरों को धड़ से श्रलग कर दिया। एक 
और दिन की बात है, कि अ्रंत:पुर की स्त्रियों ने, जो अ्रशोक के कुरूप होने के कारण 
हंसा करती थीं, एक अ्शोक-वक्ष के पत्तों को तोड़ दिया | नामसाम्य के कारण 
अशोक इस वक्ष को बहुत चाहता था। उसे बहुत क्रोध आया और पांच सौ स्त्रियों 
को जीते-जी झ्ाग में जला दिया । 
जब भमात्यों ने देखा कि राजा इस प्रकार अत्याचार कर रहा है, तो उन्होंने 
उससे प्राथना की कि आप अपने हाथों को इस प्रकार अ्पवित्र न कीजिये । क्‍यों 
नहीं आप अपराधियों को दंड देने के लिये किसी श्रन्य व्यक्ति को नियुक्त कर 
लेते ? राजा को यह बात समझ में आ गई । उसने चंडगिरिक नाम का एक आदमी 
इस काम के लिये नियत कर दिया, जो बहुत ही क्र था। प्राणियों को कष्ट देने 
में उसे बड़ा आनन्द आता था। वह इतना क्रूर था, कि अपने माता-पिता को उसने 
स्वयं झपने हाथ से मारा था। इस भयानक आदमी को प्रधान वध्यघातक' के पद 
पर नियत करके एक भयंकर जेलखाना बनवाया गया । इसका बाह्य रूप बड़ा 
सुन्दर और दर्शनीय था । लोग उसे देखते ही मोहित हो जाते और सोचते कि अंदर 
जाकर भी इस रमणीक स्थान को देखें | पर अंदर जाते ही उनपर घोर संकट आरा 
'पड़ते थे । राजा की आराज्ञा थी, कि जो आ्रादमी इस कारागार में पहुंच जावे, उसे 
जीता न छोड़ा जाय, अ्रपितु नानाविध कष्ट देकर उसकी हत्या कर दी जाय । 
जो कोई भी इस जेलखाने में जाता, बचकर न लौट पाता । एक बार बाल- 
पंडित नाम का एक भिक्ष्‌ वहां चला गया । उसे भी चंडगिरिक ने जलती हुई 
भटटी में डाल दिया । परन्तु भट्टी में डालकर जब वध्यघातक नीचे देखने लगा, 
तो उसने एक बहुत ही विचित्र दृश्य देखा । बालपंडित एक कमल पर बैठा हुआ 
था, कारों तरफ़ ज्वालायें उठ रही थीं, परन्तु वे भिक्ष्‌ का कुछ भी नहीं बिगाड़ 
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सकती थीं | इस चमत्कार की सूचना राजा को मिली, तो वह स्वयं देखने के लिये 
ग्राया और अपनी आंखों से बालपंडित के प्रताप को देखकर आइचयंचकित रह 
गया । भिक्ष्‌ ने उसे उपदेश दिया | अशोक पर इस उपदेश का बड़ा प्रभाव पड़ा 
झोौर वह करता का परित्याग कर बौद्ध-धर्मं का अनुयायी हो गया । 

दिव्यावदान की यही कथा कुछ परिवतेनों के साथ अन्य बौद्ध-प्रंथों में भी 
पाई जाती हैं । ऐसा प्रतीत होता है, कि बौद्ध-धर्म के उत्तम प्रभाव को प्रदर्शित 
करने के लिये इन ग्रंथों मं अशोक को अत्यंत ऋर और अत्याचारी दिखाया गया है । 
कुछ भी हो, यह स्पष्ट है, कि अशोक पहले बौद्ध नहीं था। बाद में उसने बौद्ध- 
धर्म को स्वीकार किया । कलिंग-विजय के बाद उसके जीवन में जो परिवर्तन 
आया था, हम उसका उल्लेख कर चुके हें । पर बौद्ध-धर्म के प्रति उसका झुकाव 
पहले ही हो चुका था। क्ररता और भत्याचारमय जीवन से ऊबकर उसने बौद्ध- 
भिक्षत्रों के शांतिमय उपदेशों में संतोष श्रनुभव करना प्रारंभ कर दिया था। 
कलिग-विजय में उसे जो अनुभव हुए, उन्होंने उसकी वृत्ति को बिलकुल बदल 
दिया । अशोक ने बौद्ध-धमं की दीक्षा संभवतः राजगद्दी पर बैठने के आठ वर्ष 
बाद ली थी । 

बौद्ध-धर्म को ग्रहण करने के बाद अशोक ने सब बौद्ध-तीर्थों की यात्रा की । 
श्रमात्यों के परामश के अनुसार इस यात्रा में उपगुप्त नाम के एक प्रसिद्ध श्राचार्य 
की सहायता ली गई । उपगुप्त मथ्रा के समीप नतभक्तिकारण्य में उरुमुंड पंत 
पर निवास करते थे । इस संसारप्रसिद्ध श्राचायं के साथ श्रठारह हजार भिक्ष्‌ और 
रहते थे । जब राजा ने उपगृप्त की विद्धत्ता और धर्मज्ञान के विषय में सुदा, तो 
अ्रपने मंत्रियों को बुलाकर कहा कि हाथी-घोड़े-रथ आदि तैयार करा दो, में उरु- 
मूंडशल जाऊंगा और भिक्ष्‌ उपग्प्त के दर्शन करूंगा । यह सुनकर मंत्रियों ने 
कहा-देव ! यान आदि भेज दीजिये, उपगुृप्त ही यहां चला आयगा, श्रापको उसके 
पास जाने की आवश्यकता नहीं । राजा ने उत्तर दिया-हम इस योग्य नहीं हें, 
कि उपगुप्त यहां आ्ावें, हमीं को वहां जाना चाहिये । पर जब उपगुप्त को मालूम 
हुआ कि राजा बहुत-से लोगों के साथ मेरे पास भ्रा रहा है, तो उसने सोचा कि 
राजा के मेरे पास आने से बहुत-से मनुष्यों श्र पशुभ्रों को व्यथं कष्ट होगा । उसने 
ग्रशोक को कहला भेजा कि में स्वयं ही पाटलिपुत्र आ जाऊंगा। यह जानकर अ्रशोक 
ने स्थविर उपगुप्त तथा उसके अ्रनुयायियों के पाटलिपुत्र जाने का समुचित प्रबंध 
कर दिया। बहुत-सी नौकायें यम॒ना के तट पर एकत्र की गईं। इनमें उपगुप्त और 
भ्रठारह हजार भिक्षु सवार हुए । मथुरा से प्रयाग तक यमुना में नौकाओं पर यात्रा 
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करते हुए भिक्षञ्रों की यह विशाल मंडली फिर गंगा द्वारा पाटलिपुत्र पहुंच गई । 
जिस आदमी ने पहले पहल अशोक को उपगप्त के आगमन का समाचार दिया, 
प्रसन्न होकर अशोक ने उसे भ्रपने शरीर से उतारकर चार हजार का एक हार 
इनाम में दे दिया । फिर घांटिक' को बुलाकर आज्ञा दी-सारे शहर में एक साथ 
'घंटे बजाये जावे, ताकि जनता को मालूम हो जाय कि आचार्य उपगुप्त पधार 
गये हैं । | 
उपगुप्त # स्वागत के लिये सारे पाटलिपुत्र को सजाया गया । अशोक स्वयं 
आचाय॑ को लिवाने के लिये ३३ कोस आगे तक गये । संपूर्ण पौर' और अ्रमात्य 
उनके साथ थे । ज्योंही अठारह हजार भिक्‍खुओं से घिरे हुए स्थविर उपगुप्त को 
अशोक ने देखा, वह हाथी से नीचे उतर गया । कुछ कदम पेदल चलकर वह उप- 
गुप्त के पास पहुंचा और एक पैर नदी के तीर पर और दूसरा नाव पर रखकर 
उसने स्वयं उपगुप्त को नाव से नीचे उतारा श्रौर फिर इस तरह उसके पेरों पर 
गिर पड़ा, जैसे जड़ से कटा हुआ वक्ष । फिर हाथ जोड़कर अशोक ने कहा- जब 
मेने शत्रुगण का नाश कर शलों समेत यह पृथिवी प्राप्त की, जिसके समुद्र ही 
आवरण हैं, और जिसपर राज्य करनेवाला अन्य कोई नहीं है, तब भी मुझे वह 
सुख नहीं ःमिला, जो आज आ्ञापको देखकर मिला हैँ । स्थविर उपगप्त ने श्रशोक 
के सिर पर अपना दायां हाथ फेरते हुए आशीर्वाद दिया- राज्य के सब कार्य को 
बिना प्रमाद के भली भांति करते रहो और तीनों दुलंभ रत्नों (बुद्ध, धम्म और 
संघ) की सदा पूजा करते रहो । सम्राट और स्थविर में देर तक बात होती रही । 
'बाद में अशोक ने उससे कहा-हे स्थविर ! मेरी इच्छा है, कि में उन सब स्थानों 
'का दशेन करूं, जहां भगवान्‌ बुद्ध ठहरे थे। उन स्थानों का में सम्मान करू और 
'वहां ऐसे स्थिर निश्ञान छोड़ जाऊं, जिससे भविष्य में झआनेवाली संतति को 
शिक्षा मिलती रहे ॥' 
स्थविर ने उत्तर दिया-साघु-साधु ! तुम्हारे हृदय में बहुत ही उत्तम 
विचार उत्पन्न हुआ है । में तुम्हें मागें दिखाने का काम बड़ी प्रसन्नता से करूंगा ।! 
इस प्रकार आन्नार्य उपमृप्त के मार्गप्रदर्शन में श्रशोक ने तीर्थयात्रा प्रारंभ 
की । पाटलिपुत्र से ये पहले चंपारन जिले के उन स्थानों पर गये, जहां श्रशोक के 
पांच विशाल प्रस्तरस्तंभ प्राप्त हुए है । वहां से हिमालय की तराई के प्रदेश में से 
होते हुए ये पश्चिम की शोर मुड़ गये और लुम्बिनीवन जा पहुंचे । यहीं पर भगवान्‌ 
बुद्ध का जन्म हुआ था | इस जगह पहुंचकर उपग॒प्त ने अ्रपना दायां हाथ फेला- 
कर कहा- महाराज ! इसी प्रदेश में भगवान्‌ का जन्म हुआ था । ये शब्द भ्रव 
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तक इस स्थान पर स्थित एक प्रस्तर-स्तंभ पर उत्कीर्ण हें। इस स्तंभ पर जो लेख 
है, वह भी बड़ा महत्त्वपूर्ण हैं- देवताञ्रों के प्रिय प्रियदर्शी राजा ने राज्याभिषेक 
के बीस वर्ष बाद स्वयं आकर इस स्थान की पूजा की । यहां शाक्यमुनि बुद्ध का 
जन्म हुआ था | इसलिये यहां पत्थर का एक विशाल स्तंभ और एक बृहत्‌ दीवार 
खड़ी की गई । यहां भगवान्‌ का जन्म हुआ था, इसलिये लुम्बिनी ग्राम का धामिक 
कर उठा दिया गया और (भूमि-कर के रूप में केवल ) आठवां भाग लेना निश्चित 
किया गया । लुम्बिनीवन में श्रशौक ने बहुत दान-पुण्य किया। फिर वह कपिल- 
वस्तु गया, वहां उपगुप्त ने फिर अपना दायां हाथ फंलाकर कहा-महाराज, 
इस स्थान पर बोधिसत्व ने राजा शुद्धोदन के घर में अपना बाल्यकाल व्यतीत 
किया था ।' 

दिव्यावदान के अनुसार कपिलवस्तु के बाद राजा अशोक बोधिवक्ष के 
दर्शनों को गये । यहां भगवान को बोध हुआ था । श्रशोक ने यहां आकर एक लाख 
सुवर्ण-मुद्रायें दान कीं । एक चेत्य भी इस जगह पर बनवाया गया । बोधिवक्ष के 
बाद स्थविर उपगुप्त अशोक को सारनाथ ले गया, जहां भगवात्‌ ने पहले-पहल 
धरंचक्र का प्रवर्तत किया था । सारनाथ के बाद अ्रशोक कुशीनगर गया, जहां 
भगवान्‌ ने निर्वाणपद प्राप्त किया था। उपगृप्त अशोक को श्रावस्ती और जेतवन 
भी ले गया । इन स्थानों के साथ महात्मा बद्ध के जीवन की घटनाओं का घनिष्ठ5 
संबंध हैं । साथ ही सारिपुत्र, मौदगल्यायन महाकश्यप आदि प्राचीन बोद्ध- 
आ्ाचार्यों के स्थानों के भी दर्शन किये गये और वहां भी बहुत कुछ दान-पुप्य 
हुआ । बुद्ध के प्रसिद्ध शिष्य आनंद के स्तूप पर अशोक ने साठ लाख 
सुवण-मुद्राये श्रपित की । 

बोद्ध होकर भ्रशोक ने कुछ ऐसे श्रादेश भी दिये, जो केवल बौद्ध लोगों के 
ही काम के थे । एक शिलालेख में उसने लिखवाया हँ- मगध के प्रियदर्शी राजा 
संघ को भ्रभिवादन (पूवंक संबोधन करके ) कहते हें, कि वे विध्नहीन और सुख 
से रहें। है भदंतगण ! आपको मालूम है, कि ब॒ृद्ध, धम्म और संघ में हमारी कितनी 
भक्ति और भ्रास्था है । हे भदंतगण ! जो कुछ भगवान्‌ ब॒द्ध ने कहा है, सो सब 
अच्छा कहा है । पर भदंतगर्ण ! में अपनी ओर से (कुछ ऐसे ग्रंथों के नाम लिखता 
हें, जिन्हें में श्रवश्य पढ़ने योग्य समझता हूं ) | है भदंतगण ! (इस विचार से कि ) 
इस प्रकार सद्धम॑ चिरस्थायी रहेगा, में इन धर्मग्रंथों (के नाम लिखता हूं) ; यथा- 
विनयसमुकसे (विनयसमुत्कर्ष:), अलियवसानि (आझ्रायवंश:), अनागतभयानि, 
आनिगाथा, मोनेयसूसे ( मोनेयसूत्रम्‌ ), उपतिसपसिने ( उपतिष्यप्रदना: ), 
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राहुलवाद, जिसे भगवान्‌ बुद्ध ने झूठ बोलने के बारे में कहा है। इन धर्मंग्रंथों को, 
हे भदंतगण ! में चाहता हूं, कि बहुत-से भिक्षुक और भिक्षुणी बार-बार श्रवण 
करें और धारण करें और इसी प्रकार उपासक-झर उपासिका भी (सुनें और 
धारण करें) । हे भदंतगण ! में इसलिये यह लेख लिखवाता हूं, कि लोग मेरा 
अभिप्राय जानें ।' 

यह शिलालेख बड़े महत्त्व का है । इससे यह ज्ञात होता है, कि अशोक को किन 
बौद्ध ग्रंथों से विशेष प्रेम था। इन ग्रंथों में बौद्ध धर्म के विधि-विधानों और पार- 
लौकिक विषयों का वर्णन न होकर सदाचार और जीवन को ऊंचा करने के 

सामान्य नियमों का उल्लेख हूँ। झ्शोक की दृष्टि यही थी, कि बौद्ध लोग 
(भिक्षु और उपासक ) भी धर्म के तत्व (सार) पर विशेष ध्यान दें । 

बौद्ध-धर्म के संबंध में अशोक का एक अन्य कार्य बहुत महत्त्वपृण है । बौद्ध- 
संघ में फूट न पड़े , इसके लिये उसने उद्योग किया | इस विषय में ग्रशोक के तीन 
लेख उपलब्ध हुए हें-- 

“देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी राजा ऐसा कहते है, कि पाटलिपुत्र में 
तथा प्रांतों में कोई संघ में फूट न डाले। जो कोई, चाहे वह भिक्षु हो या भिक्षुणी, 
संघ में फूट डा लेगा, उसे सफ द कपड़े पहनाकर उस स्थान पर रख दिया जायेगा, 
जो भिक्षओं या भिक्षुणियों के लिये उपयुक्त नहीं है । (ग्रर्थात्‌ उसे भिक्षुसंघ से 
बहिष्कृत कर दिया जायगा, हमारी यह श्राज्ञा भिक्षुसंघ और भिक्षुणीसंघ को 
बता दी जाय ) । देवताओं के प्रिय ऐसा कहते हें, इस तरह का एक और लेख आप 
लोगों के पास भेजा गया है, जिससे कि आप लोग उसे याद रखें | ऐसा ही एक 
लेख श्राप उपासकों के लिये भी लिख दें, जिससे कि वे हर उपवास के दिन इस 
आाज्ञा के मर्म को समझें । साल भर प्रत्येक उपवास के दिन हर एक महामात्र 
उपवास-क्गत का पालन करने के लिये इस आ्राज्ञा के मम को समझाने तथा इसका 
प्रचार करने के लिये जायगा । जहां-जहां श्राप लोगों का भ्रधिकार हो, वहां-वहां 
आ्राप सर्वत्र इस श्राज्ञा के भ्रनुसार प्र७ार करें । इसी प्रकार श्राप लोग सब कोटों 
(दुर्गों) और विकयों (प्रांतों) में भी इस श्रांश्ञा को भेजें ।” 

“देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी राजा कौशांबी के महामात्रों को इस प्रकार 
आजा देते हें-संघ के नियम का उल्लंघन न किया जाय । जो कोई संघ में फूट 
डालेगा, उसे दवेत वस्त्र पहनाकर उस स्थान से हटा दिया जायगा, जहां भिक्षु 
या भिक्षुणियां रहते हें ।” 

“ज्षिक्षु भ्रौर भिक्षुणी, दोनों के लिये ( संघ का ) मार्ग नियत किया गया 
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है ।....जो कोई भिक्ष्‌ या भिक्षुणी संघ में फूट डालेगा, उसे उस स्थान से हटा 
दिया जायगा, जो भिक्षश्रों और भिक्षुणियों के लिये नियत है । मेरी इच्छा है, 
कि संघ का मार्ग स्थिर रहे ।” 

सारनाथ, प्रयाग और साञ्ची में प्राप्त ये तीन शिलालेख संघ में एकता 
कायम रखने के लिये अशोक द्वारा किये गये प्रयत्नों का वर्णन करते हैँ । संघ में 
फूट न हो, इसके लिये अशोक तुला हुआ था । बुद्ध की मृत्यु के बाद ही संघ में 
मतभेद शुरू हो गये थे। अशोक से'पूर्व इन्हीं मतभेदों को दूर कर, एकता स्थापित 
करने के लिये, बौद्धों की दो महासभायें हो चुकी थीं। पर मतभेद अभी तक विद्य- 
मान थे । अशोक की यह इच्छा थी, कि यह फूट अधिक न बढ़े । इस आदेश के 
पालन का उत्तरदायित्व धर्ममहामात्रों को दिया गया था। जहां उनका काम यह 
था, कि विविध संप्रदायों में समवाय (मेलजोल ) कायम करें, वहां बोद्ध-संघ में 
फूट को रोकने का कायं भी उन्हीं के सुपुर्दे किया गया था । बौद्ध होने के नाते 
अशोक अपनी राज्यशक्ति का प्रयोग इस उद्देश्य से भी कर रहा था, कि बौद्ध- 
संघ में एकता बनी रहे । 

अशोक स्वयं बौद्ध था, पर सब धर्मों के प्रति उसके हृदय में आदर था। उसने 
जहां विविध संप्रदायों में समवाय स्थापित करने का उद्योग किया, वहां श्रन्य 
संप्रदायों को दान भी दिया । गया के समीप बराबर पहाड़ियों में तीन गृहामंदिर 
उपलब्ध हुए हें, जिन्हें अशोक ने आजीवक संप्रदाय को दिया था । इस सम्बन्ध 
में वहां तीन लेख भी उत्कीर्ण हैं । 


(९) कुमार कुनाल 


श्रशोक के समय म॑ भी तक्षशिला में विद्रोह जारी रहे । इन विद्रोहों का 
उल्लेख दिव्यावदान में किया गया हे । प्रतीत होता है, कि विशाल मागध-साम्राज्य 
के उत्त र-पश्चिमी प्रदेश में श्रभी तक भी पूर्ण शांति स्थापित नहीं हुई थी । वहां 
के महामात्यों को शासन में अधिक कठोर उपायों का अवलंबन करना पड़ता था, 
शभौर इसीलिये वहां विद्रोह भी बहुधा होते रहते थे। ऐसे एक विद्रोह को शांत 
करने के लिये अभ्रशोक ने अ्रपने बड़े कुमार कुनाल को भेजा था, और उसे अ्रपने 
प्रयत्न में पूणं सफलता भी हुई थी। विद्रोह को शांत करने के बाद कुनाल 
तक्षशिला में प्रांतीय शासक के रूप में काये करता रहा। वहां वह बहुत 
लोकप्रिय था । 

कुनाल भ्रशोक का ज्येष्ठ पुत्र था। उसे वह बहुत प्रिय भी था। उसकी भआरांखें 
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हिमालय के कुनाल पक्षी के समान सुंदर थीं, इसीलियें उसका नाम कुनाल पड़ा 
था । वह देखने में बहुत सू दर तथा प्रकृति से अत्यंत सुकुमार था। उसका विवाह 
काञ्चनमाला नाम की परम सुंदरी यूवती से हुआ था। कुनाल और काञ्चनमाला 
का गृहस्थ-जीवन बड़ा सुखी और प्रेममय था। व॒ द्धावस्था में श्रशोक ने तिष्य- 
रक्षिता से विवाह किया। वह उज्जन के एक संपन्न श्रेष्टी की कन्या थी और परम 
रूपवती थी । बूढे अशोक से उसे संतोष नहीं हुआ । यूवक कुनाल पर वह मोहित 
हो गई । उसके सुन्दर रूप और आकर्षक आंखों ने युवती तिष्यरक्षिता को पागल 
कर दिया था । एक बार एकांत में तिष्यरक्षिता ने कुनाल के सामने अपना प्रेम 
प्रगट किया । पर अपनी विमाता के प्रेम की कुनाल ने कोई परवाह नहीं की । वह 
उसे भ्रपनी माता समझता था, और माता के समान ही उससे व्यवहार करता 
था । धीरे-धीरे तिष्यरक्षिता का निराश प्रेम भयंकर द्वंष के रूप में परिवर्तित 
हो गया, और उसने कुनाल से बदला लेने का निश्चय किया। कुनाल ने 
तिथ्यरक्षिता के प्रेम को ग्रस्वीकार कर उसका घोर अपमान किया था, श्रब वह 
उससे बदला लेने को कटिबद्ध हो गई थी । 

एक बार अशोक बीमार पड़ा । यद्यपि तिष्यरक्षिता भ्रशोक से जरा भी 
प्रेम नहीं करती थी, पर इस बार उसने राजा की बडी सेवा की । तिष्यरक्षिता 
की सेवा से अशोक स्वस्थ हो गया । बीमारी के समय अशोक की सारी चिकित्सा 
झौर उपचार तिथ्यरक्षिता के ही हाथ में था। राजा उससे बहुत प्रसन्न हुआ । 
प्रसन्न होकर उसने एक सप्ताह के लिये सारा राज्यकायं झौर राजमुद्रा तिष्य- 
रक्षिता के सुपुदं कर दी। वह इसी अ्रवसर की प्रतीक्षा में थी। उसने एक कपट- 
लेख तेयार कराया और उसपर अशोक की राजमुद्रा लगा दी। यह कपटलेख तक्ष- 
शिला के महामात्यों के नाम था। उन्हें यह आज्ञा दी गई थी, कि कुनाल की आंखें 
निकाल ली जाय॑ । जब यह पझाज्ञापत्र तक्षशिला पहुंचा, तो वहां के अ्रमात्यों को 
बढ़ा आदरचयं हुआ । वे कुनाल के गुणों श्लौर सद॒व्यवहार के कारण उससे बहुत 
प्रसन्न थे। उनका साहस नहीं हुआ, कि थे कुमार को इस आज्ञापत्र की खबर दें । 
पर तिष्यरक्षिता का भिजवाया हुआ यह कपटलेख झ्रशोक की दंतमुद्रा से भंकित 
था। यह मुद्रा उन भ्राज्ञाओ्रों पर लगाई जाती थी, जिनका तुरंत पालन होना 
झावश्यक होता था । झ्त: यह आज्ञा भी कुनाल के सम्मुख पेश की गई । कुनाल 
ने स्वयं बधिकों को बुलाया और यह कहकर कि सम्राट की आज्ञा का पालन 
होना ही चाहिये, श्रपनी श्रांखें श्रपने आप ही बाहर निकलवा दीं। दंतमुद्रा से 
झंकित राजाज्ञा में यह भी झादेश था, कि कुनाल को राज्य-पद से च्युत कर दिया 
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पूछा-- प्रबल शत्रुसंघ चारों तरफ से घेरकर भी जिस चण्ड सूर्य के समान 
दीप्यमान मुख को देख न सके, जिसकी शोभा के सम्मुख सेकड़ों कमल भी लजाते 
हैं, हे देव ! तुम्हारा वह मुख आज म्लान क्‍यों है ?' 

राजा ने कहा-- राधागुप्त ! न मुझे धन के विनाश की चिन्ता है, न राज्य 
के नाश का ख्याल है, और न किसी आश्रय से मेरा वियोग हुआ हैँ । मुझे सोच 
केवल इस बात का है, कि पूज्य भिक्षञ्रों से मुझे ,बिछड़ना पड़ रहा है। मेने प्रतिज्ञा 
की थी, कि भगवान्‌ बुद्ध के कार्य में सौ करोड़ दान करूंगा, पर मेरा यह मनोरथ 
पूरा नहीं हुआ ।' 

इसके बाद राजा अशोक ने राज्यकोष से शेष दस करोड़ धन देकर अपनी 
प्रतिज्ञा को पूरा करने का विचार किया । परन्तु इस कार्य में भी उसे सफलता 
नहीं मिली । उस समय कुनाल का पुत्र (अ्रशोक का पोज ) सम्प्रति युवराज था । 
उससे अमात्यों ने कहा-- कुमार ! राजा अ्रशोक को सदा थोड़े ही रहना है । 
उसकी थोड़ी ही आयु शेष है । यह द्रव्य कुकुंटाराम नामक विहार को भेजा जा 
रहा है । राजाशञ्रों की शक्ति कोष पर ही ग्राश्चित है । इसलिये मना कर दो ।' कुमार 
ने भाण्डागारिक को राजकोषध में से दान देने से इनकार कर दिया । 

पहले राजा अशोक सुवर्णपात्र में रखकर भिक्षओं के लिये भोजन भेजा 
करता था । पर यह भी मना कर दिया गया । फिर उसने चांदी के बरतन में भोजन 
भेजना चाहा, वह भी निषिद्ध कर दिया गया । फिर उसने लोहे के पात्र में भोजन 
भेजना चाहा, इसके लिये भी श्रनुमति नहीं मिली। भ्रन्त में उसने मिट्टी के बरतन 
में कुकुंटाराम के भिक्षुओं के लिये भोजन भेजना चाहा, पर उसके लिये भी उसे 
अनुमति नहीं दी गई । भ्रब उसके पास केवल आधा आंवला ही बच गया था, जो 
उस समय उसके हाथ म॑ मौजूद था । केवल उसी पर उसका श्रपना अधिकार 
था । अन्य किसी वस्तु का उपयोग वह अ्रपनी इच्छानुसार नहीं कर सकता था । 

संविग्न होकर अश्रशोक ने शअ्रमात्यों श्रौर पौर' को बुलाकर पूछा-इस 
समय राज्य का स्वामी कौन है ? यह प्रश्न सुनकर प्रधानामात्य ने उठकर और 
यथोचित रीति से भ्रभिवादन करके उत्तर दिया--देव ! श्राप ही पृथिवी के 
स्वामी हे ।' यह सुनकर श्रशोक की भ्रांखों में भ्रांसू फूट पड़े । वह वस्तुस्थिति को 
जानता था । भ्रांसुझों से श्रपने बदन को गीला करते हुए उसने कहा- तुम केवल 
दाक्षिण्य (विनय) से झूठ-म्‌ठ क्‍यों कहते हो, कि स्वामी में हूं । में तो राज्य- 
भ्रष्ट हो गया हूं । मेरे पास तो केवल आझ्राधा श्रांवला ही भ्रपना बच गया है । ऐसे 
फ-- ने लिव्कार है | 
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इसके बाद अशोक ने वह आ्राधा आंवला ही कुकुंटाराम के भिक्षुञ्रों के पास 
यह कहलाकर भेज दिया, कि 'जो सम्पूर्ण जम्बूद्वीप का स्वामी था, आज वह केवल 
आधे आंवले का ही स्वामी रह गया है। मन्त्रियों ने मेरे अ्रधिकारों को छीन 
लिया हैं ।' 

इस घटना से भलीभांति सूचित होता है, कि बोद्ध-धर्म की सहायता करने 
की धुन में राजा अशोक ने राज्यकोष को भी छेड़ने का प्रयत्न किया था। पर 
मन्त्रिपरिषद्‌ इसे नहीं सह सकी,-झऔर उसने युवराज को भड़काकर अशोक को 
राज्याधिकार से वंचित कर दिया । 
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उन्नीसवां अध्याय 


बोड-धर्म का विकास ओर विस्तार 
(१) बौद्ध-धर्ं का विकास 


गया में बोधिव क्ष के नीचे सिद्धार्थ ने जो बोध (ज्ञान) प्राप्त किया था, 
उसका उपदेश उन्होंने पहलेपहल सारनाथ में किया। इस उपदेश में ब॒द्ध ने अपने 
शिष्यों से कहा था-भिक्षुओ ! बहुत जनों के हित के लिये, बहुत जनों के 
सुख के लिये, लोक पर दया करने के लिये, देवों श्रौर मनुष्यों के प्रयोजन-हित- 
सुख के लिये विचरण करो । एक साथ दो मत जाओ ।” इस उपदेश के बाद 
बुद्ध के अनेक शिष्य भारत के विविध प्रदेशों में धर्म के प्रचार के लिये गये । 
वे स्वयं प्रधानतया भारत के मध्य देश में ही धर्म-प्रचार के लिये परिभ्रमण करते 
रहे । उनका अपना विचरण--क्षेत्र उत्तर में हिमालय से दक्षिण में विन्ध्याचल 
तक और पूव॑ में कोशी से पश्चिम में कुरुक्षेत्र तक सीमित रहा; पर उनके 
अनेक शिष्य उनके जीवन-काल में ही दूर-दूर के प्रदेशों में गये । 

बौद्धों की प्रथम महासभा-बुद्ध के उपदेशों का ठीक-ठीक निर्धारण करने 
के लिये उनके प्रधान शिष्यों की एक सभा उनके निर्वाण के दो मास बाद राज- 
गृह में हुई थी । इसे पालिसाहित्य में प्रथम संगीति कहा गया है। इस सभा में 
बूद्ध के प्रधान शिष्यों ने यह निर्णय किया, कि ब्‌द्ध की वास्तविक शिक्षायें क्या 
थीं। ब॒द्ध ने समय-समय पर जो उपदेश दिये थे, जो प्रवचन किये थे, उन सब- 
का इस सभा में पाठ किया गया । ब्द्ध के उपदेशों और मन्तव्यों को शुद्ध रूप 
में संकलित करने में इन सभा ने बहुत महत्त्वपूर्ण कायं किया । बुद्ध के शिष्यों 
में उपालि को विनय या संघ के नियमों के विषय में प्रमाण माना गया; और 
आनन्द को धम्म (धरम) के विषय में । उन्होंने जिस रूप में बद्ध की शिक्षात्रों 
का प्रवचन किया, श्रन्य भिक्षञ्नों ने उसे ही प्रमाण-रूप से स्वीकृत किया । इस 
महासभा में कुल मिलाकर पांच सौ भिक्ष्‌ एकत्र हुए थे, श्रौर उनकी यह संगीति 
सात मास के लगभग तक चलती रही थी । 
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बौद्ध-सम्ध्र दायों का प्रारम्भ-महात्मा बुद्ध के धर्म का प्रचार जिस प्रकार 
भारत के विविध जनपदों और विभिन्न जातियों में हो रहा था, उसमें यह 
स्वाभाविक था कि धमं के मन्तव्यों श्रौर आचरण के सम्बन्ध में मतभेद उत्पन्न 
होने लगे । किसी नये धर्म को स्वीकृत कर लेने मात्र से मनुष्यों के जीवन व 
विश्वासों में आमूल-चूल परिवर्तन नहीं हो जाता । उनके अपने विश्वास व 
परम्परागत ग्रम्यास नये धर्म पर भी प्रभाव डालते हैं, और विभिन्न देशों में 
एक ही धर्म विभिन्न रूप धारणं कर लेता हैं । यही कारण है, कि ब॒द्ध की 
शिक्षाओं को अपनानेवाले विभिन्न प्रकृति के मनृष्यों ने उनको विभिन्न रूप 
में देखा, और इससे बौद्ध-धर्म के विविध सम्प्रदायों का प्रादुर्भाव हुआ । बुद्ध के 
निर्वाण के सौ वर्ष बाद उन धर्म के दो सम्प्रदाय (निकाय ) स्पष्टरूप से 
विकसित हो गये थे । इन निकायों के नाम थे, स्थविरवादी और महासांधिक । 
इन सम्प्रदायों में महासांधिक बुद्ध को अलौकिक व अमानव रूप देने में तत्पर 
थे, ओर स्थविरवादी बुद्ध की मानवता पर विश्वास रखते थे । इस सम्प्रदाय- 
भेद का मूल आधार यही था। आगे चलकर महासांघधिक सम्प्रदाय ही महायान 
केः रूप में परिवर्तित हुआ । 

बोद्धों की दूसरी महाप्तभा-बुद्ध 4: निर्वाण के सौ वर्ष बाद वेशाली नगरी 
में बौद्धों की दूसरी संगीति (महासभा) हुई । इसका आयोजन स्थविर यश 
नाम के आचाय॑ द्वारा किया गया था। इसका मुख्य प्रयोजन यही था, कि बोढ़ों 
में जो अ्रनेक सम्प्रदाय विकसित हो रहे थे, उनपर विचार कर सत्य सिद्धान्त 
का प्रतिपादन किया जाय । पर इस उद्देश्य में वेशाली की संगीति को सफलता 
नहीं हुई | बौद्ध-भिक्षग्रों के मतभेद और विवाद निरन्तर बढ़ते गये, भौर बाद 
में उनमें अनेक नये सम्प्रदायों का विकास हुआ । 


अठारह सम्प्रदाय-वेशाली की महासभा के बाद सम्राट अशोक के! समय 
तक लगभग १२० वर्षों में बौद्ध धर्म भ्रठारह सम्प्रदायों (निकायों ) में विभकक्‍त 
हो गया था। इन निकायों के नाम निम्नलिखित थे-स्थविरवाद, हैमवत, 
वृजिपृत्रक, धर्मोत्तरीय, भद्रयाणीय, सम्मितीय, षाण्णागरिक, सर्वान्तिवादी, 
महीशासक, धमंगप्त, काश्यपीय, सौत्रान्तक, महासांधिक, प्रज्॒प्तिवादी, चेतीय, 
लोकोत्त रवादी, एकव्यावहारिक और गोकुलिक । इनमें से पहले बारह निकाय 
स्थविरवाद से उभदूृत हुए थे, और पिछले छः: महासांघिक सम्प्रदाय थे। इनमें से 
कतिपय सम्प्रदायों के नाम विविध प्रदेशों के साथ सम्बन्ध रखते हैं। इससे 
यह सूचित होता है, कि उनका विकास विशेष रूप से उन प्रदेशों में ही हुआ था । 
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बौद्धों की तीसरी महासभा-बौद्ध-धर्मं की तीसरी संगीति सम्राट श्रशोक 
मौयं के समय में पाटलिपुत्र के अशोकाराम' में हुई । इसका अध्यक्ष अशोक का 
गुरु आचायं मोग्गलिपुत्त तिसस्‍्स (मोग्दलिपुत्र तिष्य) था। कूछ ग्रन्थों मे इसी 
को उपगृप्त भी लिखा गया हैँ । इस महासभा द्वारा यह प्रयत्न किया गया, कि 
विविध बौद्ध-सम्प्रदायों £ मतभेदों को दूर कर सत्य सिद्धान्तों का निर्णय 
किया जाय । इस काये के लिये आाचाये तिप्य ने एक हजार ऐसे भिक्षुत्नों को 
चून लिया, जो परम विद्धान्‌ और अनुभवी थे । इन भिक्षुओं की सभा आचाय॑ 
तिष्य की अध्यक्षता में नौ मास तक होती रही । धर्मंसम्बन्धी सब विवादपग्रस्त 
विषयों पर इसमें विचार हुझ्ना । अन्त में मोदगलिपुत्र तिष्य का रचा हुत्ना 
'कथावत्थु' नाम का ग्रग्थ प्रमाणरूप से सबने स्वीकार किया । इस प्रकार अशोक 
के राज्याभिषेक % सतरह साल बाद ७२ वर के बृद्ध आचाये मोदगलिपूत्र 
तिष्य (उपगृप्त) ने बौद्ध धर्म की ततीय महासभा की समाप्ति की । साथ ही 
पृथिवी कांपकर कह उठी, साधू । 

(२) विदेशों में धर्म-प्रचार का आयोजन 

बौद्ध-धमं के आंतरिक झगड़ों 4* समाप्त हो जाने और संघ में एकता 
स्थापित हो जाने पर आचाय॑ तिष्य ने देश-विदेश में बौद्ध-धर्म का प्रचार 
करन के लिये एक महात्‌ योजना तंयार की । इसके अनुसार यह निश्चय 
हुआ, कि भिक्षञ्नों की मण्डलियां विविध देशों में उपदेश के लिये भेजी जाय॑ । 
लंका की प्राचीन अनुश्रुति के अनूसार इन मण्डलियों के नेताओं और उन्हें 
सुपु्दं किये गये देशों की सूची इस प्रकार हें-- 


देश प्रधान भिक्ष्‌ 
काश्मीर और ग न्धार मज्ञ॑तिक (मध्यान्तिक ) 
महिश मण्डल महादेव 
वनवास थेर रक्खित (रक्षित) 
अ्रपरांतक योनक धम्म रक्खित 
महाराष्ट्र महाधम्म रक्खित (महाधम रक्षित) 
योन लोक (यवन देश ) महारक्खित (महारक्षित ) 
हिमवंत थेर मज्झिम और कस्सप 
सुवर्ण भूमि थर सोण और उत्तर 


लंका महामहिद्र (महेन्द्र ) 
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झ्राचायं तिध्य की योजना के अनुसार ये भिक्ष्‌ विविध देशों में गये और 
वहां जाकर उन्होंने बौद्ध-धर्म का प्रचार प्रारम्भ किया । भारत के पुराने राजा 
चातुर्मास्य के याद शरद्‌ ऋतु के प्रारम्भ में विजय-यात्रा के लिये जाया करते 
थे। इन भिक्षओ्रों ने भी शरद्‌ के शुरू में अपना प्रचार-काय॑ प्रारम्भ किया । 

बौद्ध-अन श्रुति में प्रचार-मण्डलों के जिन नेताओं के नाम दिये गये हैं उनके 
अस्तित्व की सूचना कुछ प्राचीन उत्कीर्ण लेखों द्वारा भी प्राप्त होती हैं । साञ्ची 
के दूसरे स्तूप के भीतर से पाये गये पत्थर के सन्दूक में एक धातुमंजूषा ( वह 
संदूकड़ी, जिसमें अस्थि व फूल रखे गये हों) ऐसी मिली हे, जिस पर 'मोग्गलि- 
पुत्त' उत्कीर्ण हैं । एक दूसरी धातुमंजूषा के तले पर तथा ढक्‍कन के ऊपर और 
अन्दर हारितीपुत्त, मझिम तथा सबहेमवतचरिय (सम्पूर्ण हिमालय के आचाय॑ ) 
कासपगोत के नाम खदे हे । इन मंजूषाओं में इन्हीं प्रचारकों के धातु (फूल) 
रखे गये थे, और वह स्त॒प इन्हीं के ऊपर बनाया गया था। साञ्ची से पांच 
मील की दूरी पर एक ग्रन्य स्तूप में भी धातुमंजूषायें पाई गई हे, जिनमें से एक 
पर कासपगोत का और दूसरी पर हिमालय के दुदुभिसर के दामाद गोतीपुत का 
नाम उत्कीर्ण हें । कासपगोत और दुंदुभिसर थेर मज््िम के साथी थे, जो 
हिमालय के प्रदेश मे बौद्ध-धर्ं का प्रचार करने के लिये गये थे । स्तूपों में प्राप्त 
ये धातुमंजूषायें इस बात का टोस प्रमाण हें, कि बौद्ध-अनुश्रुति की प्रचार- 
मण्डलियों की बात यथार्थ सत्य हूँ । बौद्ध-धर्म का विदेशों में प्रसार करने के 
लिये इन भिक्‍्खुओों का भी बडा आदर हुआ और इनकी धातुझ्नों पर भी वेसे ही 
स्तूप खड़े किये गये, जेसे कि भगवान्‌ बद्ध के अवशेषों पर । उस यूग में सर्वे- 
साधारण लोग इन महाप्रतापी व साहसी भिक्‍खु-प्रचारकों को कितने आदर की 
दृष्टि से देखते थे, इसका इससे सुन्दर प्रमाण नहीं मिल सकता । अशोक के 
समय में पाटलिपुत्र में हुई इस महासभा और आ॥चाय॑ मोग्गलिपुत्त तिष्य 
(उपगुप्त ) के पुरुषार्थ का ही यह परिणाम हुआ, कि बौद्ध-धर्म भारत से बहुत 
दूर-दूर तक के देशों में फैल गया । 


(३) लका में प्रचार 


जो प्रचारकमंडल लंका में कार्य करने के लिये गया, उसका नेता महेन्द्र 
था। यह सम्राद श्रशोक का पुत्र था । उसके साथ कम से कम चार भिक्ष्‌ श्रौर 
थे। महेन्द्र की माता का नाम असंधिमित्रा था । वह विदिशा के एक श्रेष्ठी की 
कन्या थी । राजा बिदुसार के शासनकाल में जब भ्रशोक उज्जेनी का शासक 
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था, उसका विवाह असंधिमित्रा के साथ हुआ था । इस विवाह से अशोक की 
दो संताने हुई, महेन्द्र और संघमित्रा । कुमारी संघमित्रा महेन्द्र से ग्रायु में दो 
साल कम थी । अशोक के धमंगुरु आचार्य मोद्गलिपुत्र तिष्य ने महेन्द्र और 
संघमित्रा, दोनों को भिक्ष्रत में दीक्षित किया | भिक्ष बनते समय महेन्द्र की 
झ्रायु बीस साल की थी । 

इस समय में लंका का राजा देवताझं का प्रिय तिष्य था। उसकी अशोक 
से बड़ी मित्रता थी। राजगद्दी पर बेठने पर तिष्य ने अपना एक दूतमंडल अशोक 
के पास भेजा, जो बहुत से मणि, रत्न झ्रादि मागध-सम्राट की सेवा में भेंट करने 
के लिये लाया | इस दूतमंडल का नेता राजा तिष्य का भानजा महाअ्ररिट॒ठ था । 
लंका का दूतमण्डल सात दिन में जहाज द्वारा ताम्रलिप्ति ॥ बंदरगाह पर पहुँचा 
झौर उसके बाद सात दिन में पाटलिपुत्र आया। अ्रशोक ने इस दूतमण्डल का 
राजकीय रीति से बड़े समारोह के साथ स्वागत किया । पांच मास तक लंका 
का दूतमण्डल पाटलिपुत्र में रहा । इसके बाद जिस मार्ग से वह आया था, उसी से 
लंका वापस चला गया । दूतमण्डल को बिदा करते हुए अशोक ने तिष्य के नाम पर 
संदेश भेजा- मे बुद्ध की शरण में चला गया हूं । मे धम्म की शरण में चला गया 
हूं । में संघ की शरण में चला गया हूं । मेने शाक्यमुनि के धर्म का उपासक होने का 
ब्रत ले लिया है । तुम भी इसी बुद्ध, धर्म और संघ के त्रिरत्न का आश्रय लेने के 
लिये अपने मन को तयार करो । 'जिन' के उच्चतम धममं का आश्रय लो । बुद्ध की 
हारण में आने का निश्चय करो ।” 

इधर तो अशोक का यह संदेश लेकर महाअ्ररिद्ठ लंका वापस जा 
रहा था, उधर आचार्य उपगुप्त क आदेशानुसार भिक्षु महेन्द्र लका में धर्मप्रचार 
4 लिये अपने साथियों % साथ जाने को कटिबद्ध था। महेन्द्र ने श्रशोक की अनुमति 
से लका जाने से पूर्व अपनी माता तथा अन्य संबंधियों से मिलने का विचार किया। 
इस काये में उसे छः मास लग गये । महेन्द्र की माता देवी अ्रसंधिमित्रा उन दिनों 
विदिशा में रहती थी। वह अपने पुत्र से मिलकर बड़ी प्रसन्न हुई | महेन्द्र विदिशा 
में ग्रपनी माता के बनवाये हुए विहार में ही ठहरा । सम्भवतः, यह साञ्ची के 
बड़े स्तूप के साथ का ही विहार था, जिसे रानी असंधिमित्रा ने बनवाया था । 
विदिशा में रहते हुए भी महेन्द्र धर्मप्रचार क कार्य में संलग्न रहा। यहां उसने 
अ्रपनी माता के भतीजे के पुत्र भन्दु को बौद्ध-धर्म में दीक्षित किया । 

विदिशा से महेन्द्र सीधा लंका गया । अनुराधपुर से आ्राठ मील पूर्व जिस 
जिस जगह वह उतरा, उसका नाम महिदतल पड़ गया । भ्रब भी वह महिदतले 
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कहलाता है । अशोक / संदेश क कारण देवताओं का प्रिय राजा तिष्य पहले ही 
बौद्ध-धर्मं के प्रति अनुराग रखता था। श्रब उसने महेन्द्र और उस+ साथियों का 
समारोह % साथ स्वागत किया । महेन्द्र का उपदेश सुनकर अ्रपने चालीस हजार 
साथियों % साथ राजा तिष्य ने बौद्ध-धम को ग्रहण किया । राजकुमारी अनुला 
ने भी अपनी ५०० सहचरियों के साथ बौद्ध-धममं में दीक्षित होने की इच्छा प्रगट 
की, पर उसे निराश होना पड़ा । उसे बताया गया, कि भिक्षुत्रों को यह अ्रधिकार 
नहीं है, कि स्त्रियों को दीक्षा दे सकें । स्त्री को दीक्षा भिक्‍्खुनी ही दे सकती हे । 
इस पर राजा तिष्य ने महाअरिट्ठ क नेतृत्व में फिर एक प्रतिनिधिमण्डल पाट- 
लिपुत्र भेजा । इसे दो कार्य सुपुर्द किये गये थे । पहला यह कि संघमित्रा (महेन्द्र 
की बहन ) को लंका आने के लिये निमन्त्रण दे, ताकि कुमारी अनुला व लंका- 
वासिनी अन्य महिलायें बौद्ध-धर्म की दीक्षा ले सकें । दूसरा यह कि बोधिवुक्ष की 
एक शाखा को लंका ले जायं, ताकि वहां उसका आरोपण किया जा सके। यद्यपि 
अशोक अ्रपनी प्रिय पुत्री से वियक्त नहीं होना चाहता था,पर बौद्ध-धर्म के प्रचारके 
लिये उसने संघमित्रा को लंका जाने की अनुमति दे दी । बोधिवृक्ष की शाखा 
को भेजने का उपक्रम बड़े समारोह के साथ किया गया। बड़े अनुष्ठानों के साथ 
सुवर्ण के कुठार से बोधिव॒ृक्ष की एक शाखा काटी गई। उसे बड़े प्रयत्न से लका 
तक सुरक्षित पहुंचाने का आयोजन किया गया । इस शाखा के लंका तक 
पहुंचने का वर्णन बौद्ध-ग्रंथों में विशदरूप से किया गया है । वहां उसका स्वागत 
करने के लिये पहले से ही सब त॑यारी हो चुकी थी । बड़े सम्मान के साथ लंका 
में बोधिवृक्ष का आरोपण किया गया । अनुराधपुर के महाविहार में यह 
विशाल वृक्ष श्रब तक भी विद्यमान हैं, और संसार के सबसे पुराने वक्षों में से 
एक है । 

राजा तिष्य ने संघमित्रा के निवास के लिये एक भिक्षणी-विहार बनवा 
दिया । वहां राजकुमारी अनुला ने भ्रपनी ५०० सहेलियों के साथ भिक्षुणीत्रत 
की दीक्षा ली। संघमित्रा की मृत्यु लंका में ही हुई । २० वर्ष की आयु में वह 
भिक्षुणी बनी थी। ५६ वर्ष तक भिक्षुणीत्रत का पालन कर ७९ वर्ष की आयु में 
लंका में उसकी मृत्यु हुई। इस समय तक राजा तिष्य की भी मृत्यु हो चुकी थी । 
उसका उत्तराधिकारी राजा उत्तिय था। महेन्द्र की मृत्यु भी लंका में ही ८० 
वर्ष की श्रायु में हुई। लंका में बौद्ध-धर्म के प्रचार का प्रधान श्रेय महेन्द्र और 
संघमित्रा को ही है। समयांतर में सब लंकावासी बौद्ध-धर्म के भ्रनयायी. हो. 
गये । 
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(४) दक्षिणी भारत में बौद्ध-धम 

ग्राचार्य उपगुप्त (मोद्गलिपुत्र तिष्य) की योजना के अनुसार जो विविध 
प्रचारक-मण्डल विभिन्न देशों में बौद्ध-धर्म का प्रचार करने के लिये गये थे, 
उनमें से चार को दक्षिणी भारत में भेजा गया था। श्रशोक से पूर्व बौद्ध-धम्मे 
का प्रचार मुख्यतया विध्याचल केः उत्तर में, उत्तरी भारत में ही था। लंका 
के समान दक्षिणी भारत में भी अशोक के समय में ही पहले-पहल बुद्ध के 
अ्रष्टांगिक आरये-मार्ग का प्रचार हुआ । अशोक ने अपनी धर्म-विजय की नीति 
का अनुसरण करते हुए चोल, पांड्य, केरल, सातियपुत्र ओर ताम्रपर्णी के 
पड़ोसी राज्यों में जहां अ्ंतमहामात्र नियत किये थे, वहां अपने साम्राज्य में भी 
रठिक पेतणिक, आंध्र और पुलिद प्रदेशों में धर्ममहामात्रों की नियुक्ति की 
थी। ये सब प्रदेश दक्षिणी भारत में ही थे। अ्रशोक द्वारा नियुक्त धर्ममहामात्रों 
और भअंतमहामात्रों के श्रतिरिक्त, अब आचाय॑ उपगुप्त के चार प्रचारकमण्डल 
भी वहां गये । इनमें भिक्ष्‌ महादेव महिशमण्डल गया। यह उस प्रदेश को 
सूचित करता हैं, जहां भ्रब मैसूर रियासत है । वनवास उत्तरी कर्नाटक का 
पुराना नाम है । वहां आचाये रक्खित धर्मप्रचार के लिये गया। अपरांत का 
अभिप्राय कोंकण से है, वहां का कार्य योनक धम्मरक्खित के सुपुर्द किया गया 
था । संभवतः, यह आाचाये यवन-देश का निवासी था, इसीलिये इसे यो क 
कहा गया हैँ । महारद्र (महाराष्ट्र) में कार्य करने के लिये थेर महाधम्म- 
रक्खित की नियुक्ति हुई थी । दक्षिणी भारत में बौद्ध-प्रचारकों के कार्य का 
वर्णन लंका के बौद्ध-ग्रंथ महावंश में इस प्रकार किया गया है--श्राचार्य रक्खित 
वनवास देश में आकाश-मार्ग से उड़कर गया । वहां उसने जनता के 
बीच में अ्रनमतग्ग”' का प्रचार किया। साठ सहस्र मनुष्य बौद्ध-धर्म के 
अनुयायी हुए । सेंतीस हजार मनुष्यों ने भिक्षु बनना स्वीकार किया। इस 
आचाय॑ ने वनवास देश में पांच सौ विहारों का निर्माण कराया और बौद्ध 


धर्म की भलीभांति स्थापना की । 
थेर योनक धम्मरक्खित अपरांतक देश में गया। वहां जाकर उसने 


“अ्रग्गिक्खन्धोपमसुत्त' का उपदेश किया । यह आाचाये धर्म और अधर्म के भेद 

'को खूब अच्छी तरह समझता था । इसका उपदेश सुनने के लिये सत्ताईस हजार 

मनुष्य एकत्र हुए। इनमें से एक हजार पुरुष और इससे भी अ्रधिक स्त्रियां 

हे कि विशृद्ध क्षत्रिय-जाति की थीं, भिक्षुसंघ में प्रविष्ट होने के लिये तैयार 
गई 4 
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र महाधम्मरक्खित महाराष्ट्र में प्रचार के लिये गया । वहां उसने 
महानारदकस्सपह्न जातक” का उपदेश किया । चौरासी हजार मनुष्यों नें 
सत्य बोौद्ध-मार्ग का अनुसरण किया और तेरह हजार ने भिक्‍ख॒ब्रत की दीक्षा 
ली। 

“आाचाय महादेव बौद्ध-धर्म का प्रचार करने के लिये महिशमण्डल में 
गया । वहां उसने देवदत्त सुत्तन्त' का उपदेश किया । परिणाम यह हुआ, कि 
चालीस हजार मनुष्यों ने प्रत्रज्या लेकर भिक्षञ्रों के पीत बस्त्रों को धारण 
किया ।” 

आंध्र देश और पांड्य आ्रादि तामिल राज्यों में झरचाये उपगुप्त ने प्रचार 
का कार्य किन भिक्षुञ्रों को दिया था, यह बौद्ध-अनुश्रुति हमें नहीं बताती । पर 
प्रतीत होता है, कि सुदूर दक्षिण के इन प्रदेशों में महेन्द्र और उसके साथियों 
ने ही कार्य किया था। सातवीं सदी में प्रसिद्ध चीनी यात्री ह्नत्सांग जब भारत 
की यात्रा करते हुए दक्षिण में गया, तो उसने द्रविड़ देश में महेन्द्र के नाम का 
एक विहार देखा था। यह विहार सम्भवत:, महेन्द्र द्वारा दक्षिण-भारत में किये 
गये प्रचार-कार्य की स्मृति में ही बनवाया गया था । 


(५) खोतन में कुमार कुस्तन 


पुराने समय में खोतन भारत का ही एक समृद्ध उपनिवेश था । वहां 
बौद्धइ-धमं, भारतीय सभ्यता और संस्कृति का प्रचार था। पिछले दिनों में 
तुकिस्तान और विशेषतया खोतन में जो खुदाई हुई है, उससे इस प्रदेश में 
बौद्ध-मूर्तियों, स्तूपों तथा विहारों के अवशेष प्रभूत मात्रा में उपलब्ध हुए हें । 
संस्कत के लेख भी इस प्रदेश से मिले हैं । इसमें सन्देह नहीं, कि किसी समय 
यह सारा प्रदेश बृहत्तर भारत का ही अंश था । पांचवीं सदी में चीनी यात्री 
फाइय।न और सातवीं सदी में ह्यनत्सांग ने इस प्रदेश की यात्रा की थी। उनके 
वर्णनों से सूचित होता है, कि उस प्राचीन यूग में सारा खोतन बौद्ध-धर्म का 
ग्रनयायी था। सारा देश बौद्ध-विद्वानों और स्तूपों से भरा हुआ था, और वहां 
के अनेक नगर बौद्ध-शिक्षा और सभ्यता के केन्द्र थे । 
खोतन में बौद-धम झर भारतीय सभ्यता का प्रवेश राजा अशोक के समय 
में ही हुआ । इसका वर्णन कुछ तिब्बती ग्रन्थों में उल्लिखित है । संभवत: ये 
तिब्बती ग्रतग्थ खोतन की प्राचीन श्रनुश्रुति के शाधार पर ही लिखे गये थे । 
हम यहां बहुत संक्षेप से इस कथा को लिखते हैं-- 
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राज्याभिषेक के तीस साल बाद राजा अशोक के एक पुत्र उत्पन्न हुआ । 
ज्योतिषियों ने बताया, कि इस बालक में प्रभुता के अनेक चिह्न विद्यमान हें, 
और यह पिता के जीवनकाल में ही राजा बन जायगा। यह सुनकर अशोक को 
बड़ी चिता हुई। उसने आज्ञा दी, कि बालक का परित्याग कर दिया जाय । 
'परित्याग करने के बाद भी भूमि माता द्वारा बालक का पालन होता रहा । 
इसीलिये उसका नाम कुस्तन (कु"-भूमि है स्तन जिसकी ) पड़ गया। 

उस समय चीन के एक प्रदेश में बोधिसत्व का राज्य था। उसके ६६६ पुत्र 
थे। इस प्रर बोधिसत्व ने वेश्रवण से प्रार्थना की, कि उसके एक पुत्र ओर 
'हो जाय, ताकि संख्या पूरी १००० हो जाय । वेश्नवण ने देखा कि कुस्तन का 
भविष्य बहुत उज्ज्वल है । वह उसे चीन ले गया और बोघिसत्द के पुत्रों में 
'सम्मिलित् कर दिया । एक दिन जब कस्तन का बोधिसत्व के अन्य पुत्रों के साथ 
झगड़ा हो रहा था, तो उन्होंने उससे कहा- तू सम्राट का पुत्र नहीं है । यह जान- 
कर कुस्तन को बड़ा कष्ट हुआ । इस बात की,सचाई का निश्चय करके उसने राजा 
'से अपने देश का पता लगाने और वहां जाने की अ्रनुमति मांगी। इस पर राजा 
'ने कहा-तू मेरा ही पुत्र है। यह तो भ्रपना देश है । तुझे दु:ख़ी नहीं होना चाहिये ।' 
'पर कुस्तन का इससे भी संतोष नहीं हुआ । कुस्तन ने पक्‍का इरादा कर लिया 
'था, कि उसका भी अपना पृथक्‌ राज्य हो । भ्रतः उसने अपने दस हजार साथियों 
'को एकत्र किया और पश्चिम की तरफ चल पड़ा । इस तरह चलते-चलते वह 
ख़ोतन के मेस्कर नामक स्थान पर आा पहुंचा । 

सम।ट्‌ अशोक के एक मत्री का नाम यश था। वह बहुत प्रभावशाली 
'था। धीरे-धीरे वह राजा की आंखों में खटकन लगा। यश को जब यह बात 
'मालूम हुई, तो उसने भी यही निश्चय किया कि भारत छोड़कर, अ्रपने लिये 
क्षेत्र ढूंढ ले । उसने अपने सात हज़ार साथिग्रों के साथ भारत छोड़कर सुदूर 
'पश्चिम में नग्न प्रदेशों का प्रनुसन्धान प्रा म्भ क्रिया । इस प्रकार वह खोतन में 
'उथेन नदी के दक्षिण-तट पर जा पहुंचा। 

अब ऐसा हुआ, कि कुस्तन के अनुयायियों में से दो व्यापारी घृमते-फिरते 
'तो-ला नाम के प्रदेश में आये । यह प्रदेश उस समय बिलकुल गैर-प्राबाद था। 
इसकी रमणीयता क्रो देखकर उन्होंने विचार किया, कि यह प्रदेश कुमार 
कुस्तन के द्वारा आबाद किये ज़ाने के योग्य है । मन्‍्त्री यश को कुस्तन के बारे में 
'जब प्रता लग्रा, तो उसने यह सन्देश उसके पास भेजा-तुम राजघराने के हो 
और में भी कुलीत घरात्रे का हूं । भ्रच्छा हो कि हम परस्पर मिल जायं भर इस 
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उथेन प्रदेश में मिलकर बस जाय॑ । तुम राजा बनो और में तुम्हारा मनन्‍्त्री । यह 
विचार कुस्तन को बहुत पसंद शझ्राया । कुस्तन ने अपने चीनी अनुयायियों के 
साथ और यश ने अपन भारतीय साथियों के साथ परस्पर सहयोग से इस प्रदेश 
को झाबाद किया । इसीलिये तिब्बती अनुश्रुति के अनुसार 'खोतन देश आधा 
चीनी है, और झ्ाधा भारतीय । लोगों की भाषा न तो पूरी तरह भारतीय ही 
है, और न चीनी । वह दोनों का सम्मिश्रण हैं । अक्षर बहुत कुछ भारतीय लिपि 
से मिलते-जुलते हे, लोगों की आदतें चीन से बहुत कुछ मिलती हें । धर्म श्रौर 
भाषा भारत से मिलती हें। खोतन में वतंमान भाषा का प्रवेश आार्यों (बोद्ध- 
प्रचारकों ) द्वारा हुआ हैं ।' जिस समय कुस्तन बोधिसत्व को छोड़कर नये राज्य 
फ अ्रन्वेषण के लिये चला था, उसकी आयू केवल बारह साल की थी। जब 
उसने खोतन में अपने राज्य की स्थापना की, तो वह १६ साल का हो चुका था । 
ज्योतिषियों की यह भविष्यवाणी सत्य हुई, कि कुमार कुस्तन श्रशोक के जीवन- 
काल में ही राजा बनेगा । 

इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि इस प्राचीन तिब्बती श्रनुश्रुति के अनुसार 
खोतन के प्रदेश में राजा अशोक के समय में भारतीयों ने अ्रपना एक उपनिवेश 
बसाया, जिसमें चीनी लोगों का सहयोग उन्हें प्राप्त था, और इसी समय में इस 
सुदूरवर्ती प्रदेश में भारतीय सभ्यता और धरम का प्रवेश हुआ । तिब्बती अनुश्रुति 
की प्रत्येक बात पर विश्वास करने की हमें आवश्यकता नहीं है । पर इसमें स-देह 
नहीं, कि भ्रशोक के समय में खोतन में भारतीयों ने अपना उपनिवेश बसाया 
ओर वहां उनके धर्म, भाषा व सभ्यता का प्रवेश हुआ । इस काय॑ का श्रेय 
कुस्तन और यश को हूं । 


( ६ ) हिमवन्त प्रदेशों में प्रचार 


हिमालय के क्षेत्र में ग्राचार्य मज्झिम को प्रत्नार-कार्य करने के लिये नियत 
किया गया था। महावंश ने क्रेवल उसी का नाम इस प्रदेश में प्रचार करने वाले 
भिक्ष्‌ के रूप में दिया है । पर उसकी टीका में उसके चार साथियों के भी नाम 
दिये गये हें । ये साथी निम्नलिखित थे, कस्सपगोत, दुन्दुभिसर, सहदेव और 
मूलकदेव । हम ऊपर लिख चुके हूं, कि साञ्ची के समीप उपलब्ध हुई धातु- 
मंजूषाओों पर हिमवताचार्य के रूप में मज्झिम, कस्सप और दुदुभिसर के नाम 
'उत्कीर्ण मिले हे । हिमालय के सम्पूर्ण प्रदेश में श्रशोक के समय में बौद्ध-धर्म का 
प्रचार हुआ । महावंश के अनुसार बहुत-से गान्धरव, यक्ष और कुम्भण्डकों ने बौद्ध- 
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धर्म को स्वीकृत किया । एक यक्ष ने, जिसका नाग पञ्चक था, अपनी पत्नी 
हारीत के साथ धर्म के प्रथम फल की प्राप्ति की, और अपने ५०० पुत्रों को यह 
उपदेश दिया, “जैसे तुम अब तक क्रोध करते श्रायं हो, वैसे भ्रब भविष्य में न करो, 
क्योंकि सब प्राणी सुख की कामना करनेवाले हैं, अत' अब कभी किसी प्राणी 
का घात मत करो । जीवमात्र का कल्याण करो । सब मनुष्य सुख के साथ रहें।' 
पञचक से यह उपदेश पाकर उसके पुत्रों ने भी इसी का आचरण किया । तद« 
नन्‍्तर नागराजा ने मज्ञन्तिक को रत्नजटित आसन पर बिठाया और स्वयं 
खड़ा होकर पंखा झलने लगा | उस दिन काइमीर और ग.न्‍धार के कुछ निवासी 
नागराजा को विविध उपहार श्रर्पण करने के लिये आये हुए थे। जब उन्होंने 
थेर की अलौकिक शक्तियों और प्रभाव के विषय में सुना, तो वे भी उसके समीप 
झाये और अभिवादन करके खड़े हो गये । थेर ने उन्हें आासीविसोपम धम्म' 
का उपदेश दिया । इस पर अस्सी हजार मनुष्यों ने बौद्ध-धर्म को स्वीकार किया 
और एक लाख मनष्यों ने थेर द्वारा प्रब्रज्या ग्रहण की । 
काश्मीर और गा।नधार में आचाये मज्ञन्तिक पृथक्‌ रूप से भी कार्य कर रहा 

था। उसके कार्य का भी महावंश में बड़े विस्तार के साथ वर्णन है । हिमवन्त 
प्रदेश के समान काश्मीर और गान्धार में भी बौद्ध-धमं का अशोक के युग में 
प्रचार हुआ । 

हिमवन्त प्रदेश में नेपाल की पुरानी राजधानी पातन या ललितपत्तन 
राजा श्रशोक ने ही बसाई थी । यह काठमांड से २३ मील की दूरी पर स्थित 
थी । पातन के मध्य व चारों तरफ श्रशोक ने बहुत-से स्तृप बनवाये थे, जिनमें 
से पांच अब तक भी विद्यमान हैं । अशोक की पुत्री चारुमती नेपाल जाकर 
बस गई थी । उसने अपने पति देवपाल के नाम से वहां देवपत्तन नाम की नगरी 
भी बसाई थी | उसी के समीप एक विद्ञाल बौद्ध-विहार का भी निर्माण कराया 
था, जिसके अ्रवशेष पशुपतिनाथ के मंदिर के उत्तर में भ्रब तक विद्यमान हें । 

कार्मीर में भी भ्रशोक के समय में बहुत-से स्तृप और विहारों का निर्माण 
हुआ । कल्हणक्‌त राजतरंगिणी के अनुसार काइ्मीर की राजधानी श्रीनगरी 
को अशोक ने ही बसाया था । श्रीविजयेश के टुटे-फूटे किले को हटाकर उसके 
स्थान पर इस राजा ने सब दोषों से रहित विशुद्ध पत्थरों का एक विशाल किला 
बनवाया । अश्रशोक ने जेहलम के सारे तट को स्तृपों द्वारा श्राच्छादित करा दिया 
था।" ' 

हिमालय के प्रदेशों में गांधवे, यक्ष श्रादि जिन जातियों को बौद्ध धर्म में 
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दीक्षित करने का उल्लेख किया गया है, वे सब वहां के मूल निवासियों के नाम 
है । ये कोई लोकोत्तर व देबी सत्तायें नहीं थीं । 


(७) यवन-देशों में प्रचार 


भारत के पश्चिम में अंतियोक आदि जिन यवन-राजाओं के राज्य थें, 
उनमें भी भ्रशोक ने भ्रपनी धमंविजय की स्थापना का उद्योग किया था। अंत- 
महामात्र उन सब देशों में चिकित्सालय, धर्मशाला, कूप, प्याऊ आदि खुलवा- 
कर भारत और उसके धर्म के लिये विशेष आदर का भाव उत्पन्न कर रहे थे। 
इस दशा में जब आचाये महारक्खित अपने प्रचारकमंडल के साथ वहां काये 
करने के लिये गया, तो उसने अपने लिये मैंदान तैयार पाया। इस प्रसंग में 
महावंश ने लिखा हैं कि आचाये महारक्खित योन देश में गया । वहां उसने 
'कालकारामसुत्त' का उपदेश किया। एक लाख सत्तर हजार मनुष्यों ने बुद्ध- 
मार्ग के फल को प्राप्त किया और दस हजार स्त्री-पुरुष भिक्‍ख्‌ बने । इसमें 
संदेह नहीं, कि भ्रशोक के बाद बहुत समय तक इन पश्चिमी यवन-देशों में बौद्ध- 
धममं का प्रचार रहा । मिस्र के यूनानी राजा टाल्मी ( तुरमय ) ने अ्रथवर्जेड़िया 
के प्रसिद्ध पुस्तकालय में भारतीय ग्रन्थों के भी अनवाद की व्यवस्थ; की थी। 
जब पे लेस्टाइन में अशोक से लगभग ढाई सौ वर्ष बाद महात्मा ईसा का प्रादुर्भाव 
हुआ, तो इस पश्चिमी दुनिया में ईसीन तथा थेराथून नाम के विरकक्‍्त लोग 
रहते थे। ये लोग पूर्व की तरफ से पैलेस्टाइन और ईजिप्ट में जाकर बसे थे, और 
धर्मोपदेश के साथ-साथ चिकित्सा का काय॑ भी करते थे । ईसा की शिक्षाओं पर 
इनका बड़ा प्रभाव था, और स्वयं ईसा इनके सत्संग में रहा था। संभवतः, 
ये लोग आचाय॑ महारक्खित के ही उत्तराधिकारी थे, जो ईसा के प्रादुर्भाव के 
समय में इन विदेशी यवन-राज्यों में बौद्ध-भिक्षओं (थेरों) का जीवन व्यतीत 
करते थे । बाद में ईसाई धर्म नर इस्लाम के प्रभाव के कारण इन पश्चिमी देशों 
से बौद्ध-धर्म का सवंथा लोप हो गया | पर यह निश्चित हैं, कि उनसे पूर्व इन देशों 
में बौद्ध-घर्म श्रपना काफी प्रभाव जमा चुका था। बाद में बौद्ध-धर्म के सदुश 
शेव और वेष्णव लोग भी इन यवन-देशों में गये और वहां उन्होंने अपनी अनेक 
बस्तियां कायम थीं । 


(८) सुवर्णभूमि में प्रचार 


महावंश के अ्रनुसार आ्राचाय उत्तर के साथ थेर सोण सुवर्णभूमि में प्रचार के 
३१ 
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लिये गया था । उस समय सुवर्णभूमि के राजकुल की यह दशा थी, कि ज्यों ही 
कोई कुमार उत्पन्न होता, एक राक्षसी उसे आकर खा जाती । जिस समय ये थेर 
सुवर्ण भूमि पहुंचे, तभी रानी ने एक पुत्र को जन्म दिया । लोगों ने समझा कि ये 
थेर राक्षसी के सहायक हें। अ्रतः वे उन्हें घेरकर मारने के लिये तेयार हो गये । 
थेरों ने उनके ग्रभिप्राय को समझ लिया और इस प्रकार कहा- हम तो शील से 
युक्त श्रमण हे, राक्षसी के सहायक नहीं हैं । उसी समय राक्षसी अपने संपूर्ण 
साथियों के साथ समुद्र से निकली और सब लोग भयभीत होकर हाहाकार करने 
लगे। पर थरों ने अपने अलौकिक प्रभाव से राजकुंमार का भक्षण करनेवालें 
राक्षसों को घेर लिया । इस प्रकार सबंत्र अभय की स्थापना कर इन थेरों ने एक- 
त्रित लोगों को ब्रह्मजालसूत्र' का उपदेश दिय.। इससे प्रभावित हो बहुत-से लोगों 
ने बौद्ध-धर्म को स्वीकृत कर लिया । एक हजार पांच सौ पुरुषों और इतनी ही 
स्त्रियों ने भिक्ष बनकर संघ में प्रवेश किया । क्योंकि राजकुमार का जीवन इन 
भिक्षुओं के प्रयत्न से बचा था, श्रतः वे और उसके बाद के सब कुमार सोणुत्तर 
कहाये ।” संभवतः महावंश के इस वर्णन में आलंकारिक रूप से यह उल्लेख हें, 
कि रोगरूपी राक्षसों के आक्रमण के कारण सुवर्णभूमि का कोई राजकुमार 
जीवित नहीं रह पाता था । थेर सोण और उत्तर कुशल चिकित्सक भी थे। जब 
वे सुवर्णभूमि गये, तो इस रोगरूपी राक्षस ने पुनः आक्रमण किया, पर इस 
बार इन थेर चिकित्सकों के प्रयत्न से राजकुमार की जान बच गई, और सुवर्ण- 
भूमि के निवासियों की बौद्ध-धर्म पर बहुत श्रद्धा हो गई । 

सुवर्णभूमि का अभिप्राय दक्षिणी बरमा से हैं । आधुनिक बरमा के पेगू- 
मालमीन के प्रदेशों में अशोक के समय में बौद्ध-प्रचारक गये, और उन्होंने उस 
प्रक्रम का प्रारंभ किया, जिससे कुछ ही समय में न केवल संपूर्ण बरमा, पर उस+; 
भी पूर्व के बहुत-से देश बौद्ध-धर्म में दीक्षित हो गये । 

अशोक के समय में आचार्य उपगप्त के आयोजन के अनुसार बौद्ध-धर्म 
का विदेशों में प्रचार करने के लिये जो भार प्रयत्न प्रारंभ हुआ, उसका केवल 
भारतवर्ष के इतिहास में ही नहीं, अपितु संसार के इतिहास में भी बहुत महत्त्व 
है । बौद्ध-भिक्ष जो उद्योग कर रहे थे, उसे वे बुद्ध के शासन का प्रसार कहते थे । 
इस काये में व मगध के सम्राटों से भी बहुत आगे बढ़ गये। मागध-साम्नाज्य 
की अपेक्षा बहुत बड़ा ऐसा धर्म-साम्राज्य उपगुप्त ने बनाया, जो कुछ सदियों 
तक ही नहीं, अ्रपितु सहस्नाब्दियों तक कायम रहा। दो हजार साल से भी 
झंधिक समय बीत जाने पर यह साम्राज्य श्रब तक भी आंशिक रूप से कायम हे । 


बीसवां अध्याय 


अशोक के उत्तराधिकारी मोर्य-राजा 
(१) राजा सुयश कुनाल 


२३२ ई० पू० में अशोक का राज्यकाल समाप्त हुआ । उसके श्रनेक लड़कें 
थे। शिलालेखों में उसके केवल एक पुत्र का उल्लेख है, जिसका नाम तीवर था। 
उसकी माता रानी कारुवाकी के दान का वर्णन एक शिलालेख में किया गया है । 
परन्तु प्राचीन अ्रनुश्नति से श्रशोक के श्रन्य भी अनेक पुत्रों का नाम ज्ञात होता है । 
इनमें महेन्द्र रानी असंधिमित्रा का पुत्र था। कुनाल उसका सबसे बड़ा लड़का था, 
जिसे रानी तिष्यरक्षिता की ईर्ष्या का शिकार होना पड़ा था। तिब्बती साहित्य 
में अशोक के एक पुत्र कुस्तन का उल्लेख हे, जिसने खोतन में एक स्वतन्त्र भारतीय 
उपनिवेश की स्थापना की थी । महेन्द्र भिक्षु होकर लंका में बोद्ध-धर्म का प्रचार 
करने के लिये चला गया था। राजतरंगिणी के अनुसार अशोक के एक अन्य पुत्र 
का नाम जालौक था, जिसने अपने पिता की मृत्यु के बाद काश्मीर में अ्रपने स्वतन्त्र 
राज्य की स्थापना की थी। कुमार तीवर का साहित्यिक अनुश्रति में कहीं उल्लेख 
नही है । सम्भवत:, अपन पिता से पूव॑ ही वह स्वर्गवासी हो गया था । 

वायू पुराण के श्रनूसार अशोक के बाद उसके लड़के कुनाल ने राज्य प्राप्त 
किया । इसी का उपनाम सुयश था। तिष्यरक्षिता के कपटलेख पर श्राश्रित 
अशोक की दंतमुद्रा से श्रंकित राजाज्ञा से वह अंधा कर दिया गया था। संभवत: 
इसीलिये वह राज्यकाये स्वयं नहीं कर सकता था। अशोक के समय में भी 
युवराज के पद पर कुनाल का पुत्र संप्रति (संपदि ) नियुक्त था औ्लौर वही शासन-कार्य॑ 
संभालता था। कुनाल के समय में भी राज्य की बागडोर संप्रति के ही हाथ में 
रही । यही कारण है, कि कुछ ग्रंथों में अशोक के बाद संप्रति को ही मौर्य-सम्राट 
लिखा गया है। कुनाल का नाम बीच में छोड़ दिया गया है । 

कुनाल के शासन-काल में ही विशाल मागध-साम्राज्य टुकड़ों में विभकत होना 
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श्रू हो गया। काइमीर पाटलिपुत्र की अधीनता से मृत हो गया, और वहां 
अशोक के एक अन्य पुत्र जालौक ने अ्रपना पृ थक्‌ राज्य कायम किया। ऐसा प्रतीत 
होता है, कि अशोक के शासन के अंतिम दिनों में ही यवन लोगों ने मागध-साम्राज्य 
पर झ्राक्रमण करने शूरू कर दिये थे। इनका म्‌काबला करने के लिए अ्द्योक ने 
जालौक को नियत किया था। जालौक यवन लोगों को परास्त करने में तो सफल 
हुआ, पर जिस शक्तिशाली सेना की सहायता से उसने यवनों को परास्त किया 
था, उसी की सहायता से साम्राज्य के परिचिमोत्तर-प्रदेश में उसने अपना पृथक्‌ 
राज्य कायम कर लिया। यह बात राजतरंगिणी के निम्नलिखित वर्णन से भली* 
भांति स्पष्ट हो जाती है--्योंकि देश में म्लेच्छ लोग छा गये थे, श्रतः उनके 
विनाश के लिये राजा अशोक ने भूतेश को प्रसन्न करके एक पुत्ररत्न को प्राप्त 
किया। इसका नाम जालौक था। स्‍्लेच्छों से जब सारी वसुधा झ्राक्रांत हो गई थी, 
तो जालौक ने उन्हें बाहर निकालकर भूमंडल को श्‌ द्र किया श्ौर भ्रन्य अनेक देशों 
को भी विजय किया ।' 

कल्हण का यह वृत्तान्त स्पष्ट रूप से सूचित करता है, कि अशोक के समय 
में ही म्लेच्छीं व यवनों (ग्रीकों) के श्राक्रमण शुरू हो गंये थे, और उनका मुकाबला 
करने के लिये जालौक की नियुक्ति हुई थी। बाद में वह काश्मीर तथा समीपवर्ती 
प्रदेशों पर स्वतन्त्ररूप से राज्य करने लगा। राजतरंगिणी के अनुसार का-मीर 
में अशोक के बाद जालौक ही राजा हुआ । 

काश्मीर की तरह आंध्र भी कुनाल के समय में स्वतन्त्र हो गया | मौर्यों 
से पूर्व भ्रां प्र देश मागध-साम्राज्य के अंतगंत नहीं था । सम्भवतः बिदुसार ने उसे 
जीतकर अपने साम्राज्य में शामिल किया था। मौर्यों के राज्य में भी आंध्र 
की स्थिति भ्रधीनस्थ राज्य की थी। अशोक का मजबूत हाथ हटते ही आंध्र 
देश स्वतन्त्र हो गया और वहां एक नये वंश का प्रारंभ हुआ, जो भविष्य में 
बड़ा शक्तिशाली और प्रसिद्ध हुआ । आश्रांध्र श्रौोर समीपवर्ती दक्षिण के प्रदेशों 
में इस नये वंश का संस्थापक सीमुक था, जिसने २३० ई० पू० के लगभग 
मोर्यों की अधीनता से स्वतन्त्रता प्राप्त की थी । 


(२) राजा बंधुपालित दशरथ 


कुनाल ने २३२ ई० पू० से २२४ ई० पृ० तक कुल श्राठ साल तक राज्य 
किया । उसके बाद उसका बड़ा लड़का दशरथ राजगद्दी पर बेठा । एक पुराण 
के अनुसार कुनाल के उत्तराधिकारी का नाम बंधुपालित था। संभवत: बंधुपालित 
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दशरथ का ही विशेषण है । ऐसा प्रतीत होता है, कि दशरथ के शासनकाल में 
भी शासन की बागडोर संप्रति के ही हाथ में रही। संप्रति और दशरथ भाई थे। 
संप्रति ग्रतगोक और कुनाल के समयों में युवराज के रूप में शासन का संचालन 
करता रहा था। अब भी शासन-सूत्र इसी अनुभवी और योग्य शासक के हाथ में 
रहा । शायद इसीलिये दशरथ को बंधुपालित विशेषण दिया गया था । 

राजा दशरथ के तीन गुहालेख प्राप्त हुए हें । ये गया के समीप नागजु नी 
पहाड़ी की कृत्रिम गृहाओं में उत्कीण्ण हें । ये गृुहामंदिर दशरथ ने आजीवक-संप्रदाय 
के साधुओं को दान दिये थे, और इन गुहाओं में उसका यही दान उत्कीर्ण किया 
गया है । 

दशरथ के समय में भी मागध-साम्राज्य का पतन जारी रहा। कलिग इसी 
काल में स्वतन्त्र हुआ । कलिंग के राजा श्रीखारवेल के हाथीगंंफा शिलालेख 
से कलिग देश की प्राचीन इतिहाससंबंधी अनेक महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हें। 
खारवेल शुंगवंशी पुष्यमित्र का समकालीन था, और वह १७३ ई० पू० में कलिग 
के राजसिहासन पर आरूढ़ हुआ था । उससे पहले कलिग में दो और स्वतलनत्र 
राजा हो चुके थे | श्रत: यह अभ्रनुमान करना संथा उचित है, कि कलिग २२३ 
ई० पू० के लगभग मौर्यों के शासन से मुक्त हुआ था। कलिंग को अशोक के समय 
में ही मगध के अधीन किया गया था। उसे फिर से स्वतन्त्र करानेवाले वीर पुरुष 
का नाम चंत्रराज था। वह ऐल-वंश का था। अशोक द्वारा शस्त्रों से स्थापित हुई 
कलिग की विजय देर तक स्थिर नहीं रह सकी । 


(३ ) राजा संप्रति (चंद्रगुप्त मौय द्वितीय) 


मौयं-वंश के इतिहास में सम्प्रति का महत्त्व भी चंद्रगुप्त और अशोक के 
ही समान है । दशरथ की मृत्यु के बाद वह स्वयं पाटलिपुत्र के राजसिहसन 
पर आरूढ़ हुआ । इससे पहले वह सुदीध॑ं समय तक मागध-साम्राज्य का कर्णधार 
रह चुका था। अ्रशोक के समय में वह युवराज था। उसी ने अपने अधिकार से 
अशोक को राजकोष से बौद्धसंघ को दान करने का निषेध कर दिया था। कुनाल और 
दशरथ के समय में भी शासन-सूत्र उसी के हाथ में रहा । यही कारण है, कि अनेक 
प्राचीन ग्रंथों में सम्प्रति को ही अशोक का उत्तराधिकारी लिखा गया है। 
२१६ ई० पू० में दशरथ के बाद संप्रति स्वयं मौय॑-साम्राज्य का सम्राट बना । 

जैन-साहित्य में संप्रति का वही स्थान है, जो बौद्ध-साहित्य में श्रशोक का है । 
जैन-पअ्रनुश्रुति के अ्रनुसार सम्राट संप्रति जैन-धर्म का भ्रनुयायी था, श्र उसने अपने 


५०२ भारत का प्राचोत इतिहास 


धरम का प्रसार करने के लिये बहुत उद्योग किया था । परिशिष्ट पं में लिखा हैँ 
कि एक बार रात्रि के समय संप्रति के मन में यह विचार पैदा हुआ, कि अनाये 
देशों में भी जेन-धर्ं का प्रसार हो और उनमें जेन-साधु स्वच्छंंदरूप से विचरण 
कर सके। इसके लिये उसने इन अनाये देशों में धर्म-प्रचार के लिये जैन-साधुझों 
को भेजा । साधू लोगों ने संप्रति ४ राजकीय प्रभाव से शीघ्र ही उन्हें जेन-धर्म 
का अनूयायी बना लिया। इसी उद्देश्य से संप्रति ने बहुत से लोकोपकारी कार्य भी 
किये । गरीबों को मुफ्त भोजन बांटने के लिये अनेक दानशालायें खुलवाई गई । 
इन लोकोपकारी कार्यों से भी जैन-धमं के प्रसार में बहुत सहायता मिली संप्रति 
ने अनाय॑ देशों में जैन-प्रचारक भेजे थे, इसका उल्लेख अन्य ग्रंथों में भी है। एक 
जैन पुस्तक में लिखा है, कि इस काये के लिये संप्रति ने अपनी सेना के योद्धाओं 
को साधुओों के वेश में प्रचार के लिये भेजा था। एक ग्रंथ में उन देशों में से कतिपय 
के नाम भी दिये हें, जिनमें संप्रति ने जेन-धर्म का प्रचार किया था। ये नाम आं ध्र, 
द्रविड़, महाराष्ट्र, कुडक्क आदि हैँ । इन्हें प्रत्यंत (सीमावर्ती पड़ोसी राज्य ) 
कहा गया है। आंध्र व महाराष्ट्र अशोक के विजित' (साम्राज्य ) के अ्रंतगंत थे, 
पर संप्रति के समय में वे प्रत्यंत' हो गये थे । 

ग्रनेक जैन-ग्रंथों मे अशोक के पौत्र और कुनाल के पुत्र का नाम चंद्रगुप्त 
लिखा हैं। संभवत: चंद्रग॒प्त संप्रति का ही विरुद (उपनाम ) था। संप्रति को हम 
चंद्रगुत्त द्वितीय कह सकते हें । जैन-ग्रंथों के अनुसार संप्रति (चंद्रगुप्त द्वितीय ) 
के शासन-काल में एक बड़ा भारी दुर्भिक्ष पड़ा। यह बारह साल तक रहा । 
संप्रति ने राज्य छोड़कर मुनित्रत ले लिया और दक्षिण में जाकर अंत में उपवास 
द्वारा प्राणत्याग किया । भद्रबाहुचरित्र के अनुसार यह कथा इस प्रकार 


भवंतिदेश में चंद्रगुप्त नाम का राजा राज्य करता था । इसकी राजधानी 
उज्जेनी थी। एक बार राजा चंद्रगृप्त को रात में सोते हुए भावी श्रनिष्ट फल के 
सूचक सोलह स्वप्न दिखाई दिप्र। प्रात:काल होते ही राजा को भद्रबाहु स्वामी के 
झागमन का समाचार मिला । यह स्वामी उज्ज नी से बाहर एक सुन्दर उद्यान में 
ठहरे हुए थे । वनपाल ने आकर खबर दी, कि मुनिगण के श्रग्णी आचार्य भद्बबाहु 
अपने मुनिसंदोह के साथ पधारे हुए हें। यह जानकर राजा बहुत प्रसन्न हुआ । 
उसने उसी समय भद्रबाहु को ब्‌ ला भेजा और अ्रपने स्वप्नों का फल पूछा । स्वप्नों 
का फल ज्ञात होने पर राजा ने जेन-धमं की दीक्षा ले ली, और अपने गुरु भद्रबाहु 
को सेवा में दत्तचित्त होकर तत्पर हो गया । कुछ समय बाद आराचाय भद्वबाहु 
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सेठ जिनदास के घर गया। इस घर में एक भ्रकला बालक पालने पर झूल रहा था। 
यद्यपि इसकी आयु कंवल साठ दिन की थी, तथापि उसने भद्रबाहु को देखकर 
'जाओ-जाओ' ऐसा वचन बोलना शुरू किया। इसे सुनते ही त्रिकालज्ञ आचार्य 
समझ गया, कि शीघ्र ही बारह वर्ष का घोर दुर्भिक्ष पड़नेवाला हैं । अतएव 
उन्होंने अपने ५०० मुनियों को लेकर दक्षिण देश में जाने का निश्चय किया । 
दक्षिण में पहुंचकर भद्वबाहु को ज्ीघ्र ही ज्ञात हो गया, कि उनकी आयु बहुत कम 
रह गई है। अ्रतः वे अपने स्थान पर विशाखाचायं को नियत कर स्वयं एकांत में 
रहकर अपने अंतिम समय की प्रतीक्षा करने लगे। राजा चंद्रगुप्त अब मुनि हो 
चुका था और अपने गुरु क॑ साथ ही दक्षिण में आरा गया था। वह आचार भद्र- 
बाहु की सेवा में अंतिम समय तक रहा । यद्यपि भद्रबाहु ने चंद्रगुप्त को अपने 
पास रहने से बहुत मना किया, पर उसने एक न मानी । भद्रबाहु की मृत्यु के बाद 
चंद्रगुप्त इसी गृरुगृहा में रहता रहा, और अंत में उसने अ्रनशन द्वारा प्राण- 
त्याग किया ॥ 

जन-साहित्य के बहुत-से ग्रंथों में यह कथा थोड़े बहुत भेद से पाई जाती हे । 
इसकी पुष्टि श्रवणबेलगोला (मंसूर) में प्राप्त संस्कृत व कन्नडी भाषा के अनेक 
शिलालेखों से भी होती है। इन शिलालेखों को प्रकाशित करते हुए श्रीयुत 
राइस ने लिखा है, कि इन स्थानों पर जैनों की भ्राबादी अंतिम श्रुतकेवली भद्रबाहु 
द्वारा हुई। भद्रबाहु की मृत्यु इसी स्थान पर हुई थी। अंतिम समय में मोय॑ चंद्र 
गुप्त भी इसकी सेवा में तत्पर रहा था। श्रवणबेलगोला में दो पव॑त हें, जिनमें से 
छोटे का नाम चंद्रगिरि है । स्थानीय अनुश्रुति के श्रनुसार यह नाम चन्द्रगुप्त 
नाम के एक महात्मा के नाम पर पड़ा था। इसी पर्वत पर एक गुफा को भद्वबाहु 
स्वामी की गुफा कहते हैं । वहां एक मठ भी हें, जिसे चंद्रग॒ुप्त-वस्ति कहा जाता 
है । इसमें सन्देह नहीं, कि राजा संप्रति (चंद्रग॒ुप्त द्वितीय) जैन-मुनि होकर 
अपने गुरु के साथ दक्षिण में श्रवणबेलगोला चला गया था । उसका अंतिम जीवन 
वहीं व्यतीत हुआ था, और वहीं उसने जैन-मुनियों की परिपाटी से प्राणत्याग 
किया था । 

जिन प्रभासूरि के भ्रनुसार सम्राट संप्रति ने बहुत-से जैनमठों का भी निर्माण 
कराया था। ये मठ श्ननायं देशों में भी बनवाये गये थे । निस्संदेह, जैन-धममं के 
भारत में दूर-दूर तक फैलने का श्रेय राजा संप्रति को ही है । उत्ती के समय 
में जेन-धर्मं के' लिये वह प्रयत्न हुआ, जो उससे पहले भ्रशोक ने बौद्ध-धर्म के 
लिये किया था । 


५०४ भारत का प्राचीन इतिहास 
(४) राजा शालिशुक 


२०७ ई० पू० में राजा संप्रति के राज्यत्याग के बाद शालिशुक पाटलिपुत्र 
की राजगद्दी पर बेठा। उसने कुल एक साल तक राज्य किया। पर मौर्य-बंश के 
इतिहास में शालिशुक के शासन का यह एक साल बड़े महत्त्व का हैं। चंद्रग॒ुप्त 
मौर्य द्वारा स्थापित विशाल मागध-साम्राज्य का वास्तविक पतन इसी साल मे 
हुआ । शालिशुक के शासन-काल के संबंध में वृद्धगार्ग्यसंहिता क युगपुराण से 
बहुत-सी झ्रावश्यक बातें ज्ञात होती हे। पहली बात यह है, कि जेन-मुनि बनकर जब 
संप्रति ने राजगद्दी छोड़ दी, तो राजा कौन बने, इस प्ररन को लेकर गृहकलह 
हुआ। शालिशुक संप्रति का पुत्र था। पर प्रतीत होता हे, कि उसका कोई बड़ा 
भाई भी था। राजसिहासन पर वास्तविक अधिकार उसी का था। परन्तु 
शालिशक ने उसका घात करक स्वयं राज्य पर अपना अधिकार कर लिया । 
बारह वर्ष के घोर दुर्भिक्ष से पहले ही देश को घोर विपत्ति का सामना करना पड़ 
रहा था। अ्रब इस कलह से और भी दुर्दशा हो गई। ऐसा प्रतीत होता है, कि इस 
गृहकलह के समय में ही मागध-साम्राज्य का उत्तर-पर्चिमी प्रदेश पृथक्‌ हो गया । 
काइमीर में पहले ही स्वतन्त्र राज्य की स्थापना हो चुकी थी। अञ्रब सिंध नदी से 
परे के प्रदेश, जिनमें अरफगानिस्तान-गांधार और हीरात भी शामिल थे, साम्राज्य 
से पृथक हो गये । इनमें वृषसेन नाम के एक व्यक्ति ने अभ्रपना स्वतंत्र राज्य 
स्थापित किया। वृषसेन भी मौये-वंश का था और संभवत: संप्रति का ही भ्रन्यतम 
पुत्र था। ग्रीक लेखकों ने इसी को सोफागसेन या सुभागसेन लिखा है। संभवतः 
सुभागसेन पहले गांधार देश का “कुमार (प्रांतीय शासक) था । पर संप्रति के 
श्रंतकाल की अव्यवस्था से लाभ उठाकर स्वतन्त्र हो गया था। तिब्बती बोद्ध- 
अनुश्नति में संप्रति का उत्तराधिकारी इसी को लिखा हैं । 

राजतरंगिणी के अनुसार काइ्मीर का राजा जालोक (अशोक का पुत्र) 
एक बड़ा विजेता था । उसने कान्यकुब्ज तक विजय की थी । राजतरंगिणी के 
भ्रनु 7र जालौक ने बहुत दीघं समय तक शासन किया था । अश्रभी उसे राजगद्दी 
पर बेठे कवल २६ वर्ष हुए थे। कोई झ्राश्चर्य नहीं, कि शालिशुक के समय के गृह- 
कलह से लाभ उठाकर उसे राज्य-विस्तार का अवसर मिल गया हो, और उसने 
कान्यकुब्ज तक झ्राक्रमण कर विजय प्राप्त की हो । 

संप्रति के बाद पारस्परिक गृहकलह के कारण मौयं-साम्राज्य बहुत शिथिल 
हो गया था । उसका केन्द्रीय शासन व्यवस्थित और नियमित नहीं रहा था । 


अजद्योक के उत्तराधिकारी मौय-राजा ५०५ 


यद्यपि शालिशुक को गृहकलह में सफलता हुई, पर उसकी स्थिति सुरक्षित नहीं 
थी । संभवत: राजघराने के षड्यंत्र निरंतर जारी थे और शालिशुक की हत्या 
में उनका अंत हुआ । शालिशुक ने केवल एक ही साल राज्य किया। इसी 
से यह सूचित होता है, कि गृहकलह में सफलता के बाद भी उसे चेन नहीं मिली । 
अपने एक साल के शासन में शालिशुक ने प्रजा पर बड़े अत्याचार किये । उसने 
राष्ट्र का मर्देन कर डाला । जनता उससे तंग आ गई । मौयं-वंश के ह्वास में 
इससे और भी सहायता मिली । 

अब तक मौरये-सम्राट अशोक की धम्मविजय की नीति का अनुसरण करते 
रहे थे। संभवत: दशरथ और संप्रति ने भी 'धम्म' के लिये प्रर्याप्त प्रयत्न किया 
था। शालिशुक ने अपने पूव॑ जों की नीति को नाम क॑ लिये जारी रखा, पर उसका 
दुरुपयोग करकें उसे नाशकारी बना दिया । गारग्यंसंहिता में इस राजा को, धर्म 
का ढोंग करनेवाला' और अ्धामिक' कहा है, और यह भी लिखा है, कि इस मर्ज 
ने धमंविजय को स्थापित करने का यत्न किया। विजग्र नाम धामिकम्‌' में 
जो व्यंग्य है, उसे संस्कृत के ज्ञाता भलीभांति समझ सकते हे । शालिशुक ने धर्मे- 
विजय की नीति का दुरुपयोग करके अ्रशांति और अ्रव्यवस्था को और भी बढ़ा 
दिया। इस राजा के राष्ट्रमदेन तथा धर्मंविजय के ढोंग ने मागध-साम्राज्य को 
कितनी हानि पहुंचाई होगी, इसका श्रनुमान कर सकना कठिन नहीं हैं । 

इसी शालिशुक के एक साल के शासन-काल में यवनों ने फिर पश्चिमी भारत 
पर आक्रमण किये । चंद्रगूप्त मौर्य के समकालीन यवन-राजा सेल्यूकस की मृत्यु 
२८० ई० पृ० में हुई थी। उसके बाद उसका लड़का एटियोकस सीरिया की 
राजगद्दी पर बंठा था । २६१ ई० पूृ० में उसकी मृत्यु हुई। फिर एंटियोकस 
द्वितीय थिश्लोस राजा बना, जो अशोक का समकालीन था। उसके शासनकाल 
में बेक्ट्रिया और पार्थिया सीरियन साम्राज्य से पृथक्‌ हो गये । बैक्ट्रिया में डायो- 
डोरस प्रथम ने २५० ई० पृ० में तथा पार्थिया में श्रेंकसस (अरकस ) ने २४८ 
ई० पृ० में अपने स्वतंत्र राज्यों की स्थापना की । बैक्ट्रिया में डायोडोरस प्रथम 
कें बाद डायोडोरस द्वितीय (२४५ ई० पू०) और यूथीडीमौस (२३२ ई० पू०) 
राजा हुए । यूथीडीमौस के समय में सीरिया के सम्नाट्‌ एंटियोकस दी ग्रेट ने 
बैक्ट्रिया पर आक्रमण करने शुरू किये । सीरिया श्ौर बैक्ट्रिया के इन युद्धों का 
भ्रंत २०८ ई० पू० में हुआ । एंटियोकस ने बैक्ट्रिया की स्वतन्त्रता को स्वीकार 
कर लिया । 

इसी समय एंटियोकस दी ग्रेट ने श्रपनी शक्तिशाली यवन-सेना के साथ हिंदू- 


५०६ भारत का प्राचीन इतिहास 


कुश पंत पार कर भारत पर आक्रमण किया । गांधार के राजा सुभागसेन के साथ 
उसके युद्ध हुए । पर शीघ्र ही दोनों राजाओं में संधि हो गई । 

सुभागसेन के साथ संधि करके यवन-सेंनाञ्रों ने भारत में आगे बढ़कर झाक्रमण 
किये । इस समय पाटलिपुत्र के राजसिंहासन पर शालिशुक विराजमान था, 
जिसने अपने बड़े भाई को मार कर राज्य प्राप्त किया था। गाग्यंसंहिता के अनुसार 
यवनों ने न केवल मथुरा, पांचाल और साकेत को हस्तगत किया, पर मागध- 
साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र या पुष्पपुर पर भी हमला किया। इन आक्रमणों 
से सारे देश में अव्यवस्था मच गई, और सारी प्रजा व्याकुल हो गई। पर यह 
यवन देर तक भारत के मध्य देश में नहीं ठहर पाये । उनमें परस्पर गृहकलह 
शुरू हो गये और इन अपने अंदर उठे हुए यूद्धों के कारण यवनों को शीघ्र ही 
भारत छोड़ देना पड़ा । 

इस प्रकार यवन लोग तो भारत से चले गये, पर भारत में मौ्यं-शासन की 
जड़ें हिल गई। आपस के कलह के कारण मौर्यों का शासन पहले ही निबंल हो 
चुका था, अब यवनों के श्राक्रमण से उसकी भ्रवस्था और भी बिगड़ गई । गाग्ये- 
संहिता के अभ्रनुसार, इसके बाद भारत में सात राजा राज्य करने लगे, या मागध- 
साम्राज्य सात राज्यों में विभक्‍त हो गया । गांधार, काश्मी र, कलिग और आं ध्र- 
ये चार राज्य इस समय तक मागध-साम्राज्य से पृथक्‌ हो चुके थे । श्रब संभवत: 
उत्तरापथ में दो अन्य राज्य भी मगध की शक्ति के भग्नावशेष पर कायम 
हुए । 


(५) मौयं-वंश का अंत 


शालिशुक के बाद राजा देववर्मा पाटलिपुत्र के राजसिहासन पर बेठा ॥ 
उसने २०६ ई० पूृ० से १६६ ई० पू० तक राज्य किया। यवनों के श्राक्रमण उसके 
समय में भी जारी रहे। २०० ई० पृ० में बैक्ट्रिया के राजा डेमेट्रियस (दिसमित्र, 
जो यूथीडीमोस का पुत्र था) ने भारत पर आक्रमण किया और उत्तरापथ के कुछ 
प्रदेश पर यवन-राज्य स्थापित कर लिया । 

देववर्मा कें बाद दतधनूष मगध का राजा बना । इसका शासन-काल १६९ 
ई० पू० से १६९१ ई० पूृ० तक था। इसके शासन-काल में पश्चिमोत्तर भारत 
में यवनों ने श्रपना शासन अच्छी तरह से स्थापित कर लिया था। डमेट्रियस बड़ा 
प्रतापी राजा हुआ है । उसका भारतीय राज्य काफी विस्तृत था। उसने अ्रफगा- 
निस्तान और भारत में भ्रपने नाम से श्रनेक नये नगर स्थापित किये थे। प्राचीन 


अशोक के उत्तराधिकारी मोौयें-राजा ५०७ 


आकोशिया में डमेट्रियसपोलिस” नाम का एक नगर था। पतंजलिक्ृत महाभाष्य 
के अनुसार सौवीर देश में दात्तामित्रि' नाम का एक नगर विद्यमान था। यह 
दात्तामित्रि नगर डेमेट्रिसस के नाम पर ही बसा था । 

संभवतः विदर्भ देश शतधनुष के समय में ही मागध-साम्राज्य से स्वतनत्र 
हुआ । कालिदासविरचत मालविकाम्निमित्र के अनुसार पृष्यमित्र शुग से पूर्व 
विदर्भ में यज्ञसेन नाम का स्वतन्त्र राजा राज्य करता था। वह शायद मौये-वंश 
के इसी ह्वासकाल में स्वतन्त्र हो गया था। बहुत-से प्राचीन गणराज्य भी इस काल: 
में फिर से स्वतन्त्र हो गये थे । 

१६१६० पू० मे शतधनूष के बाद ब॒ हद्थ मगध का राजा बना। यह शत- 
धन्‌ष का भाई था। बृहद्रथ मौये-वंश का अंतिम राजा था। इसके समय में मगध 
में फिर एक बार राज्यक्रान्ति हुई। ब॒हद्रथ का प्रधान सेनापति पुष्यमित्र शृंग था । 
दक्तिशाली मागध-सेना उसी के अ्रधीन थी । इस सेना की सहायता से पुष्यमित्र 
ने बृहद्रथ की हत्या करके पाटलिपुत्र के राजसहासन पर स्वयं अधिकार कर 
लिया । रिपुजय, बालक आदि कितने ही पुराने मागध-सम्राटों के विरुद्ध उनके 
सेनापतियों ने इसी प्रकार से विद्रोह किया था। मगध में सेना की ही शक्ति प्रधान! 
थी। प्रतापी और विश्वविख्यात मौयं-वंश का अंत भी सेना द्वारा ही हुआ । मौये- 
वंश के शासन का अंत १८४ ई० पूृ० में हुआ । 


(६) मोौये-साम्राज्य के पतन के कारण 


अ्रशोक के बाद शक्तिशाली मागध-साम्राज्य में शिथिलता के चिह्न प्रगट 
होने लगे, और शालिशुक के समय में वह सर्वथा छिन्न-भिन्न हो गया था । 
इसके क्या कारण हे ? पहला कारण श्रकेन्द्रीभाव की प्रवृत्ति है । केन्द्रीभाव 
प्रोर अकेन्द्रीभाव की प्रवृत्तियों में भारत में सदा से संघर्ष होता आया है । एक 
तरफ जहां अजातदशत्रु, महापझ नंद और चंद्रगुप्त मौर्य जैसे साम्राज्यवादी और 
महत्त्वाकांक्षी सम्राट सारे भारत को एकच्छत्र शासन में लाने का उद्योग करते 
रहे, वहां दूसरी तरफ पुराने जनपदों और गणराज्यों में अपनी स्वतन्त्रता 
को कायम रखने की प्रवृत्ति भी विद्यमान रही । पुराने यूग में भी इस देश 
में बहुत-सी जातियां, श्रनेक भाषायें और विभिन्न कानून व व्यवहार विद्यमान 
थे । विविध जनपदों में अपनी पृथक्‌ सत्ता की भश्रनुभूति बहुत प्रबल थी । 
परिणाम यह था, कि ये सदा एक केन्द्रीभूत साम्राज्य के विरुद्ध विद्रोह कर 
प्रपती स्वतन्त्र सत्ता को स्थापित कर लेने के लिये तत्पर रहते थे। सम्राद 
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की शक्ति के जरा भी निबंल होने पर, विदेशी आक्रमण, दुभिक्ष या ऐसे 
ही किसी भी कारण के उत्पन्न हो जाने पर शअकेन्द्रीभाव की ये प्रवत्तियां प्रबल 
हो उठती थीं । मौर्य-साम्राज्य के पतन का यही प्रधान कारण था। 

मगध के सम्राटों ने विविध जनपदों व गणराज्यों के अपने धर्म, व्यवहार, 
कानून और चरित्र को नष्ट करने का उद्योग नहीं किया। कौटल्य जैसे नीतिकारों 
ने यही प्रतिपादित किया था, कि राजा इन सबके व्यवहार और चरित्र को न केवल 
नष्ट न करे, पर उन्हें उसमें स्थापित भी रखे और अपने कानून का भी इस ढंग से 
निर्माण करे, कि इनके कानून से उसका विरोध न हो। इस नीति का यह परिणाम 
हुआ, कि विविध जनपदों और गणराज्यों में अपनी पृथक सत्ता की अनुभूति 
प्रबलता के साथ कायम रही । मौर्यो की शक्ति के क्षीण होने पर ये राज्य फिर 
स्वतन्त्र हो गये । यही नीति शुंगों, कण्वों और आंध्रों की रही। गृप्तों ने भी इस 
नीति का अनुसरण किया । इसी कारण मालव, लिच्छवि, योधेय आदि गण- 
राज्य और कलिग, आंध्र आदि राजतन्त्र जनपद मगध के महत्त्वाकांक्षी सम्राटों 
से बार-बार परास्त होकर भी फिर-फिर स्वतन्त्र होते रहे । 

मौयं-राजाओं की धमंविजय की नीति ने भी उनकी राजनीतिक शक्ति 
के निबंल होने में सहायता दी । श्रशोक ने जिस उदात्त विचारसरणी से इस नीति 
का अनुसरण किया था, उसके निबंल उत्तराधिकारी उसका सर्वाश में प्रयोग 
नहीं कर सके। राजा संप्रति ने सेनिकों को भी साधुझों के वस्त्र पहनाकर उनसे 
अपने प्रिय धर्म का प्रचार कराया । राजा शालिशुक धर्मंविजय का ढोंग करता 
था। मागध-साम्राज्य की सत्ता ही उसकी अ्रदम्य सेना पर आश्वित थी। कंबोज 
से बंग तक और काश्मीर से आंन्ध्र तक विस्तीर्ण मागध-साम्राज्य को एक सूत्र 
में बांधे रखने वाली शक्ति उसकी सेना ही थी। जब इस सेना के सेनिकों ने साधुझ्रों 
के पीतवस्त्र धारण कर धर्ंप्रचार का कार्य प्रारंभ कर दिया, तो यवनों और 
म्लेच्छीं का शस्त्र से कैसे मुकाबला किया जा सकता था ? धमंविजय की नीति 
से भारतीय धर्म, सम्यता और संस्कृति के विदेशों में विस्तीर्ण होने में चाहे 
कितनी ही सहायता क्‍यों न मिली हो, पर मगध की सेनिक शक्ति को उसने अ्रवश्य 
निबंल किया । यही कारण है, कि भविष्य के विचारकों ने अशोक, शालिशुक 
आझादि का मजाक उड़ाते हुए देवानां प्रिय” शब्द का श्रर्थ ही मूर्ख कर डाला । 
उन्होंने यह भी लिखा कि राजाओं का काम सिर मुंडाकर धर्म-चितन करना नहीं 
है, पर दण्ड (प्रचण्ड राजशक्ति ) का धारण करना है। भारत में यह कहावत-सी 
हो गई कि जो ब्राह्मण असंतुष्ट हो, वह नष्ट हो जाता है, श्रौर जो राजा संतुष्ट 
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रहे, वह नष्ट हो जाता हैं। मगध के ये मौ्यं-राजा जिस प्रकार अपनी राजशक्ति 
से संतुष्ट हो, पहले श्रावक और बाद में श्रमण होकर, बौद्ध-संघ के लिये अपना 
सर्वेस्व निछावर करने के लिये तैयार हो गये थे, वह भारत की प्राचीन राजनीति 
के सर्वंथा विरुद्ध था, और इसीलिये उनके इस रुख ने उनकी शक्ति के क्षीण होने 
में अवश्यमेव सहायता की श्रकेन्द्रीभाव की बलवती प्रवृत्तियां, जनपदों व गण- 
राज्यों में अ्रपनी पृथक अनुभूति, और धर्मंविजय की नीति का दुरुपयोग--ये 
तीन कारण थे, जिनसे शक्तिशाली विशाल मौयें-साम्राज्य नष्ट हो गया । 


(७) धमंविजय की नीति 


ऐतिहासकों ने सम्राट्‌ अशोक को संसार के सबसे बड़े महापुरुषों में गिना है । 
निःसन्देह, भ्रपनी शक्ति की चरम सीमा पर .पहुंचकर उसने उस सत्य को अनुभव 
किया, जिसके समझने की आज भी संसार को आवश्यकता है। शस्त्रों द्वारा विजय 
में लाखों मनुष्यों की हत्या होती है, लाखों स्त्रियां-विधवा और बच्चे अनाथ होते 
हें। ऐसी विजय स्थिर नहीं रहती । ये सत्य हे, जिन्हें कलिगविजय के बाद श्रशोक 
ने अनुभव किया । इसके स्थान पर, यदि धर्म द्वारा नये-नये देशों की विजय की 
जाय, तो उससे खून की एक बूद भी गिराये बिना, जहां अपनी शक्ति और प्रभाव 
का विस्तार होता है, वहां ऐसी विजय स्थिर भी रहती है । श्रशोक ने इसी धर्म- 
विजय के लिये प्रयत्न किया और उसे अपने उद्देश्य में सफलता भी हुई। चोल, 
पाण्ड्य, लंका, यवन-राज्य ग्रादि विविध देश भारतीय भाषा, धर्म, सम्यता और 
संस्कृति के प्रभाव में आ गये, और भारत के उस गौरव का प्रारम्भ हुआ, जो 
संसार के इतिहास में भ्रपना विशिष्ट स्थान रखता हू । सिकन्दर व सीजर सदृश 
विजेताओं का शास्त्रों द्वारा विजित प्रदेशों में वह प्रभाव नहीं हुआ, जो अशोक 
का धर्म द्वारा जीत हुए देशों में हुआ। सिकन्दर का विशाल साम्राज्य उसकी मृत्यु 
के; साथ ही खण्ड-खण्ड हो गया। पर अशोक द्वारा स्थापित धर्म-साम्राज्य सदियों 
तक कायम रहा । उसके अ्रवशेष भ्रब तक भी जीवित जागृत रूप में विद्यमान हें । 
भारत में ही मौय की शक्तिशाली सेनाञ्रों ने जिस विशाल साम्राज्य की स्थापना 
की थी, एक सदी से भी कम समय में उसमें क्षीणता के चिह्न प्रगट होने लग गये 
थे। पर अशोक द्वारा स्थापित धर्म-साम्राज्य की सदियों तक उन्नति और समृद्धि 
होती रही । 

क्या अच्छा होता, यदि ये धर्मंविजयी मौर्य-सम्राट्‌ सैनिक बल की भी उपेक्षा 
न करते। “वह ब्रह्म-शक्ति है, और यह क्षत्र-शक्ति। शास्त्र और शस्त्र--दोनों 
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के उपयोग से हम अपना उत्कर्ष करते हें प्राचीन भारत का यह आदर्श वस्तुतः 
अत्यन्त ऊंचा और क्रियात्मक है। यदि अ्रन्तियोक, तुरुमय आदि यवन-राजाओं 
के राज्यों में धमंविजय की स्थापना करते हुए मौयं-राजा अपने शस्त्र-बल की 
उपेक्षा न करते, तो अशोक के अ्रन्तिम काल में ही यवनों के आक्रमण भारत पर 
प्रारम्भ न हो जाते, और शालिशुक के समय में मथुरा, स|केत आदि का विजय 
करते हुए यवन लोग पाटलिपुत्र तक न पहुंच सकते । 
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सत्यकेतु विद्यालंकार--मौयं-साम्राज्य का इतिहास 


इक्कीसवां अध्याय 


मोयकालीन ऋृतियां 
(१) पाटलिपृत्र नगरी 


मगध के मौये-सम्राटों की राजधानी पाटलिपुत्र एक बहुत ही विशाल नगरी 
थी । सीरिया के राजा सेल्यूकस निकेटर का राजदूत मेगस्थनीज ३०३ ई० पू० 
में पाटलिपुत्र आया था और कई साल तक वहां रहा था | उसने अपने यात्रा- 
विवरण में इस नगरी का जो वर्णन किया है, उसमें कुछ बातें उल्लेखपोग्य हे । 
उसके अनुसार “भारतवषं में जो सबसे बड़ा नगर है, वह प्रेसिआई (प्राच्य देश) 
में पालीबोधा (पाटलिपुत्र ) कहलाता था। वह गंगा और ऐरजन्नाबोग्स (सोन) 
नदियों के तट पर रिथत है। गंगा सब नदियों में बड़ी है, पर एरेन्नाबोग्नस संभवत: 
भारत में तीसरे नंबर की नदी है। भारत की नदियों में यद्यपि इसका नंबर तीसरा 
है, पर अन्य देशों की बड़ी से बड़ी नदी से भी यह बड़ी हैं। इस नगर की बस्ती 
लम्बाई में ८० स्टेडिया और चौड़ाई में १५ स्टेडिया तक फैली हुई है (एक 
मील"-५३ स्टेडिया)। यह नगरी समानान्तर चतुर्भज की शकल में बनी है। 
इसके चारों ओर लकड़ी की एक प्राचीर (दीवार ) है, जिसके बीच में तीर छोड़ने 
के! लिये बहुत से छेद बने है । दीवार के साथ चारों तरफ एक खाई है, जो रण के 
निमित्त और शहर का मेला बहाने के काम आती है । यह खाई गहराई में ४५ फीट 
और चौड़ाई में ६०० फीट है । शहर के चारों झोर की प्राचीर ५७० बुर्जों से 
सुशोभित है, और उसमे ६४ द्वार बने हैं । 

हजारों वर्ष बीत जाने पर अ्रब इस वेभवशाली पाटलिपुत्र की कोई इमारत 
विद्यमान नहों है। पर पिछले दिनों में जो खुदाई पाटलिपुत्र में हुई है, उससे मौयंकाल 
के अनेक अवशेष उपलब्ध हुए हैं। प्राचीन पाटलिपुत्र नगर वतंमान समय में 
गा और सोन नदियों के सुविस्तृत पाट के नीचे दब गया है । बांकीपुर रेलवे स्टेशन 
ईस्ट इंडियन रेलवे तथा भ्रासपास की बस्तियों ने भी इस प्राचीन नगरी के बहुत 
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से भाग को अपने नीचे छिपा रखा हे। ईस्ट इंडियन रेलवे के दक्षिण में कुमरा- 
हार नाम के गांव के समीप प्राचीन पाटलिपुत्र के बहुत-से अ्रवशेष प्राप्त हुए है । 
जनश्रुति के अनुसार इस स्थान के नीचे पुराने जमाने के अनेक राजाप्रासाद दबे 
हुए हें। कुमराहार गांव के उत्तर में कल्‍लू और चमन नाम के तालाबों के 
बीच में एक अशोककालीन स्तम्भ के कुछ अ्रवशेष प्राप्त हुए हें। यह स्तम्भ बलुए 
पत्थर का बना हुआ है, और इस पर बड़ा सुन्दर वज्चलेप किया गया है। मूल 
दशा में इसका व्यास तीन फीट था। इसी स्थान पर लकड़ी की बनी हुई एक 
पुरानी दीवार के भी अवशेष मिले हैं । अनुमान किया जाता है, कि ये पाटलिपूत्र 
की उसी प्राचीर के अवशेष हें, जिसका उल्लेख मैगस्थनीज ने अपने यात्रावर्णन 
में किया था। लकड़ी की दीवार के कुछ अवशेष मोर्य-महलों के भी माने 
जाते हें। 


(२) अशोक के स्तृप 


प्राचीन अनुश्रुति के अनुसार सम्राट श्रशोक ने बहुत-से स्तूपों व विहारों का 
निर्माण कराया था । विविध ग्रंथों में इनकी संख्या चौरासी लाख लिखी हे । 
समय के प्रभाव से श्रब भ्रद्योक की प्राय: सभी कृतियां नष्ट हो चुकी हँं। पर अबसे 
बहुत समय पहले, चीनी यात्रियों ने इनका श्रवलोकन कर इनका वर्णन लिखा 
था। पांचवीं सदी के शुरू में चीनी यात्री फाइयान भारत आया था। उसने अपनी 
आंखों से अशोक की अनेक कृतियों को देखा था। यद्यपि उसके समय में अशोक 
को मरे सात सौ साल के लगभग हो चुके थे, पर इतने समय बाद भी उसकी क्ृतियां 
ग्रच्छी दशा में विद्यमान थीं । फाइयान ने लिखा हें--प्रुष्पपुर (पाटलिपुत्र ) 
राजा अ्रशोक की राजधानी था। नगर में भ्रभी तक अशोक का राजप्रासाद 
और सभा-भवन है। सब असुरों के बनाये हुए हे। पत्थर चुनकर दीवारे और द्वार 
बनाये गये हें। उन पर सुदर खुदाई और पच्चीकारी है। इस लोक के लोग उन्हें 
नहीं बना सकते । अब तक नय के समान हैं ।' 

प्रसिद्ध चीनी यात्री ह्य नत्सांग सातवीं सदी में भारत झ्राया था। उसने श्रपने 
यात्रा-विवरण में भ्रशोक के बृनवाये हुए बहुत-से स्तूपों का वर्णन किया है, जिसे 
उसे अपनी आंखों से देखा था | तक्षशिला में उसने झ्रशोक के बनवाये हुए तीन 
स्तूप देखे, जिनमें से प्रत्येक सौ-सौ फुट ऊंचा था। नगर>-द्वार के स्तृप की ऊंचाई 
३०० फीट थी। इसी तरह मथुरा, थानेसर, कन्नौज, अयोध्या, प्रयाग, कौशांबी, 
श्रावस्ती, श्रीनगर, कपिलवस्तु, कुशीनगर, बनारस, वेशाली, गया, ताम्नलिप्ती 
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आदि नगरों में उसने बहुत-से स्तृप देखे, जो अशोक ने बनवाये थे, और जो ऊंचाई 
में ७०,१००,२०० या ३०० फीट तक थे। पाठटलिपुत्र में उसने भ्रशोक का 
राजमहल भी देखा, पर तब तक वह भग्न दशा में आ चूका था । हाय नत्सांग फाइ- 
यान के प्राय: दो सौ वर्ष बाद पाटलिपुत्र गया था । इस अरसे में अशोक का महल 
खंडहर हो चूका था। गृप्त-साम्राज्य के क्षीण होने पर पाटलिपृत्र की जो दुद्दंशा 
हो गई थी, उसमें संभवत: प्राचीन इमारतों की रक्षा का यथोचित प्रबन्ध न रहा 
हो, और इसीलिये ह्यनत्सांग के समय तक नौ सौ साल पुराना अशोक का राज- 
प्रासाद खंडहर हो गया हो । इस चीनी यात्री ने पाटलिपुत्र में अशोक के समय 
का एक बहुत ऊंचा स्तंभ भी देखा, जहां अ्रशोक ने चंडगिरिक की अध्यक्षता में 
नरकगृह का निर्माण कराया था। का्मीर में ह्य नत्सांग ने श्रशोक के बनवाये 
हुए बहुत-से सतूपों और संघारामों को देखा था, जिनका उल्लेख कल्हण की राज- 
तरंगिणी में भी किया गया हें । 


(३) सारनाथ 


अशोक की अनेक क्ृतियां बनारस के समीप सारनाथ से उपलब्ध हुई हैं। 
इनमें मुख्य निम्नलिखित हे-- 

(क ) प्रस्तर-प्तंभ-इस पर अशोक की एक धम्मलिपि उत्कीर्ण है । यह स्तंभ 
बहुत ही सुन्दर है । इसके सिर पर चार सिह-मूर्तियां हें, जो मूर्तिनिर्माण-कला 
की दृष्टि से अ्रद्वितीय हैं । किसी प्राणी की इतनी सजीब मूततियां अन्यत्र कहीं भी 
नहीं बनीं। मूर्तिकला की दृष्टि से इनमें कोई भी न्यूनता व दोष नहीं है। पहले 
इन मूर्तियों की आंखें मणियुक्त थीं, अब उनमें मणियां नहीं हैं, पर पहले वहा 
मणि होने के चिह्न अभी तक विद्यमान हैँ । सिह की चार मूर्तियों के नीचे चार 
चक्र हे। चक्रों के बीच में हाथी, सांड, श्ररव और शेर अंकित है । इन चक्रों तथा 
प्राणियों को चलती हुई दशा में बनाया गया है । इनके नीचे का झ्ंश एक विशाल 
घंटे की तरह है। स्तंभ तथा उसका शीर्ष भाग बलए पत्थर का है, जिसके ऊपर 
एक वज्ञलेप है। यह लेप बहुत ही चिकना, चमकदार तथा सुन्दर है। यह वज्चलेप 
दो हजार से भी अधिक साल बीत जाने पर भी अभ्रब तक स्थिर रह सका है, यह 
सचम्‌च बड़े आइचये की बात हे । अ्रनेक ऐतिहासिकों के मत में यह स्तंभ भारतीय 
शिल्प का सबसे उत्तम उदाहरण है । इससे बढ़िया शिल्प का अन्य कोई नमूना 
अब तक भारत में उपलब्ध नहीं हुआ । 

(ख ) पाषाणवेष्टनी--सा रनाथ में ही श्रशोक के समय की बनी हुई एक पाषाण- 

३२ 
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वेष्टनी (रेलिंग) उपलब्ध हुई है । यह सारनाथ के बौद्ध-विहार के प्रधान मंदिः 
के दक्षिण भागवा ले गृह में ईंट के एक छोटे स्तूप के चारों ओर लगी हुई निकर्ल 
है । यह सारी की सारी एक ही पत्थर की बनी हुई है । बीच में कहीं भी जोः 
नहीं हैं । सारी पाषाणवेष्टनी बहुत ही सुंदर तथा चिकनी हैँ। इसे बनाने का खच् 
सवहिका' नाम के किसी व्यक्ति ने दिया था। इसका नाम वेष्टनी पर 
उत्कीर्ण है । 

(ग) स्तृप--अ्रशोक द्वारा निर्मित एक स्तूप के कुछ चिह्न सारनाथ की 
खुदाई मे प्राप्त हुए हें। ये भ्रशोक के प्रस्तरतंभ के समीप ही हे । अबसे कुछ साल 
पूत्र ,तक यह स्तूप विद्यमान था, पर सन १७६३-६४ मे काशी के राजा चेतसिह ने 
अपने पूव॑ दीवान बाब्‌ जगतसिह के नाम से जगतगंज मृहल्ला बनवाने के लिये इस 
स्तूप को तुड़वाकर इसके ईंट, पत्थर आदि मंगवा लिये थे । बाब्‌ जगतसिह वें 
नाम से ही इस स्तूप के पुरान स्थान को जगतसिह-स्तूप कहा जाता है । इसकी 
खदाई के समय में प्राचीन समय की अनेक वस्तुए प्राप्त हुई थी । 


(४) सांची 


मौयं-काल की क्ृतियों में सांची का स्तूप बहुत महत्त्वपूर्ण हे । यहां का मुख्य 
स्तूप मौयं-काल का या उससे भी पहले का है। यह स्तूप बहुत बड़ा हैं। आधार 
के समीप इसका व्यास १०० फीट है । इसकी पूर्णावस्था में इसकी ऊंचाई ७७ 
फीट के लगभग थी। वतंमान समय में इसका ऊपर का कुछ भाग ट्ट गया प्रतीत 
होता है । स्तूप.लाल रंग के बलुए पत्थर का बना है। यह अर्धमंडलाकार (अंड ) 
रूप से बना हुआ है, और इसके चारों तरफ एक ऊंची मेघि है, जो प्राचीन समय 
में प्रदक्षिणापथ का काम देती थी । इस प्रदक्षिणापथ तक पहुंचने के लिये स्तूप 
के दक्षिणी भाग में एक दोहरी सोपान हे । संपूर्ण स्तूप के चारों ओर भूमि के 
समतल के साथ एक अन्य प्रदक्षिणापथ है, जो कि पत्थर से बनी हुई पाषाणवेष्टनी 
से परिवेष्टित हैँ । यह वेष्टनी बहुत ही सादे ढंग की हे, और किसी तरह की पच्ची - 
कारी आदि से खचित नहीं हँ । यह चार चतुष्कोण-प्रकोष्ठों में विभकत है, जिन्हें 
चार सुन्दर द्वार एक दूसरे से पृथक्‌ करते हे । चारों द्वारों पर नानाविध मूर्तियां 
और उत्कीर्ण चित्रों तथा खचित पच्चीकारी से यूक्‍त तोरण हे । इनसे बौद्ध-धर्म 
की अनेक गाथाओं को व्यक्त किया गया हैं । 

अनेक ऐतिहासिकों का विचार है, कि सांची का यह विशाल स्तूप अशोक के 
समय का बना हुआ नहीं है । यह उससे लगभग एक सदी पीछे बना था। अशोक 
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के समय में इंटों का एक सादा स्तूप था, जिसे बढ़ाकर बाद में वतंमान रूप दिया 
गया । 

सांची के भग्नावशेषों में सम्राट अशोक के समय की एक अन्य भी कृति उपलब्ध 
हुई है। स्तूप के दक्षिणी द्वार पर एक प्रस्तर स्तंभ के अवशेष मिले हे । विश्वास 
किया जाता है, कि शुरू में यह स्तंभ ४२ फीट ऊंचा था । इसके शीषं भाग पर भी 
सारनाथ के स्तंभ के सद॒श सिंहों की मूर्तियां हें । वर्तमान समय में ये मूर्तियां 
भग्नप्राय हो गई हूं पर अपनी भग्नावस्था में भी य॑ं अ्रशोक-काल की कला की 
उत्कृष्टता का स्मरण दिलाती हें। इस स्तंभ पर अशोक का एक लेख भी उत्कीर्ण 
है । संभवतः, सांची का यह स्तंभ भी अपने असली रूप में सारनाथ के स्तंभ के' 
ही सदृश था । 


(५) बरहुत 

यह स्थान इलाहाबाद से ९५ मील दक्षिण-पश्चिम की ओर, बंदेलखंड की 
नागौद रियासत में है । यहां पर भी अशोक के समय की अनेक कृतियां उपलब्ध 
हुई हे । सर एलेकजेडर कनिघम ने सन्‌ १८७३ में इस स्थान का पहले-पहल 
पता लगाया था। उस समय यहां एक विशाल स्तूप के अवशेष विद्यमान थे, 
जो कि ईटों का बना हुआ था और जिसका व्यास ६८ फीट का था। स्तृप के चारों 
तरफ एक सुन्दर पाषाणवेष्टनी थी, जिसपर विविध बोद्ध-गाथायें चित्रों के रूप 
में खचित की गई थीं। पाषाणवेष्टनी की ऊंचाई सात फीट से भी अधिक थी । 
सांची-स्तूप के समान यह पाषाणवेष्टनी चार चतुष्कोण-प्रकोष्ठों में विभक्‍त थी 
और प्रकोष्ठों के बीच में सुन्दर तोरणों से यूकत द्वार थे। पाषाणवेष्टनी के ऊपर 
जो चित्र उत्कीर्ण हे, उनमें जातक-पग्रंथों की कथाओं की प्रधानता है, और ये उत्कीर्ण 
चित्र मौयं-काल की कला के अत्यृत्कृष्ट उदाहरण हैं । 

बरहुत के स्तूप में पेकड़ों की संख्या में छोटे-छोटे आले बने हुए थे। उत्सव के 
अवसरों पर इनमें दीपक जलाये जाते थे । वर्तमान समय में यह स्तूप प्राय: नष्ट 
हो चुका है, और इसकी पाषाणदवेष्टनी के बहुत-से खंड कलकत्ता-म्यजियम की 
दोभा बढ़ा रहे हें। यह ध्यान में रखना चाहिये, कि बरहुत के सब अवशेष मौयं- 
काल के नहीं है। उनमें से कुछ शंग काल के तथा उसके भी बाद के हें । 

सारनाथ, सांची भौर बरहुत की पाषाणवेष्टनियों के सदृश ही भ्रन्य वेष्टनिय। 
'शप्रौर भी कई स्थानों से उपलब्ध हुई हें । बोधगया में प्राप्त एक वेष्टनी के अवशेषों 
को अशोक के समय का समझा जाता है। प्राचीन पाटलिपुत्र के भ्रवशेषों में भी कम 
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से कम तीन इस प्रकार की पाषाणवेष्टनियों के खंड प्राप्त हुए हैं, जो मौयं-काल की 
हैं । सांची के समीप ही भीलसा के पास बेसनगर नामक स्थान पर इसी प्रकार की 
पाषाणवेष्टनी प्राप्त हुई है । इस पर नानाविध चित्र उत्कीर्ण हें । इसे भी मौय- 
काल का माना जाता है। ये पाषाणवेष्टनियां कला की दृष्टि से बड़े महत्त्व की हें । 
य प्राय: एक पत्थर की ही बनी हुई हे, और इनमें कहीं भी जोड़ नहीं है । 


(६) तक्षशिला 


उत्तरापथ की इस प्राचीन राजधानी के स्थान पर जो खुदाई पिछले दिनों 
में हुई है, उसमें बहुत-सी पुरानी कृतियां उपलब्ध हुई हे । इनमें से केवल दो कृतियां 
मौयं-काल की हैं। ये दोनों श्राभूषण हे । तक्षशिला क्षेत्र के अभ्रन्तगगंत भिड़ नामक 
स्थान से ये आभूषण प्राप्त हुए थे । मौयं-काल के ये आभूषण बहुत ही सुंदर हूं । 
ये प्रशस्त रत्नों से जटित हें, श्रौर सोने के बने हुए हें । 

चीनी यात्री ह्यनत्सांग ने तक्षशिला में जिस कुनाल-स्तूप का भ्रवलोकन 
किया था, वह भी श्रब वहां खुदाई में मिल ग। है । पर अनेक ऐतिहासिकों का 
मत है, कि यह स्तूप मौयं -काल के बाद का है। जिस स्थान पर अशोक की दंतम्‌ द्रा 
से अंकित कपटलेख के अनुसार कुनाल को अंधा किया गया था, वहां के पुराने 
स्तृूप को बढ़ाकर बाद म॑ बहुत विशाल स्तूप का निर्माण किया गया । ह्य नत्सांग 
ने उसी स्तूप को देखा था, और तक्षशिला में श्रब॒ जिस स्तूप के अवशेष मिले हैं 
वह भी बाद का ही बना हुआश्ना है । 


(७) मौयकालीन मूर्तियां व अन्य अवशेष 


मौयं-काल की सबसे प्रसिद्ध मूति आगरा और मथुरा के बीच में परखम नामक 
गांव से मिली हे। यह सात फीट ऊंची है, भर भूरे बल्‌ए पत्थर की बनी है। ऊपर 
बहुत ही सुन्दर वज्न लेप है। दुर्भाग्य से मूति का मुह टूट गया हैँ और भूजायें 
भग्न हो गई है । मूर्ति के व्यक्ति की जो पोशाक बनाई गई है, उससे मौयंकालीन 
पहरावे का भलीभांति अनुमान किया जा सकता हैँ। यह मूर्ति श्रब मथुरा के 
म्यू जियम में विद्यमान हे । 

मौयं-काल की एक श्रन्य मूर्ति बंसनगर से मिली है। यह मूर्ति किसी स्त्री 
की हैं । इसकी भी भुजायें ट्टी हुई भर मुख बिगड़ा हुआ है । मूर्ति की ऊंचाई 
६ फीट ७ इंच है । 

पटना और दीदरगंज से भी दो अन्य मूर्तियां मिली हे, जो मौयं-काले की 
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मानी जाती हैं । ये परखम से प्राप्त मूर्ति से बहुत कुछ मिलती-जुलती 
हैं। कुछ ऐतिहासिकों ने इन्हें मौ्यों से भी पहले के शैशुनाग-काल का माना है । 

अशोक के ऐसे स्तंभों का उल्लेख पहले हो चुका है, जिनपर उसके लेख उत्कीर्णे 
हू । पर अशोक द्वारा स्थापित कराये हुए कुछ ऐसे स्तंभ भी मिले हें, जिनपर 
कोई भी लेख नहीं हैं । ऐसा एक स्तंभ बिहार के म॒जफ्फरपुर जिले में बखीरा 
नामक स्थान पर मिला हँ। यह स्तंभ ऊंचाई में ४४ फीट २ इंच है। सारा स्तंभ 
एक ही पत्थर का बना है । यह वजन में चालीस टन के लगभग है, और इसके 
शिखर पर सिंह की एक अत्यन्त सुन्दर मूर्ति बनी है। ऐसा ही एक अन्य स्तंभ 
बिहार के चम्पारन जिले में रामपुरवा नामक स्थान पर मिला है । इसके शिखर 
पर वृषभ की सुंदर मूर्ति है । 

मौये-काल के गृहाभवनों का उल्लेख पहले किया जा चुका हैँ । ये राजा 
अशोक और राजा दशरथ के समय के हें। इनमें से सबसे बड़ा गोपिका गृहाभवन 
हैं, जिसे दशरथ ने आजीवक-संप्रदाय के साधुओं को दान किया था । इसकी 
लंबाई ४६ फीट ५ इन्च, चौड़ाई १६९ फीट २ इन्च और ऊंचाई १० फीट ६ इन्च 
हैं। पहाड़ काटकर गुहामन्दिर बनाने की कला न भारत में झ्रागे चलकर बहुत 
उन्नति की। अ्रजन्ता और एल्लोरा के गृहामन्दिर इस कला के सर्वोत्कृष्ट उदाहरण 
हैं। पर इस कला का प्रारम्भ मौयं-काल की गुृहाओं से ही हुआ था । 


सहायक ग्रन्थ 
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बाईसवां अध्याय 


मोयकाल की शासन-व्यवस्था 
(१) कौटलीय अथशास्त्र 


बीसवीं सदी के प्रारंभ में मैसूर के प्रसिद्ध विद्वान्‌ श्री शाम शास्त्री ने आचार्य 
चाणक्य द्वारा विरचित अ्रथंशास्त्र को प्रकाशित किया । प्राचीन भारत में क्‍या 
शासन-व्यवस्था थी, पुराने समय में भारतीयों के राजनीतिक शास्त्र-संबंधी क्‍या 
विचार थे, उस समय के क्‍या कानून, व्यवहार व रिवाज थे, आर्थिक दशा क्या थी- 
इत्यादि सब बातों का परिज्ञान प्राप्त करने के लिये यह ग्रंथ एक अमूल्य भंडार 
के समान है। इस ग्रंथरत्न की रचना चन्द्रगुप्त मौय॑ के प्रधान मंत्री और ग्‌ रु चाणक्य 
ने की, इसीलिये उसमें लिखा है-- जिसने बड़े भ्रमर्ष के साथ शास्त्र का, शस्त्र का 
और नंदराज के हाथे में गई हुई पृथिवी का उद्धार किया, उसी ने इस शास्त्र की 
रचना को । एक अन्य जगह लिखा गया है--'सब शास्त्रों का अनुक्रम करके 
और प्रयोग समझकर कौटल्य ने नरेन्द्र के लिये यह शासन की विधि (व्यवस्था ) 
बनाई ।” 


पाटलिपुत्र के नंदराजाओों का विनाश कर चाणक्य ने चन्द्रगुप्त मौयं को राजा 
बनाया, यह हम पहले लिख चुके हें। उसी चाणक्य ने नरेन्द्र चन्द्रगुप्त के लिये 
शासनविधि का प्रतिपादन करने के निमित्त इस ग्रंथ की रचना की । चाणक्य 
के अनेक नाम थे। एक पुरानी पुस्तक के अनुसार वात्स्यायन, मल्‍लनाग, कुटल, 
चाणक्य, द्रमिल, पक्षिलस्वामी, विष्णुगुप्त और अ्ंगुल--ये श्राठ नाम इस आझाचाये 
के थे। पुरानी अनेक पुस्तकों में श्रर्थशास्त्र के करत्तारूप में चाणक्य का उल्लेख 
किया गया है । कामंदकनीतिसार में चाणक्य द्वारा विरचित अर्थशास्त्र की चर्चा 
है । दंडी कवि ने दशकुमारचरित में आचार विष्णुगुप्त (चाणक्य) द्वारा बनाये 
गये ६००० इलोकोंवाले अर्थशास्त्र की बात लिखी है । पंचतंत्र, नीतिवाक्यामृत 
भ्रादि पुस्तकों में भी अर्थंज्ास्त्र के प्रसिद्ध पंडित आचायं चाणक्य या कौटल्य 
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का उल्लेख आता हू । टीकाकार मल्लिनाथ ने अपनी टीकाश्रों में इति कौटल्य:' 
लिखकर अभरथ॑द्यास्त्र से उद्धरण दिये हे । 

ऐतिहासिकों में इस बात पर बहुत विवाद रहा है, कि अथंशास्त्र की रचना 
किसी एक विद्वान द्वारा हुई या वह एक संप्रदाय में धीरे-धीरे चिरकाल तक विक- 
सित होता रहा। क्या यह मौये-यूग में चाणक्य द्वारा बनाया गया या बाद में चाणक्य 
के मंतव्यों के अनुसार किसी अन्य व्यक्ति ने इसकी रचना की ? हमें इस विवाद 
में यहां पड़ने की आवश्यकता नहीं । अ्रब अनेक विद्वानों ने यह स्वीकृत कर लिया 
है, कि कौटलीय अर्थशास्त्र मौयें-काल की ही रचना है, और उसका निर्माण 
ग्राचायं चाणक्य द्वारा नरेन्द्र चंद्रगुप्त के शासन की विधि' के रूप में ही हुआ था। 
यदि इसके कुछ अंशों को बाद का भी बना हुआ माना जाय, तो भी इसमें तो कोई 
संदेह नहीं, कि इस ग्रंथ से हमें मौयं-काल की शासन-व्यवस्था, आर्थिक दशा और 
सामाजिक व्यवहार के संबंध में बहुत-सी ज्ञातव्य बातें मालूम हो जाती हैं। अर्थे- 
शास्त्र के अध्ययन से हम मौयंकालीन भारत के विषय में जो जानकारी प्राप्त कर 
सकते हे, वह प्राचीन भारत के किसी अन्य काल के संबंध में किसी भी श्रन्य साधन 
से प्राप्त नहीं की जा सकती । 


(२) साम्राज्य का शासन 


पांच चक्र--मौ्यों के समय में मगध का साम्राज्य बहुत विस्तृत हो चुका 
था । यद्यपि संपूर्ण साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र थी, पर वहां से कंबोज, 
बंग और आंध्र तक विस्तृत मौयं-साम्राज्य का शासन सुचारु रूप से नहीं किया 
जा सकता था। अ्रत: शासन की दृष्टि से मौय्यों के श्रधीन संपूर्ण विजित' को पांच 
भागों में बांदा गया था, जिनकी राजधानियां क्रमश: पाटलिपुत्र, तोसाली, उज्जनी, 
तक्षशिला और सुवर्णंगिरि थीं। इन राजधानियों को दृष्टि में र .कर हम यह सहज 
में श्रनूमान कर सकते हें, कि विशाल मौय॑ं-साम्राज्य पांच चक्रों में विभक्‍त था । 
ये चक्र (प्रांत या सूबे) निम्नलिखित थे--(१) उत्तरापथ--जिसमें कंबोज॑, 
गांधार, काश्मीर, अभ्रफगानिस्तान, पंजाब आदि के प्रदेश अंतर्गत थे ।. इसकी 
राजधानी तक्षशिला थी । (२) परश्चिमचक्र--इसमें काठियावाड़-गुजरात से 
लगाकर राजपूताना, मालवा आ्रादि के सब प्रदेश शामिल थे । इसकी राजधानी 
उज्जनी थी। (३) दक्षिणापथ--विध्याचल के दक्षिण का सारा प्रदेश इस चक्र 
में था, भर इसकी राजधानी सुवर्णंगिरि थी। (४) कलिग--अशोक ने अपने नये 
जीते हुए प्रदेश'को एक पृथक चक्र बनाया था, जिसकी राजधानी तोसाली थी । 
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(५) मध्य देश--इसमें वतं मान बिहार, उत्तर-प्रदेश और बंगाल सम्मिलित थे । 
इसकी राजधानी पाटलिपुत्र थी। इन पांचों चक्रों का शासन करने के लिये प्रायः 
राजकुल के व्यक्तियों को नियत किया जाता था, जिन्हें कुमार कहते थे । कुमार 
अनेक महामात्यों की सहायता से अपने-अपने चक्र का शासन करते थे । अश्रशोक 
झोर कुनाल राजा बनने से पूर्व उज्जनी, तक्षशिला आदि में कुमार रह चुके थे । 

चक्रों के उपविभाग--इन पांच चक्रों के अन्तगंत फिर अनेक छोटे शासन केन्द्र 
भी थे, जिनमें कुमार' के अधीन महामात्य शासन करते थे । उदाहरण के लिये 
तोसाली के अधीन समापा में, पाटलिपुत्र के अ्रधीन कौशांबी में और सुवर्णगिरि 
के श्रधीन इसिला में महामात्य रहते थे। उज्जनी के अधीन सुराष्ट्र का एक प्‌ थक 
देश था, जिसका शासक चंद्रगुप्त के समय में वेश्य पुष्यगुप्त था। अशोक के 
समय में वहां का शासन यवन तुषास्प के अधीन था। मागध सम्राट्‌ की ओर से 
जो भ्राज्ञायें प्रचारित की जाती थीं वे चक्रों के कुमारों' के महामात्यों के नाम ही 
होती थीं। यही कारण हैँ, कि दक्षिणापथ में इसिला के महामात्यों के नाम अशोक 
ने जो आदेश भेजे, वे सुवर्णगिरि के कुमार व आयं॑पुत्र के द्वारा भेजे । इसी प्रकार 
कलिंग में समापा के महामात्यों को तोसाली के कुमार की मार्फत ही आज्ञा भेजी 
गई। पर मध्यदेश (राजधानी पाटलिपुत्र ) के चक्र पर किसी कुमार की नियुक्ति 
नहीं होती थी, उसका शासन सीधा सम्नाट्‌ के अधीन था । अ्रतः उसके अंतर्गत 
कौशांबी के महामात्यों को अशोक ने सीधे ही अपने आदेश दिये थे । 

चक्रों के शासन के लिये कुमार की सहायताथे जो महामात्य नियुक्त होते थे, 
उन्हें शासन-संबंधी बहुत अधिकार रहते थे । भ्रतएव अशोक ने चत्रों के शासकों 
के नाम जो श्राज्ञायें प्रकाशित कों, उन्हें केवल कुमार या आयेंपुत्र के नाम से नहीं 
भेजा गया, अ्रपितु कुमार और महात्मात्य --दोनों के नाम से प्रेषित किया । इसी 
प्रकार जब कुमार भी अपन अधीनस्थ महामात्यों को कोई भ्राज्ञा भेजते थे, तो 
उन्हें वे अपने नाम से नहीं अपितु महामात्य सहित कुमार के नाम से भेजते 
थे । 

जनपद व ग्राम--मौर्य -सा म्राज्य के मुख्य पांच चक्र या विभाग थे, श्लोर फिर 
ये चक्र भ्रनेक मंडलों में विभकत थे। प्रत्येक मंडल में बहुत-से जनपद होते थे । 
संभवतः, ये जनपद प्राचीन युग के जनपदों के प्रतिनिधि थे । शासन की दृष्टि 
से फिर जनपदों के विविध विभाग होते थे, उन्हें कौटलीय अर्थशास्त्र में स्थानीय, 
द्रोणमुख, खार्वंटिक, संग्रहण और ग्राम कहा गया है । शासन की सबसे छोटी 
इकाई ग्राम थी। दस ग्रामों के समूह को संग्रहण कहते थे। बीस संग्रहणों (या 
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स्वशासन पुरानी परंपरा के अनुसार जारी था । सब जनपदों में एक ही प्रकार 
की स्थानीय स्वतन्त्रता नहीं थी । हम जानते हैं, कि मागध-साम्राज्य के विकास से 
पूर्व कुछ जनपदों में गणशासन और कुछ में राजाओं का शासन था । उनके 
व्यवहार और धर्म भ्रलग-अलग थे । जब वे मगध के साम्राज्यवाद के शिकार हो 
गये, तो भी उनमें अपनी पुरानी परंपरा के अनुसार स्थानीय शासन जारी रहा । 
पर ग्रामों में पुरानी ग्रामसभा और नगरों में नगरसभा (पौरसभा) के अधि- 
कार कायम रहे। ग्रामों के समूहों व जनपदों में भी जानपदसभा की सत्ता विद्यमान 
रही । पर केन्द्रीय सरकार की तरफ से भी विविध करों को एकत्र करने तथा 
शासन का संचालन करने के लिये पुरुष नियुक्त होते रहे । 

मोयं-साम्राज्य के शासन का यही स्थल ढांचा हैं । भ्रब हम इसका अधिक 
विस्तार से वर्णन करेंगे । 


(३) विजिगीषु राज्षि सम्राट्‌ 


विविध जनपदों और गणराज्यों को जीतकर जिस विशाल मागध-साम्राज्य 
का निर्माण हुआ था, उसका केन्द्र राजा या सम्राट्‌ था। चाणक्य के अ्रनुसार राज्य 
के सात अंगों में केवल दो की मुख्यता हैं, राजा और देश की। प्राचीन परंपरा 
के अ्रनुसार राज्य के सात अंग होते थे--राजा, भ्रमात्य, जनपद, दुर्ग, कोष, सेना 
भ्रौर मित्र । पुराने युग में जब छोटे-छोटे जनपद होते थे और उनमें एक ही 'जन' 
का निवास होता था, तो राजा की उनमें विशेष महत्ता नहीं होती थी । इसीलिये 
ग्राचायं भारद्वाज की दृष्टि में राजा की श्रपेक्षा अमात्य की अ्रधिक महत्ता थी । 
अन्य आचार्यों की दृष्टि में अमात्य की श्रपेक्षा भी जनपद, दुर्ग या कोष आदि का 
महत्त्व अधिक था। एक जन के निवास-स्थान, प्राचीन काल के जनपदों में राजा 
की श्रपेक्षा अ्रन्य अंगों व तत्त्वों की प्रमुखता स्वंथा स्वाभाविक थी। जनपदों को 
जीतकर जिन साम्राज्यों का निर्माण हो रहा था, उनका केन्द्र राजा ही था, वे 
एक महाप्रतापी महत्त्वाकांक्षी व्यक्ति की ही $ति थे। उसी ने कोष, सेना, दुर्गं 
आदि का संगठन कर अपनी शक्ति का विस्तार किया था । कौटल्य के शब्दों में 
“मंत्रि, पुरोहित आदि भृत्यवग्ग की और राज्य के विविध अध्यक्षों व अ्रमात्यों की 
नियुक्ति राजा ही करता है । राजपुरुषों में, कोष व जनता में यदि कोई विपत्ति 
थ्रा जाय, तो उसका प्रतीकार राजा द्वारा ही होता हे । इनकी उन्नति भी राजा 
के हाथ में है । यदि अ्मात्य ठीक न हो, तो राजा इन्हें हटाकर नये अमात्यों की 
नियुक्ति करता है । पृज्य लोगों की पूजा कर व दुष्ट लोगों का दमन कर राजा ही. 
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सबका कल्याण करता है। यदि राजा संपन्न हो, तो उसकी समृद्धि से प्रजा भी संपन्न 
होती है । राजा का जो शील हो, वही शील प्रजा का भी होता हैं। यदि राजा 
उद्यमी व उत्थानशील हो, तो प्रजा भी उत्थानशील होती है । यदि राजा प्रमादी 
हो, तो प्रजा भी वेसी ही हो जाती है । अतः राज्य में कूटस्थानीय (केन्द्रीभूत ) 
राजा ही है ।” 

जब साम्राज्यों में राजा का इतना महत्त्व हे, तो राजा को भी एक आदर्श 
व्यक्ति होना चाहिये। कोई साधारण पुरुष राज्य का क्टस्थानीय नहीं हो सकता। 
चाणक्य के अनुसार राजा में निम्नलिखित गुण आवश्यक हें । वह ऊंचे कुल 
का हो, उसमें देवी बृद्धि श्रौर देवी शवित हो, वद्ध (॥५80०78) जनों की बात 
को सुननवाला हो, धामिक हो, सत्य भाषण करनेवाला हो, परस्पर-विरोधी 
बातें न करे, कृतज्ञ हो, उसका लक्ष्य बहुत ऊंचा हो, उसमें उत्साह अत्यधिक हो, 
दीघेसूत्री न हो, सामंत राजाओं को अपने वश में रखने में समर्थ हो, उसकी बद्धि 
दृढ़ हो, उसकी परिषद्‌ छोटी न हो और वह विनय (नियंत्रण) का पालन करने 
वाला हो ।” इनके अ्रतिरिक्त अन्य भी बहुत-से गुणों का चाणक्य ने विस्तार 
से वर्णन किया है, जो राजा में अवश्य होने चाहियें। राजा की बुद्धि बहुत तीक्ष्ण 
होनी चाहिये । स्मरण-शक्ति, बुद्धि और बल की उसमें अ्रतिशयता होनी चाहिये ४ 
वह श्रत्यन्त उग्र, अपने ऊपर काबू रखनेवाला, सब शिल्पों में निपुण, सब दोषों 
से रहित श्लौर दूरदर्शी होना चाहिये । काम, क्रोध, लोभ, मोह, चपलता आदि: 
पर उसे ५र काबू होना चाहिये । 

चाणक्य इस बात को भली-भांति समझता था, कि इस प्रकार का आदर: 
पुरुष सुगमता से नहीं मिल सकता । पर शिक्षा और विनय से य॑ गुण उत्पन्न किये 
जा सकते हैं । यदि एक कुलीन और होनहार व्यक्ति को बचपन से ही उचित 
शिक्षा दी जाय, तो उसे एक आदर्श राजा बनने के लिये तैयार किया जा सकता 
है। चाणक्य ने उस शिक्षा और विनय का ब्रिस्तार से वर्णन किया है, जो बचपन 
और युवावस्था में राजा को दी जानी चाहिये । राजा के लिये आवश्यक है, कि 
वह काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद शौर हर्ष--इन छः शत्रुन्नों को परास्त कर अपनी 
इंद्रियों पर पूर्णतया विजय करे । उसके समय का एक-एक क्षण काम में लगा 
हो। दिन में तो उसे बिलकुल ही विश्राम नहीं करना चाहिये। रात को भी उसे 
तीन घण्टे से श्रधिक सोने की श्रावरयकता नहीं । रात और दिन में उसके सारे 
समय का पूरा कार्यक्रम चाणक्य ने दिया है। भोग-विलास, नाच-रंग आदि के 
लिये कोई भी समय इसमें नहीं दिया गया । चाणक्य का राजा एक राजप्षि हे, 
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जो स्वंगुणसंपन्न आदर्श पुरुष है, जिसका एकमात्र लक्ष्य विजिगीषा है। वह संपूर्ण 
जनपदों को विजय कर अपने अ्रधीन करने के लिये प्रयत्नशील है । चातुरंत 
साम्राज्य की कल्पना को उसे कार्यरूप में परिणत करना हैं। उसका मंतव्य हें, 
कि सारी पृथिवी एक देश है । उसमें हिमालय से लेकर समुद्रपर्यन्त सीधी रेखा 
खींचने से जो एक हजार योजन विस्तीर्ण प्रदेश है, वह एक चत्रवर्ती राजा का क्षेत्र 
है । हिमालय से समुद्र तक फैली हुई एक हजार योजन विस्तीणं जो यह भारत 
भूमि (देश) है, वह सब एक चत्रवर्ती राजा के अधीन होनी चाहिये | इस स्वप्न 
को जिस व्यक्ति को क्टस्थानीय' होकर पूरा करना हो, वह यदि सर्वंगुणसंपन्न 
न हो, राजर्षि का जीवन न व्यतीत करे, और काम-क्रोध आदि शत्रुओ्ों का शिकार 
हो, तो वह कसे सफलता प्राप्त कर सकता है ? ग्नतः कौटलीय ग्र्थशास्त्र के 
विजिगीषु राजा को पूर्ण पुरुष होकर राजषि का जीवन व्यतीत करते हुए अपना 
कार्य करना चाहिये । 
मगध ने जिस प्रकार के साम्राज्य का विकास किया था, उसकी सफलता 
के लिये अवश्य ही राजा को अनुपम शक्तिशाली और गुणसंपन्न होना चाहिये था। 
निःसन्देह, मागध-साम्राज्य के शासन में राजा ही क्टस्थानीय' होता था । यही 
कारण है, कि यदि कोई राजा निबंल या श्रयोग्य हुआ, तो उसके विरुद्ध विद्रोह 
उठ खड़े होते थे, और साम्राज्य की शक्ति क्षीण होने लगती थी । इसी तथ्य को 
ध्यान में रखकर आचाय॑ चाणक्य ने राजा के वेयक्तिक गुणों पर भअ्रत्यधिक बल 
दिया हैं । 
कूटस्थानीय एकराट्‌ राजा की बंयक्तिक रक्षा इस युग में एक बहुत बड़ी 

समस्या होती थी। गृप्त शत्रुओं से राजा की रक्षा करने के उपायों का कौटलीय 
अथंशास्त्र में बड़े विस्तार से वर्णन किया गया है। अपने शयनागार में राजमहिषी 
के पास जाते हुए भी राजा निश्चित नहीं हो सकता था। शब्या के नीचे कोई शत्रु 
'तो नहीं छिपा है, कहीं रानी ने ही अपने केशों में या वस्त्रों में कोई अस्त्र या विष 
'तो नहीं छिपा लिया है, इन सब बातों का भलीभांति ध्यान रखा जाता था । 


(४) मंत्रिपरिषद्‌ 


भ्राचायं चाणक्य के अनुसार राजवृत्ति तीन प्रकार की होती हँ--प्रत्यक्ष, 
परोक्ष और अनुमेय । जो अपने सामने हो, वह प्रत्यक्ष है। जो दूसरे बतावें, वह 
परोक्ष है । किये हुए कर्म से बिना किये का अंदाज करना भ्रनुमेय कहलाता है ।. 
सब काम एक साथ नहीं होते । राजकर्म बहुत-से होते हैं श्र बहुत-से स्थानों 
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पर होते हैं। अतः एक राजा सारे राजकर्म अपने आप नहीं कर सकता। इसलिये 
उसे अमात्यों की नियुक्ति करने की आवश्यकता होती है । इसीलिये यह भी 
आवश्यक हे, कि मंत्री नियत किये जायं, जो परोक्ष और अनुमेय राजकर्मों कें 
संबंध में राजा को परामर्श देते रहे । राज्यकार्य सहायता के बिना सिद्ध नहीं 
हो सकता । एक पहिये से राज्य की गाड़ी नहीं चल सकती, इसलिये राजा सचिवों 
की नियुक्ति करे, और उनकी सम्मति को सुने । अच्छी बड़ी मंत्रिपरिषद्‌ को रखना 
राजा के अपने लाभ के लिये हे, इससे उसकी अपनी मंत्रशक्ति' बढ़ती है। परिषद्‌ 
में कितने मंत्री हों, इस विषय में विविध आचार्यों के विविध मत थे। मानव, 
बाहेस्पत्य, औदशनस आ्रादि संप्रदायों के मत में मंत्रिपरिषद्‌ में क्रशः बारह, सोलह 
श्र बीस मंत्री होने चाहियें। पर चाणक्य किसी निश्चित संख्या के पक्ष में नहीं 
थे। उनका मत था कि जितनी सामर्थ्य हो, जितनी श्रावश्यकता हो, उतने ही 
मंत्री परिषद्‌ में रख लिये जाय॑ । 

मंत्रिपरिषद्‌ का कार्य सर्वथा गुप्त हो, इस बात का विशेष ध्यान रखा जाता 
था । चाणक्य के अनुसार इसके लिये ऐसा स्थान चुनना चाहिये, जहां पक्षियों तक 
की भी दृष्टि न पड़े, जहां से कोई भी बात बाहर का आदमी न सुन सके । सुनते 
हे, कि शुक, सारिका, कुत्ते आदि जीव-जन्तुश्नों तक से मंत्र का भेद खुल गया । 
इसलिये मंत्ररक्षा का पूरा प्रबन्ध किये बिना इस काये में कभी प्रवृत्त न हो । 
यदि कोई मंत्र का भेद खोले, तो उसे जान से मार दिया जाय । 

ग्रत्यधिक गुप्त बातों पर राजा मंत्रिपरिषद्‌ में सलाह नहीं करते थे। वे एक- 
एक मंत्री से श्रलग-अलग परामझशें करते थे, और इस संबंध में चाणक्य का यह 
आदेश था, कि जिस बात पर सलाह लेनी हो, उससे उलटी बात इशारे से पूछी 
जाय, ताकि किसी मंत्री को यह न मालूम पड़े कि राजा के मन में क्या योजना 
है, और वह वस्तुत: किस बात पर सलाह लेना चाहता है । 

बड़ी मंत्रिपरिषद्‌ के श्रतिरिक्त एक छोटी उपसमिति भी होती थी, जिसमें 
तीन या चार खास मंत्री रहते थे। इसे 'मंत्रिण: कहा जाता था। जरूरी मामलों 
पर इसकी सलाह ली जाती थी। राजा प्रायः अपने मंत्रिण: और मंत्रिपरिषद 
के परामर्श से ही राज्यकायं का संचालन करता था । वह भलीभांति समझता 
था, कि मंत्रसिद्धि अकेले कभी नहीं हो सकती । जो बात मालूम नहीं है, उसे 
मालूम करना जो मालूम है, उसका निश्चय करना; जिस बात में दुविधा है, 
उसके संशय को नष्ट करना; और जो बात केवल आंशिक रूप से मालूम है, उसे 
पूर्णांश में जानना, यह सब कुछ मंत्रिपरिषद्‌ के मंत्र द्वारा ही हो सकता है। अ्रतः 
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जो लोग बडिवृद्ध हों, उन्हें सचिव या मंत्री बनाकर उनसे सलाह लेनी चाहिये । 
मंत्रिपरिषद्‌ में जो बात भूयिष्ठ (अधिक संख्या के) कहें, उसी के अनुसार कार्य 
'करना उचित हैं । पर यदि राजा को भूयिष्ठ की बात कार्यसिद्धिकर' प्रतीत 
न हो तो उसे उचक्षित है, कि वह उसी सलाह को माने, जो उसकी दृष्टि में का्यें- 
सिद्धिकर हो। जो मंत्री उपस्थित न हों, उनकी सम्मति पत्र द्वारा भी ली जाय । 
मंत्रिपरिषद में केवल ऐसे ही व्यक्तियों को नियत किया जाय, जो सर्वोपधाशुद्ध 
हों, अर्थात्‌ सब प्रकार से परीक्षा करके जिनके विषय में यह निश्चय हो जाय, कि 
वे सब प्रकार के दोषों व निरबंलताशओ्रों से विरहित हें । 

इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि मौ्यंकाल में राज्यकार्य में परामशं देने के लिये 
मंत्रिपरिषद की सत्ता थी । भ्रशोक के शिलालेखों में जिसे परिषा' कहा है, वही 
कौटलीय अभर्थंशास्त्र की मंत्रिपरिषद्‌ है । पर इस परिषद्‌ के मंत्रियों की नियुक्ति 
न तो निर्वाचन से होती थी, और न इसके कोई कुलक्रमानुगत सदस्य ही होते थे । 
परिषद्‌ के मंत्रियों की नियुक्ति राजा अपनी स्वेच्छा से करता था। जिन अमात्यों 
व अन्य व्यक्तियों को वह सर्वोपधाशुद्ध' पाता था, उनमें से कुछ को आवदश्यकता- 
नुसार मंत्रिपरिषद्‌ में नियुक्त कर लेता था। प्रायः राजा मंत्रियों की सलाह के 
अनुसार कार्य करता था, पर यदि वह उनके मत को कार्यसिद्धिकर न समझे, तो 
अपनी इच्छानुसार भी कायं कर सकता था । मागध-साम्राज्य में केन्द्रीयभूत 
क्‌टस्थानीय स्थिति राज़ा की ही थी। देश और प्रजा की उन्नति या श्रवनति 
उसी के हाथ में थी, अञ्रतः उसके मार्ग में मंत्रिपरिषद्‌ बाधा नहीं डाल सकती थी । 
पर यदि राजा कुपथगामी हो जाय, राज्यकाय की स्वंथा उपेक्षा कर ऐसे कार्यों 
में लग जाय, जिनसे प्रजा का अहित हो, तो प्रक्ृतियों (मंत्रियों और अमात्यों ) 
को यह अधिकार अवश्य था, कि वे उसके विरुद्ध उठ खड़े हों और उसे बलात्‌ ठीक 
मार्ग पर लाने का प्रयत्न करें। भारत की यह प्राचीन परंपरा थी। पुराने जनपदों 
में सभा, समिति या पौर जानपद राजा को सन्मागग पर स्थिर रखने में सदा प्रयत्न- 
शील रहते थे। मागव्-साम्राज्य की मंत्रिपरिषद्‌ यद्यपि राजा की अपनी कृति थी, 
तथापि वह प्राचीन परिपाटी के अनुसार राजा को सुपथ पर लाने के कतंव्य की 
उपेक्षा नहीं करती थी । यही कारण है, कि जब अशोक ने बौद्ध-संध को अनुचित 
रूप से राज्यकोष से दान देने का विचार किया, तो युवराज संप्रति द्वारा श्रमात्यों 
ने उसे रुकवा दिया ! 

(५) जनता का शासन 
पर यदि मागध-साम्राज्य के शासन में कूटस्थानीय' राजा का इतना महत्त्व- 
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पूर्ण स्थान था, और उसकी मंत्रिपरिषद उसकी अपनी नियत की हुई सभा 
होती थी, तो क्या मागध-राजाओों का शासन सवंथा निरंकुश और स्वेच्छाचारी 
था ? क्‍या उस समय की जनता शासन में जरा भी हाथ नहीं रखती थी ? यह 
ठीक है, कि अपने बाहुबल और सेन्‍्य शक्ति से विशाल साम्राज्य का निर्माण करने- 
वाले मागध-सम्राटों पर अंकुश रखनेवाली कोई अन्य सर्वोच्च सत्ता नहीं थी, 
और ये राजा ठीक़ प्रकार से प्रजा का पालन करें, इस बात की प्रेरणा करनेवाली 
शक्ति उनकी अपनी योग्यता, अपनी महानुभावता और अपनी स्वंगुणसंपन्नता के 
अतिरिक्त और कोई चीज नहीं थी, पर मागध-साम्राज्य के शासन में जनता का 
बहुत बड़ा हाथ था। मागध-साम्राज्य ने जिन विविध जनपदों को अपने अधीन 
किया था, उनके व्यवहार, धर्म और चरित्र अभी अक्षण्ण थे। वे भ्रपना शासन 
बहुत कुछ स्वयं ही करते थे । उस युग के शिल्पी और व्यवसायी जिन श्रेणियों 
में संगठित थे, वे ग्रपना शासन स्वयं करती थीं। नगरों की पौरसभायें, व्यापारियों 
के पूण और निगम, तथा ग्रामों की ग्रामसभावंं अपने झ्रांतरिक मामलों में श्रब भी 
पूर्ण स्वतंत्र थीं। राजा लोग देश के प्राचीन परंपरागत राजधमं का पालन करते 
थे, और अपने व्यवहार का निश्चय उसी के अनुसार करते थे। यह धर्म और 
व्यवहार सनातन थे, राजा की स्वेच्छा पर निर्भर नहीं थे । इन्हीं सबका परिणाम 
था, कि पाटलिपुत्र में विजगीषु राजर्षि राजाओं के रहते हुए भी जनता अपना 
शासन अपने आप करती थी। इन सब बातों पर जरा अधिक विस्तार से प्रकाश 
डालना उपयोगी होगा । 

जनपदों का शासन--मगध के साम्राज्यवाद ने धीरे-धीरे भारत के सभी 
पुराने जनपदों को अपने अधीन कर लिया था। पर इन पजनपदों की पहले 
अपनी सभायें होती थीं, जिन्हें पौर जानपद कहते थे । जनपद की राजधानी या 
पुर की सभा को पौर और शेष प्रदेश की सभा को जानपद कहा जाता था। प्रत्येक 
जनपद के अपने धर्म, व्यवहार और चरित्र भी होते थे। मगध के सम्राटों ने इस 
विविध जनपदों को जीतकर इनकी आंतरिक स्वतन्त्रता को कायम रखा। कौटलीय 
अर्थशास्त्र में एक प्रकरण है, जिसका नाम लब्धप्रशमनम्‌' है। इसमें यह वर्णन 
किया गया है, कि नये जीते हुए प्रदेश के साथ क्या व्यवहार किया जाय और उसमें 
किस प्रकार शांति स्थापित की जाय। इसके अनुसार नये जीते हुए प्रदेश में राजा 
को चाहिये कि अपने को जनता का प्रिय बनाने का प्रयत्न करे। जनता के विरुद्ध 
आचरण करनेवाले का विश्वास नहीं जम सकता, अश्रत: राज। उनके समान ही 
ग्रपना शील, वेश, भाषा और आचार बना ले। देश के देवताश्रों, समाजों, उत्सवों 
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ग्रौर विहारों का आदर करे । उनके धर्म, व्यवहार आदि का उल्लंघन न करे । 

सब जनपदों के साथ एक-सा बरताव नहीं किया जाता था, पुराने गणराज्य 
मगध के साम्राज्यविस्तार के मार्ग में घोर रुकावट थे। ञ्राचा्य चाणक्य की इनके 
संबंध में नीति यह थी, कि इन सबको दमन करके एकराज' की स्थापना की जाय । 
संघों या गणराज्यों को वश में करने के लिये चाणक्य ने साम, दाम, दंड, भेद-- 
सब प्रकार के उपायों का बड़े विस्तार से वर्णन किया हैं । इन उपायों में से बहुत- 
से ऐसे भी हें, जिन्हं नेतिक दृष्टि से शायद उचित न समझा जाय । शराब, द्यत, 
फूट आदि सब प्रकार के उपायों का अवलंबन करके संघराज्यों का स्वेथा अ्रंत 
कर दिया जाय, यही चाणक्य को अभिप्रेत था । पुराने वज्जि, शाक्य आ्रादि गणों 
ने बढ़ते हुए साम्राज्यवाद के मार्ग में जिस प्रकार रुकावटें उपस्थित की थीं, उसी 
को दृष्टि में रखते हुए चाणक्य को गणराज्यों की सत्ता बिलकुल भी पसंद नहीं 
थी और उसने उनके संबंध में एकराज' नीति का उपदेश किया था । पर इस प्रकार 
के उपायों से संघों को नष्ट करने के बाद भी उनके धर्म, व्यवहार और चरित्र 
का आदर किया जाता था, और उनमें प्‌ थक होने की अनुभूति विद्यमान रहती थी । 
इसी कारण मगध के साम्राज्यवादी सम्राट्‌ गणों वा संघों का,कभी पूर्णतया विनाश 
नहीं कर सके, और उनकी शक्ति के शिथिल होत ही ये फिर से स्वतन्त्र हो 
गये । 

जनपदों का शासन करने के लिये सम्राट की तरफ से समाहर्त्ता नामक राज- 
पुरुष की नियुक्ति की जाती थी। पर यह जनपद के आंतरिक शासन में हस्तक्षेप 
नहीं करता था। स्वशासन की दृष्टि से सब जनपदों की स्थिति एक समान नहीं 
थी। मोर्यों से पहले भी भ्रवंति, कोशल, वत्स आदि के राजाओं ने बहुत-से जनपदों 
को जीतकर अपने अ्रधीन कर लिया था। शैशुनाग, नंद ग्रादि मागध-राजा भी अपने 
साम्राज्य का बहुत कुछ विस्तार करने में सफल हुए थे । इनमें से श्रनेक राजा 
अधामिक' भी थे, और उन्होंने प्राचीन आये-मर्यादा के विपरीत अपने जीते हुए 
जनपदों की आंतरिक स्वतन्त्रता का भी विनाश किया था। जो जनपद देर से 
मागध-साम्राज्य के श्रधीन थे, उनकी भ्रपेक्षा नये जीते हुए जनपदों का पृथक 
व्यक्तित्व अधिक सुरक्षित था । 

नगरों का शासन--मौर्यकाल में नगरों में स्थानीय स्वशासन की क्‍या दशा 
थी, इसका सबसे अच्छा परिचय मेगस्थनीज के यात्रा-विवरण से मिलता हैं । 
मंगस्थनीज ने पाटलिपुत्र के नगरशासन का विस्तार से वर्णन किया हैं। उसके 
अनुसार पाटलिपुत्र की नगरसभा छः उपंसमितियों में विभक्‍त थी । प्रत्येक उप- 
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समिति के पांच-पांच सदस्य होते थे । इन उपसमितियों के कार्य निम्नलिखित 
थे । 

पहली उपसमिति का काये औद्योगिक तथा शिल्प-संबंधी कार्यों का निरीक्षण 
करना था। मजदूरी की दर निश्चित करना तथा इस बात पर विशेष ध्यान देना 
कि शिल्पी लोग शुद्ध तथा पक्का माल काम में लाते हैं, और मजदूरों के कार्य का 
समय तय करना इसी उपसमिति का काये था। चन्द्रगुप्त मौयं के समय में शिल्पी 
लोगों का समाज में बड़ा आदर था। प्रत्येक शिल्पी राष्ट्र की सेवा में नियुक्त 
माना जाता था। यही कारण है, कि यदि कोई मनुष्य किसी शिल्पी के ऐसे श्रंग 
को विकल कर दे, जिससे कि उसके हस्तकौशल में न्यूनता आ जावे, तो उसे मृत्य- 
दंड की व्यवस्था थी । 

दूसरी उपसमिति का कार्य विदेशियों का सत्कार करना था । इस समय 
जो काम विदेशों के दूृतमंडल करते हें, उनमें से अ्रनेक कार्य यह समिति किया करती 
थी। जो विदेशी पाटलिपुत्र में आबें उनपर यह उपसमिति निगाह रखती थी । 
साथ में विदेशियों के निवास, सुरक्षा और समय-समय पर औषधोपचार का कार्य 
भी इस उपसमिति के सुपुर्द था। यदि किसी विदेशी की पाटलिपूत्र में मृत्यु हो 
ज.य, तो उसके देश के रिवाज के अनुसार उसे दफनाने का प्रबन्ध भी इसी की 
तरफ से होता था । मृत परदेसी की जायदाद व संपत्ति का प्रबंध भी यही उप- 
समिति करती थी । 

तीसरी उपसमिति का काम मर्दमशुमारी करना होता था । मृत्यु और जन्म 
की सूची रखना इसी उपसमिति का कार्य था। कर लगाने के लिये यह सूची बड़ी 
उपयोगी होती थी । 

चोथी उपसमिति क्रय-विक्रय के नियमों का निर्धारण करती थी । भार 
ओर माप के परिम।णों को निश्चित करना, व्यापारी लोग उनका शुद्धता के साथ- 
साथ और सही-सही उपयोग करते हैं, इसका निरीक्षण करना इस उपसमिति का 
काय्यें था। व्यापारी लोग जब किसी खास वस्तु को बेचने की अनुमति प्राप्त करना 
चाहते थे, तो इसी उपसमिति के पास आवेदन-पत्र भेजते थे। ऐसी अनुमति देते 
समय यह उपसमिति श्रतिरिक्त कर भी वसूल करती थी । 

पांचवीं उपसमिति व्यापारियों पर इस बात के लिये कड़ा निरीक्षण रखती 
थी, कि वे लोग नई और पुरानी वस्तुओं को मिलाकर तो नहीं बेचते। नई और 
पुरानी चीजों को मिलाकर बेचना नियम के विरुद्ध था । इसको भज् करने पर 
सजा दी जाती थी । यह नियम इसलिये बनाया गया था, क्योंकि पुरानी वस्तुश्रों 
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का बाजार में बेचना कुछ विशेष अवस्थाओं को छीड़कर स्वथा निषिद्ध था 

छठी उपसमिति का कार्य क्रय-विक्रय पर टेक्‍स वसूल करना होता था। उस 
समय में यह नियम था, कि जो कोई वस्तु जिस कीमत पर बेची जाय, उसका 
दसवां भाग कर-रूप में नगरसभा को दिया जाय । इस कर को न देने से कड़े 
दण्ड की व्यवस्था थी । 

इस प्रकार छः उपसमितियों के पृुथक्‌-पृथक्‌ कार्यो का उल्लेख कर मेगस्थनीज 
ने लिखा है, कि ये कार्य हैं, जो उपसमितियां पृथक्‌ रूप से करती है। पर सामूहिक 
रूप में जहां, उपसमितियों को अपने-अपने विशेष वार्यों का खयाल करना होता 
है, वहां वे सब मिलकर सार्वजनिक या सर्वसाधारण हित के कार्यों पर भी ध्यान 
देती हैं। यथा सावेजनिक इमारतों को सुरक्षित रखना, उनकी मरम्मत का खयाल 
रखना, कीमतों को नियंत्रित करना, बाजार, बंदरगाह और मंदिरों पर ध्यान 
देना ।” 

मंगस्थनीज के इस विवरण से स्पष्ट है, कि मौये चंद्रगुप्त के शासन में 
पाटलिपुत्र का शासन तीस नागरिकों की एक सभा के हाथ में था। संभवतः 
यही प्राचीन पौरसभा थी । इस प्रकार की पौरसभायें तक्षशिला, उज्जेनी आदि 
अन्य नगरियों में भी विद्यमान थी। जब उत्तरापथ के विद्रोह को शांत करने के 
लिये कुमार कुनाल तक्षशिला गया था, तो वहां के पौर ने उसका स्वागत किया 
था। अशोक के शिलालेखों में भी ऐसे निर्देश विद्यमान हैं, जिनसे सूचित होता है, 
कि उस समय के बड़े नगरों में पौरसभायें विद्यमान थीं। जिस प्रकार मागध-सा म्राज्य 
के अंतर्गत विविध जनपदों में अपने परंपरागत धममं, व्यवहार और चरित्र विद्यमान 
थे, उसी प्रकार पुरों व नगरों में भी थे। यही कारण है, कि नगरों के निवासी 
अपने नगरों के शासन में पर्याप्त अधिकार रखते थे । 

ग्रामों का शासन--जनपदों में बहुत-से ग्राम सम्मिलित होते थे, और 
प्रत्येक ग्राम शासन की दृष्टि से श्रपनी पृथक्‌ व स्वतन्त्र सत्ता रखता था। कौटलीय 
अ्रथंशास्त्र के श्रध्ययन से हमें इन ग्राम-संस्थाओं के संबंध में बहुत-सी बातें ज्ञात 
होती हैं । प्रत्येक ग्राम का शासक पृथक्‌-पृथक्‌ होता था, जिसे ग्रामिक कहते 
थे। ग्रामिक ग्राम के अ्रन्य निवासियों के साथ मिलकर अपराधियों को दंड 
देता था, और किसी व्यक्ति को ग्राम से बहिष्कृत भी कर सकता था। ग्राम की 
ग्रपनी सावेजनिक निधि भी होती थी । जो जुर्माने ग्रामिक द्वारा किये जाते थे, 
वे इसी निधि में जमा होते थे। ग्राम की तरफ से सार्वजनिक हित के श्रनेक कार्यों 
की व्यवस्था होती थी । लोगों के मनोरंजन के लिये विविध तमाशों (प्रेक्षाश्रों ) 
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की व्यवस्था की जाती थी, जिसमें सब ग्रामवासियों को हिस्सा बटाना|होता था । 
जो लोग अपने सार्वजनिक कतेंव्य की उपेक्षा करते थे, उनपर जुर्माना किया जाता 
था। इससे यह सूचित होता है कि ग्राम का अपना एक पृथक्‌ संगठन भी उस युग 
में विद्यमान था। यह ग्रामसंस्था न्याय का भी कार्य करती थी। ग्रामसभाश्रों में 
बनाये गये नियम साम्राज्य के न्यायालयों में मान्य होते थे। अक्षपटल के 
अध्यक्ष" के कामों में एक यह भी था, कि वह ग्रामसंघ के धमं, व्यवहार, चरित्र, 
संस्थान आदि को निबंधपुस्तकस्थ (रजिस्टड ) करे । 

भारत की इन्हीं ग्रामसंस्थाओ्रों के क रण यहां के निवासियों की वास्तविक 
स्वतन्त्रता सदा सुरक्षित रही हैं । इस देश की सर्वसाधारण जनता का बड़ा भाग 
सदा से ग्रामों में बसता रहा है । ग्राम के लोग अपने सुख व हित की अपने संघ में 
स्वयं व्यवस्था करते थे, अपने लिये स्वयं नियम बनाते थे और अपने मनोरंजन का 
भी स्वयं ही प्रबन्ध करते थे। इस दशा में साम्राज्य के अधिपति की निरंकुशता 
या एक सत्ता का उनपर विशेष असर नहीं होता था । 

व्यवसाथियों की श्रेणियां--मौयंकाल के व्यवसायी और शिल्पी श्रेणियों 
(("प|08 ) में संगठित थे। ये श्रेणियां अपने नियम स्वयं बनाती थीं, और अपन 
संघ में सम्मिलित शिल्पियों के जीवन व कार्य पर पूरा नियन्त्रण रखती थीं । 
इनके नियम, व्यवहार और चरित्र आदि को भी राजा की तरफ से स्वीकृत किया 
जाता था । 

धर्म और व्यवहार--मगध के मौर्य-सम्राट्‌ अपने साम्राज्य पर अपनी स्वेच्छा 
और निरंकुशता से शासन न कर धर्म और व्यवहार के अभ्रनुसार शासन करते थे । 
चाणक्य ने अर्थशास्त्र में लिखा हैं, कि जो राजा धर्म, व्यवहार, संस्था और न्याय 
के अनुसार अनुशासन करता है, वह चातुरंत पृथिवी को विजित कर लेता है । 
चाणक्य के विजगीषु' के लिये यह श्रावर्यक हे, कि वह निरंकुश और स्वेच्छाचारी 
न हो, अपितु धर्म, व्यवहार झ्रादि के अनुसार ही शासन करे | अशथंशास्त्र में यह 
विचार विद्यमान है, कि राजा जनता से जो छठा भाग कर के रूप में लेता है वह 
उसका एक प्रकार का वेतन है। इसके बदले में वह प्रजा के योग-क्षेम का संपादन 
करता है। राजा को धर्म और न्याय के भ्रनुसार शासन करना है, यह विचार 
प्राचीन समय में इतना प्रबल था, कि आचार्य चाणक्य ने यह व्यवस्था की हैँ कि 
यदि राजा किसी निरपराधी को दंड दे दे, तो राजा को उससे तीस गुना दंड दिया 
जाय । इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि मौयंकाल का राजा देश के कानून के अनुसार 
चलता था, और उसका शासन स्वेच्छाचारी न होकर मर्यादित होता था। 
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जिस कानून के अनुसार वह शासन करता था, उसके चार अंग होते थे-- 
धर्म, व्यवहार, चरित्र और राजशासन। इनमें से पिछला पहले का बाधक 
होता था। अभिप्राय यह है, कि यदि व्यवहार या चरित्र का राजशासन 
(राजा की आज्ञा) से विरोध हो, तो उसमें राजाज्ञा व्यवहार या 
चरित्र को काट देगी ! धरम वे कानून थे, जो सत्य पर आश्वित शाश्वत 
नियम हें । व्यवहार का निश्चय साक्षियों द्वारा किया जाता था । जो 
कानून पुराने समय से चले आते थे, उन्हें व्यवहार कहते थे । कौन-से 
नियम पुराने समय से चले आते हैं, इसका निर्णय साक्षियों द्वारा ही हो सकता 
था । चरित्र वे कानून थे, जो ग्राम-श्रेणि आदि विविध समूहों में प्रचलित थे । 
इन सबसे ऊपर राजा की आज्ञा थी | पर मौर्यकाल के कानून में धर्म, व्यवहार 
और चरित्र की सुनिश्चित स्थिति का होना इस बात का प्रमाण है, कि राजा 
लोग अपने शासन में उन्हें काफी महत्त्व देते थे, और जनता की इच्छा या चरित्र 
की वे सर्वथा उपेक्षा नहीं कर सकते थे । 

मगध के एकराट्‌ राजाओं की अपार शक्ति के बावजूद जनता की स्वतन्त्रता 
ऊपर वर्णन किये गये विविध रूपों में सुरक्षित थी, और मौरये-युग के भारतीय 
अनेक प्रकार से अपने साथ संबंध रखनेवाले विषयों का संचालन स्वयं करते 


- 


थ। 
(६) केन्द्रीय शासन का संगठन 


कोटलीय गअरशास्त्र के अध्ययन से मौर्य-सा म्राज्य के केन्द्रीय संगठन के सम्बन्ध 
में भलोभांति परिचय मिलता हैं। इस काल में शासन के विविध महकमे तीर्थ 
कहलाते थे । इनकी संख्या श्रठारह होती थी । प्रत्येक तीर्थ एक महामात्य के 
झधीन रहता था। इन अठारह महामात्यों श्रौर उनके विविध कार्यों का संक्षेप 
से उल्लेख करना श्रत्यन्त उपयोगी हैः-- 

१. मंत्री और पुरोहित--ये दो अ्रलग-अभ्रलग पद थे, पर सम्भवतः चन्द्रगुप्त 
मौय के समय में आचारय चाणक्य मंत्री और पुरोहित दोनों पदों पर विद्यमान थे। 
बाद में राधागुप्त जैसे प्रतापी अ्रमात्य भी संभवतः मंत्री और पुरोहित दोनों पदों 
पर रहे। कौटलीय अर्थशास्त्र में इन दोनों पदों का उल्लेख प्रायः साथ-साथ आया 
है । राजा इन्हीं के साथ मिलकर अन्य राजकमंचारियों के शौचाशौच की परीक्षा 
छेता था, प्रजा की सम्मति जानने के लिये गुप्तचरों को नियत करता था, विदेशों 
में राजदूृतों की नियुक्ति और परराष्ट्र-नीति का संचालन करता था। शिक्षा 
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का कार्य भी इन्हीं के ग्रधीन रहता था । राज्य के अ्रन्य विभागों पर भी मंत्री 
और पुरोहित का निरीक्षण रहता था। राजा इन्हीं के परामशे से अपने राज्यकायें 
का संचालन करता था । 

२. समाह॒रत्ता--विविध जनपदों के शासन के लिये नियुक्त राजपुरुष को जहां 
समाहर्त्ता कहते थे, वहां सब जनपदों के शासन का संचालन करनेवाला विभाग 
(तीथे ) भी समाहर्त्ता' नामक अमात्य के अधीन था । राजकीय करों का एकत्र 
करना इस विभाग का सर्वप्रधान कार्य था । समाहर्त्ता के अधीन अनेक गध्यक्ष' 
होते थे, जो अपने-अपने विभाग के राजकीय करों को एकत्र करते थे, और 
व्यापार, व्यवसाय आदि का संचालन करते थे। एसे कुछ अध्यक्ष निम्न- 
लिखित हें:-- 

(क) शुल्काध्यक्ष--विविध प्रकार के व्यापार से संबंध रखनेवाले अ्रनेकविध 
शल्कों (करों) को एकत्र करना इसका काय था। 

(ख ) पौतवाध्यक्ष--तौल और माप के परिमाणों पर नियंत्रण रखनेवाले 
राजपुरुषों को पौतवाध्यक्ष कहते थे। इन परिमाणों को ठीक न रखने से जुरमाना 
किया जाता था। 

(ग) मानाध्यक्ष--देश और काल को मापने के विविध साधनों का नियंत्रण 
राज्य के अधीन था । यह कार्य मानाध्यक्ष कें भ्रधिकार में होता था । 

(घ) सूत्राध्यक्ष--राज्य की तरफ से अनेक व्यवसाय चलाये जाते थे । 
विधवा, विकलांग मनुष्य, अनाथ लड़की, भिखारी, राज्य के कंदी, वेश्याओ्रों की 
वृद्ध मातायें, वृद्ध राजदासी, देवदासी आदि के पालन-पोषण के लिये राज्य की ओर 
से उन्हें काम दिया जाता था। इन कार्यों में सूत कातना, कवच बनाना, कपड़ा 
बुनना और रस्सी बनाना मुख्य थे। यह सब काय सूत्राध्यक्ष के हाथ में होता 
था । 

(डः) सीताध्यक्ष--क्षषि-विभाग के अध्यक्ष को सीताध्यक्ष कहते थे । वह 
न केवल देश में कृषि की उन्नति पर ही ध्यान देता था, अपितु राजकीय भूमि पर 
दास, मजदूर श्रादि से खेती भी कराता था। 

(च) सुराध्यक्ष--शराब का निर्माण तथा प्रयोग राज्य द्वारा नियंत्रित 
था । सुराध्यक्ष शराब बनवाता था, उसे बिकवाने का प्रबन्ध करता था तथा उसके 
प्रयोग का नियंत्रण करता था। 

(छ) सूुनाध्यक्ष--इसका कारये बूचड़खानों का नियंत्रण था । बूचड़खानों 
के संबंध में श्रनेक प्रकार के नियम होते थे। अनेकविध पशुओं और पक्षियों की 
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हत्या निषिद्ध थी। सूनाध्यक्ष न केवल देश के विविध बूचड़खानों का नियंत्रण करता 
था, अश्रपितु राजकीय सूना का सब प्रबन्ध भी करता था । 

(ज) गणिकाध्यक्ष--मौर्यकाल में वेश्याओं का प्रयोग राजनीतिक दृष्टि 
से भी किया जाता था। संघ, सामंत आदि को वश में लाने के लिये गणिकायें प्रयुक्त 
की जाती थीं। अ्रतः बहुत-सी वेश्याएं राज्य की ओर से भी नियत होती थीं। 
राजा के स्नान, मर्दन, छत्रधारण, शिविका, पीठिका, रथ पर साथ चलने आदि के 
लिये भी राज्य की ओर से वेश्याओं को रखा जाता था । यह सब विभाग गणि- 
काध्यक्ष के अ्रधीन था। स्वतन्त्र वेश्याओ्ों का संपूर्ण प्रबंध तथा निरीक्षण भी इसी 
विभाग के कार्य थे । 

(झ) मुद्राध्यक्ष--देश से बाहर आने या जाने के लिये राजकीय मुद्रा प्राप्त 
करना आवश्यक होता था । यह काये मुद्राध्यक्ष के अधीन था । 

(ज्ग) विवीताध्यक्ष--गोचर भूमियों का प्रबन्ध इस विभाग का कार्य 
था । चोर तथा हिसक जंतु चरागाहों को नुकसान न पहुंचावें, यह प्रबन्ध करना ; 
जहां पशुओं के पीने का जल न उपलब्ध हो, वहां उसका प्रबन्ध करना; और 
तालाब तथा कुएं बनवाना इसी विभाग के कार्य थे। जंगल की सड़कों को ठीक 
रखना, व्यापारियों के माल की रक्षा करना, काफिलों को डाकुशों से बचाना 
तथा शत्रुओं के हमलों की सूचना राजा को देना, यह सत्र कार्य विर्वत्ाध्यक्ष 
के सुपुर्द थे। 

(ट) नावध्यक्ष--जलमाग। का सब प्रबंध नावध्यक्ष के अधीन था । 
छोटी-बड़ी नदियों, समुद्रतटों तथा महासमुद्रों को पार करनेवाली नौकाओ्रों व7ः 
जहाजों का यही प्रबन्ध करता था । जलमार्ग से यात्रा करने पर क्‍या किराया 
लगे, यह सब नावध्यक्ष द्वारा ही तय होता था । 

(5) गोध्ध्यक्ष---राजकीय आ्राय तथा सेनिक दृष्टि से राज्य की ओर से 
गौओझ्नों तथा अन्य उपयोगी पशुझ्ों की उन्नति का विशेष प्रयत्न होता था। राज्य की 
झ्रोर से बड़ी-बड़ी गोशालायें भी होती थीं । यह सब प्रबंध गोध्ध्यक्ष के अधीन 
था। 

(ड) भअश्वाध्यक्ष--सेनिक दृष्टि से उस समय घोड़ों का बड़ा महत्त्व था। 
उनके पालन, नसल की उन्नति आदि पर राज्य की ओर से बहुत ध्यान दिया जाता 
था। घोड़ों को युद्ध वे! लिये तैयार करने के लिये अनेक प्रकार की कवायद कराई 
जाती थी। ये सब काय॑ अश्वाध्यक्ष के अधीन थे। 

(ढ ) हस्त्यध्यक्ष--यह जंगलों से हाथियों को पकड़वाने, हस्तिवनों की रक्षा 
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करने तथा हाथियों के पालन और सैनिक दृष्टि से उन्हें तैयार करने का कार्य 
करता था । इसी तरह ऊंट, खच्चर, भेंस, बकरी आदि के लिये भी पृथक्‌ उप- 
विभाग थे । 

(ण) कुप्याध्यक्ष--कुप्य पदार्थों का अ्भिप्राय शाक, महुआ, तिल, शीशम, 
खेर, शिरीष, देवदार, कत्था, राल, ओषधि आदि से है । ये सब पदार्थ जंगलों में 
पैदा होते थे। कृप्याध्यक्ष का कार्य यह था, कि जंगलों में उत्पन्न होनेवाले विविध 
पदार्थों को एकत्र कराके उन्हें कारखानों में भेज दे, ताकि वहां कच्चे माल को 
तैयार माल के रूप में परिवर्तित किया जा सके। कुप्याध्यक्ष के अधीन द्रव्यपाल 
और वनपाल नाम के कमंचारी होते थे, जो जंगलों से कुप्य द्रवों को एकत्र कराने 
तथा जंगलों की रक्षा का कार्य करते थे। 

(त) पण्याध्यक्ष--यह न बेवल स्वदेशी और विदेशी व्यापार का नियंत्रण 
करता था, अपितु राज्य द्वारा अधिकृत व निर्मित पदार्थों को बेचने का भी प्रबंध 
करता था । 

(थ) लक्षणाध्यक्ष--संपूर्ण मुद्रापद्धति (करेंसी) इसके अधीन थी । मौयं- 
युग का प्रधान सिक्का पण कहलाता था, जो चांदी का बना होता था । पण के 
अतिरिक्त अर्धपण, पादपण तथा अष्टभागपण नाम के सिक्‍के भी होते थे । 

(द) आकराध्यक्ष--मौर्यकाल में आकरों (खानों) से धातुझों व अन्य 
बहुमूल्य पदार्थों को निकालने का कार्य बहुत उन्नत था । यह सब कार्य 
आकराध्यक्ष के अधीन रहता था । उसके नीचे अन्य अनेक उपाध्यक्ष होते थे, 
जिनमें लोहाध्यक्ष, लवणाध्यक्ष, खन्यध्यक्ष और सुवर्णाध्यक्ष विशेष रूप से 
उल्लेखनीय हैं । 

(ध) देवताध्यक्ष--विविध देवताश्रों व उनके मन्दिरों का प्रबन्ध इसके 
ग्रधीन रहता था । 

(न) सौवरणिक--टकसाल के अध्यक्ष को सौवणिक कहते थे । 

ये बीस अध्यक्ष समाहर्त्ता के विभाग के अधीन होते थे । समाहर्त्ता राज्य का 
बहुत ही महत्त्वपूर्ण तीथ होता था, और जनपदों के शासन का संचालन बहुत कुछ 
उसी के हाथ में रहता था । 

३. सन्निधाता--राजकीय कोष का विभाग सन्निधाता के हाथ में रहता था । 
राजकीय आय और व्यय का हिसाब रखना और उसके संबंध में नीति का निर्धारण 
करना सन्निधाता का ही कार्य था। चाणक्य ने लिखा हें--सन्निधाता को सैकड़ों 
वर्ष की बाहरी तथा अंदरूनी झआय-व्यय का परिज्ञान होना चाहिये, जिससे कि वह 
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बिना किसी संकोच या घबराहट के तुरन्त व्ययशेष (नेट इनकम या सरप्लस) 
को बता सके ।' 

सन्निधाता के भ्रधीन भी अनेक उपविभाग थे--कोषगुह, पण्यगृह, कोष्ठागार, 
कुप्यगृह, आयूधागार और बंधनागार । कोषगृह के उपाध्यक्ष को कोषाध्यक्ष 
कहते थे। वह कोषगृह में सब प्रकार के रत्नों तथा अन्य बहुमूल्य पदार्थों का संग्रह 
करता था। चाणक्य के अनुसार कोषाध्यक्ष का कत्तंव्य है, कि वह रत्नों के मूल्य, 
प्रमाण, लक्षण, जाति, रूप, प्रयोग, संशोधन, देश तथा काल के अनुसार उनका 
घिसना या नष्ट होना, मिलावट, हानि का प्रत्युपाय श्रादि बातों का परिज्ञान रखे।' 
पण्यगृह में राजकीय पण्य (विक्रेय पदार्थ) एकत्र किये जाते थे। राज्य की तरफ 
से जिन अनेक व्यवसायों का संचालन होता था, उनसे तैयार किये गये पदार्थ सन्नि- 
धाता के अ्रधीन पण्यगृह में भेज दिये जाते थे । कोष्ठागार में वे पदार्थ संगृहीत किये 
जाते थे, जिनकी राज्य को आवश्यकता रहती थी । सेना, राजपुरुष आदि के खर्चे 
के लिय॑ राज्य की ओर से जो माल खरीदा जाता था, स्वयं बनाया जाता था या 
बदले में प्राप्त किया जाता था, वह सब कोष्ठागार में रखा जाता था । कृप्यगृह 
में कप्य पदार्थ एकत्र होते थे। आयुधागार में सब प्रकार के अस्त्र-शस्त्रों का संग्रह 
रहता था । बंधनागार (जेलखाना) का विभाग भी सन्निधाता के अ्रधीन था। 
चाणक्य के अनुसार बंधनागार के सब कमरे सब ओर से सुरक्षित बनाये जाने 
चाहिये और स्त्री-पुरुष के रहने के लिये कमरे पृथक-पृथक बने होने चाहिये । 

४. सेनापति--यह युद्धविभाग का महामात्य होता था। चाणक्य के भ्रनुसार 
सेनापति संपूर्ण युद्ध-विद्या तथा अस्त्र-शस्त्र-विद्या में पारंगत हो । हाथी, घोड़े 
तथा रथ के संचालन में समर्थ हो। वह चतुरंग (पदाति, अइ्व, रथ, हस्ति) सेना 
के कार्य तथा स्थान का निरीक्षण करे । अपनी भूमि (मोरचा), युद्ध का समय, 
शत्र की सेना, सुदुढ व्यूह का भेदन, टूटे हुए व्यूह का फिर से निर्माण, एकत्रित 
सेना को तितर-बितर करना, तितर-बितर हुई सेना का संहार करना, किले 
को तोड़ना, युद्धयात्रा का समय आदि बातों का हर समय ध्यान रखे ।' 

५. युवराज--राजा को मृत्यु के बाद जहां युवराज राजगही का उत्तराधि- 
कारी होता था, वहां राजा के जीवनकाल में भी वह शासन में हाथ बटाता था। 
उसका तीर्थ (विभाग ) श्रलग था, और शासनसंबंधी अ्रनेक अ्रधिकार उसे प्राप्त 
रहते थे। राजा की अनुपस्थिति में वह शून्यपाल (रीजेंट) का कार्य करता था । 
वह सब कार्यों में राजा की सहायता करता था । 

६. प्रदेष्टा--मौयकाल में न्यायालय दो प्रकार के होते थे, धर्मस्थीय और 
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कंटकशोधन । इनके भेद पर हम बाद में प्रकाश डालेंगे । कंटकशोधन न्यायालयों 
के न्यायाधीश को प्रदेष्टा कहते थे । विविध भअध्यक्षों और राजपुरुषों का नियंत्रण 
करना; वे बेईमानी, चोरी, रिश्वत आदि से पृथक्‌ रहे, इसका ध्यान रखना भी 
प्रदेष्टा का काय था । 

७. नायक--सेना के मुख्य संचालक को नायक कहते थे । सेनापति सैन्य 
विभाग का महामात्य होता था, पर नायक सेना का युद्धक्षेत्र में संचालन करता 
था । स्कंधावार (छावनी) तैयार कराने का काम इसी वे; हाथ में था। युद्ध 
का अवसर आने पर विविध सैनिकों को क्या-क्या काम दिया जाय, सेना की 
व्यूहरचना आदि कंसे की जाय--इन सब बातों का निर्णय नायक ही करता 
था । 

८. व्यावहारिक--धर्मस्थीय न्यायालय के प्रधान न्यायाधीश को व्यावहारिक 
कहते थे । 

€. कार्मातिक--मौर्यकाल में राज्य की ओर से झ्रनेक का रखानों का संचालन 
होता था। खानों, जंगलों, खेतों आ्रादि के एकत्र कच्चे माल को भिन्न-भिन्न उपयोगों 
के लिये तैयार करने के लिये राज्य की ओर से विविध कारखाने थे, उनका संचालन 
कार्मातिक के अधीन होता था । चाणक्य ने लिखा है-खानों से जो धातुएं निकलें, 
उन अपने-अपने कारखानों में भेज दिया जाय । जो माल तैयार हो, उसे बेचने 
का प्रबन्ध एक स्थान पर किया जाय। इन नियमों का उल्लंघन करनेवाले क्रेता, 
विक्रेता तथा कर्ता (पक्‍का माल तेयार करनेवाला ) को दंड दिया जाय ।' 

१०. संत्रिपरिषद्‌-अध्यक्ष--राजा को सलाह देने के लिये मंत्रिपरिषद्‌ 
होती थी, यह हम पहले लिख चुके हें। उसका एक पृ थक्‌ विभाग होता था, जिसके 
श्रध्यक्ष की गिनती राज्य के प्रधान श्रठारह तीर्थों में की जाती थी । 

११. दंडपाल--सेना के दो महामात्यों, सेनापति और नायक का उल्लेख 
ऊपर हो चुका हे । दंडपाल भी सेना के साथ ही संबंध रखता था। इसका विशेष 
काये सेना की सब आवश्यकताओं को पूरा करना और उसके लिये सब प्रबंध 
करना होता था । 

१२. अंतपाल--मागध-साम्राज्य में सीमान्त प्रदेशों का बड़ा महत्त्व था । 
उस समय सीमा की रक्षा के लिये बहुत-से दुगे बनाये जाते थे। विदेशी सेना जब 
आ्राक्रमण करके अपने राज्य की सीमा को लांघने लगे, तो ये दुर्ग देश की रक्षा के 
लिये बड़े उपयोगी होते थे। सीमा-प्रदेश के रास्तों पर भी जगह-जगह छावनी डाली 
जाती थी। यह सब काय॑ अंतपाल के सुपुर्द था। सीमाप्रांत में ऐसी भी अनेक 
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जातियों को बसाया जाता था, जिन्हें लड़ाई में ही आनंद झाता था और जिनका 
पेशा ही युद्ध करना होता था। इन्हों साम, दाम और भेद से अपने पक्ष में रखा 
जाता था । शत्रु के आक्रमण करने पर ये सब जातियां उसका मुकाबला करने 
के लिये उठ खड़ी होती थीं। इनकी व्यवस्था भी अ्ंतपाल के ही हाथ में थी । 

१३. दुर्गपाल--जिस प्रकार सीमा-प्रदेशों के दुर्ग अंतपाल के अधीन थे, बसे 
ही साम्राज्य के ग्रंतवर्ती दुर्ग दुगंपाल के श्रधिकार में रहते थे । उस युग में बड़े- 
बड़े नगर दुर्ग के रूप में ही बसे होते थे। इन सब की दुर्ग रूप में व्यवस्था दुग्गंपाल 
के हाथ में होती थी । 

१४. नागरक--जंसे जनपदों का शासन समाहर्त्ता के अधीन था, वंसे ही 
पुरों या नगरों के शासन का सर्वोच्च अधिकारी नागरक होता था । विशेषतया, 
राजधानी का शासन नागरक के हाथ में रहता था। साम्राज्य में राजधानी की 
विशेष महत्ता होती थी। पाटलिपुत्र उस युग में संसार का सबसे बड़ा नगर था। 
रोम और एथन्स दः विस्तार पाटलिपुत्र की अपेक्षा बहुत कम था। € मील लंबे 
भौर १३६ मील चौड़े इस विशाल नगर का प्रबन्ध एक पृथक महामात्य के अधीन 
हो, यह उचित ही था । 

१५. प्रशास्ता--चाणक्य के अनुसार राजकीय श्राज्ञाओं पर शासन झाश्चित 
होता है । संधि और विग्रह का मूल्य राजकीय श्ाज्ञायें ही है ।। इन सब आाज्ञाओ्रों 
(राजशासन ) को लिपिबद्ध करने के लिये एक पृथक विभाग था, जिसके प्रधान 
अ्रधिकारी को प्रशास्ता कहते थे। राज्य के अन्य सब विभागों का रिकार्ड रखना 
भी इसी का काम था। उसके अधीन जो विशाल कार्यालय होता था, उसे 
अक्षपटल' कहते थे । राजकीय कर्मचारियों के वेतन, नौकरी की शर्तें, विविध 
देश, जनपद, ग्राम, श्रेणि आदि के धर्म, व्यवहार व चरित्र आदि का उल्लेख, खानों, 
कारखानों श्रादि के कार्य का हिसाब--ये सब अक्षपटल में भलीभांति निबंध- 
पुस्तकस्थ' किये जाते थे। 

१६. दोवारिक--यह राजप्रासाद का प्रधान पदाधिकारी होता था। मागध- 
साम्राज्य के कूटस्थानीय राजा का राजप्रासाद अत्यन्त विशाल था, जिसमें हजारों 
की संख्या में स्त्री-पुरुष रहते थे । इन सबका प्रबन्ध करना, अंतःपुर के आंतरिक 
शत्रुओं से राज्य की रक्षा करना दौवारिक का कारये था । 

१७. आंतर्वेशिक--राजा की निजी अंगरक्षक सेना के अध्यक्ष को आंतर्वशिक 
कहते थे । अंतःपुर के अंदर भी आ्रांतवशिक के विश्वस्त सेनिक राजा की रक्षा 
के लिये सदा तत्पर रहते थे। जिस समय राजा रानी से मिलता था, तभी वह भ्रकेला 
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होता था । पर उस समय भी यह भलीभांति देख लिया जाता था, कि रानी के 
शयनागार में कोई अन्य व्यक्ति तो छिपा हुआ नहीं है । परिचारिकायें रानी 
की भी अच्छी तरह तलाशी ले लेती थीं। यह सब प्रबन्ध आझांतर्वशिक के अ्रधीन 
होता था । 

१८. आटविक--मागध-साम्राज्य की सेना में आटविक बल' बड़ा महत्त्व 
था, इसका उल्लेख अनेक बार पहले हो चुका है । मागध-सम्राटों ने अपनी शक्ति 
के विस्तार में इन आाटविक सेनाओ्रों का भलीभांति उपयोग किया था । इन्हीं के 
प्रधान राजकर्मचारियों को आटविक या अटविपाल कहते थे और वह राज्य के 
अठारह तीर्थों में से एक माना जाता था । 


(७) न्याय-व्यवस्था 


विशाल मागध-साम्राज्य में न्याय के लिये अ्नेकविध न्यायालय होते थे । 
सबसे छोटा न्यायालय ग्रामसंस्था (ग्रामसंघ) का होता था, जिसमें ग्राम के 
निवासी अपने मामलों का स्वयं निपटारा करते थे। इसके ऊपर संग्रहण के, फिर 
द्रोणमख के और फिर जनपदसंधि क न्यायालय होते थे । इनके ऊपर पाटलिपूत्र 
में विद्यमान धर्मस्थीय और कंटकशोधन न्यायालय होते थे । सबसे ऊपर राजा 
होता था, जो अनेक न्यायाधीशों की सहायता से किसी भी मामले का अंतिम 
निर्णय करने का अधिकार रखता था । ग्राम-संघ और राजा के न्यायालय के 
अतिरिक्त बीच के सब न्यायालय धर्मस्थीय और कंटकशोधन, इन दो भागों में 
विभकत रहते थे। धर्मस्थीय न्यायालयों के न्यायाधीश धर्मस्थ या व्यावहारिक 
कहलाते थे और कंटकशोधन के प्रदेष्टा । 

धमस्थीय--इन दोनों प्रकार के न्यायालयों में किन-किन बातों के मामलों 
का फंसला होता था, इसकी विस्तृत सूची कौटलीय भ्रर्थशास्त्र में दी गई है । 
धमंस्थीय में प्रधानतया निम्नलिखित मामले पेश होते थे--दो व्यक्तियों या 
व्यक्तिसमूहों के श्रापस के व्यवहार के मामले; आपस में जो समय' (कंट्रेक्ट) हुआ 
हो, उसके मामले ; स्वामी और भृत्य के झगड़े ; दासों के झगड़े; ऋण को चुकाने के 
मामले ; धन को अमानत पर रखने से पैदा हुए झगड़े; क्रय-विक्रय संबंधी मामले ; 
दिए हुए दान को फिर लोटाने या प्रतिज्ञात दान को न देने का मामला ; डाका, 
चोरी या लूट के मुकदमे; किसी पर हमला करने का मामला; गाली, कुवचन या 
मानहानि के मामले; जुए-संबंधी झगड़े ; मिल्कियत के बिना ही किसी संपत्ति को 
बेच देना; मिल्कियत ; संबंधी विवाद; सीमा-संबंधी झगड़े ; इमारतों के बनाने के 
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कारण उत्पन्न मामले ; चरागाहों, खेतों और मार्गों को क्षति पहुंचाने के मामले ; 
पति-पत्नी संबंधी मुकदमे ; स्त्री-धन संबंधी विवाद ; संपत्ति के बटवारे भ्रौर उत्तरा 
धिकार संबंधी झगड़े ; सहोद्योग, कंपनी तथा साझे के मामले ; विविध रुकावटें पद 
करने के मामले; न्यायालय में स्वीकृत निर्णयविधि संबंधी विवाद और विवि६ 
मामले । 

कण्टकशोधन न्यायालय--कंटकशोधन न्यायालयों में निम्नलिखित मामले 
पेश होते थे--शिल्पियों व कारीगरों की रक्षा तथा उनसे दूसरों की रक्षा, व्या 
पारियों की रक्षा तथा उनसे दूसरों की रक्षा, राष्ट्रीय व सावेजनिक आपत्तियों वे 
निराकरण संबंधी मामले; नियम-विरुद्ध उपायों से आजीविका चलानेवाले लोग 
की गिरफ्तारी; अपने गृप्तचरों द्वारा अपराधियों को पकड़ना; शक होने पः 
या वस्तुतः अपराध करने पर गिरफ्तारी; मृतदेह की परीक्षा कर मृत्यु के कारण 
का पता लगाना; अपराध का पता करने के लिये विविध भांति के प्रश्नों तथ 
शारीरिक कष्टों का प्रयोग; सरकार के संपूर्ण विभागों की रक्षा, अंग काटन 
की सजा मिलने पर उसके बदले में जुर्माना देने के आवेदन-पत्र; शारीरिक कष्ट 
के साथ या उसके बिना मृत्युदंड देने का निर्णय; कन्या पर बलात्कार और 
न्याय का उल्लंघन करने पर दंड देना । 

ऊपर की सूचियों से स्पष्ट हे, कि धर्मस्थीय न्यायालयों में व्यक्तियों के आपस 
के मुकदमे पेश होते थे । इसके विपरीत कंटकशोधन न्यायालयों में वे मुकदमे 
उपस्थित किये जाते थे, जिनका संबंध राज्य से होता था। कंटकशोधन क 
ग्रभिप्राय ही यह है कि राज्य के कंटकों (कांटों) को दूर करना । 

न्यायालयों में मुकदमे किस प्रकार किये जाते थे, इस विषय पर भी अर्थशास्त्र 
में विस्तार से प्रकाश डाला गया है । जब निर्णय के लिये कोई मुकदमा जाता था 
तो निम्नलिखित बातें दर्ज की जाती थीं--( १) ठीक तारीख, (२) अ्रपराध क 
स्वरूप। (३) घटनास्थल । (४) यदि ऋण का मुकदमा है, तो ऋण की मात्रा 
(५) वादी और प्रतिवादी दोनों का देश, ग्राम, जाति, गोत्र, नाम और पेशा 
(६) दोनों पक्षों की युक्तियों तथा प्रत्युक्तियों का (रा-प्रा विवरण । इस संबंध् 
में साक्षी, जिरह आ्रादि सब बातों का चाणक्य ने विस्तार से उल्लेख किया है । 


(८) राजकीय आय-व्यय 
कौटलीय अर्थशास्त्र में राजकीय आय के निम्नलिखित साधनों का विस्तार 
से वर्णन किया है-- 
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१. दुगं--नगरों से जो विविध आमदनी मागध-सा म्राज्य को होती थी, उसे 
दुर्ग कहा जाता था । दुर्गों की श्रामदनी के विविध साधन निम्नलिखित थे:-- 
(क) शुल्क--चुंगी । (ख) पौोतव--तौल और माप के साधनों को प्रमाणित 
करने से प्राप्त कर । (ग) दण्ड--जुरमाना । (घ) नागरिक--जेलखानों 
से आय । (37) मुद्रा-पद्धति की आय । (च) मुद्रा--नगरप्रवेश के समय मुद्रा 
(सरकारी पास ) लेने से होनेवाली आमदनी । (छ) सुरा--शराब के ठेकों की 
आय । (ज) सूना--बूचड़खानों की आमदनी । (झ) सूत्र--राज्य की ओर से 
अ्रनाथ,रोगी, विकलांग आदि व्यक्तियों से काम कराया जाता था,उसकी झ्रामदनी । 
(व्ग) तेल --तैल के व्यवसाय पर राज्य कर लेता था, उसकी आय । (८) 
घत--घी के कारोबार से वसूल होनेवाला कर । (5) नमक--नमक बनाने 
पर लगाया गया कर | (ड) सोवणिक--सुनारों से वसूल होनेवाला कर । 
(ढ ) पण्यसंख्या--राजकीय पण्य की बिक्री से होनेवाली आय । (ण) वेश्या-- 
वेश्याओं की श्राय तथा स्वतन्त्र व्यवसाय करनेवाली वेश्याओं से कर। (त) 
द्यृत--जुए की आय । (थ ) वास्तुक--अश्रचल संपत्ति से वसूल किया जानेवाला कर 
तथा जायदाद बिक्री के समय लिया जानेवाला कर। (द) कारीगरों तथा शिल्पियों 
की श्रेणियों से वसूल होनेवाला कर । (ध) देवताध्यक्ष--धर्म-मंदिरों से प्राप्त 
होनेवाली आमदनी का अंश । (न) द्वार--नगर के द्वार से आने या जानेवाले 
माल पर लिया हुआ कर । (प) वाहिरकादेय--अत्यन्त धनी लोगों से लिया 
जानेवाला अतिरिक्त कर । 


२. राष्ट--देहात या जनपद से जो आमदनी राज्य को होती थी, उसे राष्ट्र 
कहते थे । इसके अन्तगत निम्नलिखित आमदनियां होती थीं--(क ) सीता-- 
राज्य की अपनी जमीनों से होनेवाली आमदनी । (ख) भाग--जिन जमीनों 
पर राज्य का स्वामित्व नहीं था, उनसे वसूल किया जानेवाला अंश । (ग) बलि- 
तीथंस्नान आदि धामिक स्थानों पर लगा हुआ विशेष कर । (घ) वणिक--देहात 
के व्यापार पर लिया जानेवाला कर । (डः) नदी-पालस्तर--नदियों पर बने हुए 
पुलों पर से पार उतरने पर लिया जानेवाला कर । (च) नाव--नौका से नदी 
पार करने पर लिया जानेवाला कर । (छ) पट्टन--कसबों का कर । (ज) 
विवीत--चरागाहों के कर । (झ) वर्तनी--सड़कों के कर । (व्व) चोररज्जु--- 
हथकड़ियों से प्राप्त होनेवालो श्रामदनी । 

३. खनि--मौयं-युग में खानें राज्य की संपत्ति होती थीं। सोना, चांदी, 
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हीरा, मणि, मुक्ता, शंख, लोहा, नमक, पत्थर तथा अन्य अनेक प्रकार की 
खानों से राज्यकोष की बहुत आमदनी होती थी । 

४. सेतु--पृष्पों श्नौर फूलों के उद्यान, शाक के खेत और मूलों (मूली, शलगम, 
कंद आदि ) के खेतों से जो आ्राय होती थी, उसे सेतु कहते थे । 

५. वबन--जंगलों पर उस युग में राज्य का अ्रधिकार होता था । जंगलों से 
राज्य को अनेक प्रकार की आय थी । 

६. ब्रज--गाय, घोड़ा, भेस, बकरी आदि पशुओं से होनेवाली आय को 
ब्रज कहते थे । उस काल में राज्य की अपनी पशुशालायें भी होती थीं । 

७. वणिक्पषथ--वणिक्पथ दो प्रकार के होते थे, स्थलपथ और जलपथ । 
इनसे होनेवाली आय वरणिकपथ कहलाती थी । 

कौटलीय अर्थशास्त्र में राजकीय आय के ये सात साधन वाणित हैं । यदि 
आधुनिक राजस्वशास्त्र के अनुसार मौयंकाल के राज्य की आय का हम अश्रनुशीलन 
करना चाहें, तो इस प्रकार कर सकते हे-- 

१. भमिकर--जमीन से राज्य को आमदनी दा प्रकार से होती थी, सीता 
और भाग । राज्य की अपनी जमीनों से जो झ्रामदनी होती थी, उसे सीता कहते 
थे । जो जमीनें राज्य की अपनी संपत्ति नही थीं, उनसे भाग वसूल किया जात। 
था। जो किसान सर्वथा स्वतंत्ररूप से खेती करते थे, जो सिचाई का प्रबंध भी 
अपने आप करते थे, उनसे जमीन के उत्तम या निक्ृप्ट होने के अनुसार, कुल उपज 
का ह या &ू भाग भूमिकर-रूप में लिया जाता था । जो किसान सिचाई 
के लिये सरकार से जल लेते थे, उनसे भूमिकर की दर और थी । जिन जमीनो 
की सिचाई कप झादि से हाथ द्वारा पानी खीचकर होती थी, उनसे उपज का हू. 
भाग लिया जाता था। जिनको चरस, रहट आदि द्वारा पानी खींचकर स॑ चने 
के लिये दिया जाता था, उनसे उपज का हूँ भाग लिया जाता था। जहां सिंचाई 
पंप, वातयंत्र श्रादि द्वारा होती थी, उनसे # भाग लेने का नियम था। नदी 
या नहर से सिंचाई होने की दा में भूमिकर की मात्रा उपज का चौथाई भाग 
होती थी । 

यदि कोई किसान तालाब या पक्के मकान को नये सिरे से बनाये, तो उसे पांच 
साल के लिये भूमिकर से मुक्त कर दिया जाता था। टूटे-फूटे तालाब या मकान 
का सुधार करने पर चार वर्ष तक श्र बने हुए को बढ़ाने से तीन साल तक भूमिकर 
नहीं लिया जाता था । | 

२. तटकर--मोयंकाल में तटकर दो प्रकार के होते थे, निष्क्राम्य (निर्यात 
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कर ) और प्रवेश्य (आयात कर) । आयात माल पर कर की मात्रा प्रायः २० 
फीसदी थी। सन के कपड़े, मलमल, रेशम, लोहा, पारा आदि अनेक पदार्थों पर 
कर की दर १० फीसदी थी। कुछ पदार्थों पर कर की मात्रा ५, ६६४, ७६ 
और १६३६ फीसदी भी होती थी, पर साधारण नियम २० फीसदी का ही था । 
कुछ देशों के साथ आयात कर के संबंध में रियायत भी की जाती थी। इसे देशो- 
पकार' कहते थे । चाणक्य ने लिखा हें--देश और जाति के चरित्र के अनुसार 
नये और पुराने माल पर कर स्थापित करे । अन्य देशों के उपकार करने पर शुल्क 
को बढ़ा दे ।' जिन व्यवसायों पर राज्य का एकाधिकार था, उनके बाहर से आने 
पर अतिरिक्त कर (वंधरण ) भी लिया जाता था। उदाहरण के लिये यदि नमक 
को विदेश से मंगाना हो, तो १६७ फीसदी आयात-कर लिया जाता था। उसके 
अतिरिक्त उतना बंधरण ( हरजाना या अतिरिक्त कर ) भी देना पड़-त था, जितना 
कि विदेशी नमक के झाने से नमक के' राजकीय व्यवसाय को हानि पहुंची हो । 
इसी तरह तेल, शराब आदि राज्याधिकृत वस्तुओं के आ्रायात पर भी हरजाना 
देना होता था । इस आयात कर का उद्देश्य राजकीय आमदनी को बढ़ाना ही 
था। विदेशी व्यापार के संबंध में आचार्य चाणक्य की नीति यह थी-- विदेशी 
माल को अनुग्रह से स्वदेश में प्रवेश कराया जाय । इसके लिये नाविकों तथा विदेशी 
माल के व्यापारियों को लाभ के ऊपर लिये जानवाला कर माफ कर दिया 
जाय । 

निर्यात माल पर भी कर लिया जाता था, यह तो कौटलीय अथशास्त्र से 
ज्ञात होता हे, पर इस कर की दर क्या थी, इस संबंध में कोई सूचना चाणक्य ने 
नहीं दी। अपने देश वें! माल को बाहर भेजने के संबंध में अर्थशास्त्र के निम्नलिखित 
वाक्य महत्त्व के हें-- जल-मार्ग से विदेश में माल को भेजने से पहले, मार्गव्यय, 
भोजनव्यय, विनिमय में आनेवाले विदेशी माल की कीमत तथा परिमाण, यात्रा- 
काल, भयप्रतीकार के उपाय में हुआ व्यय, बंदरगाहों के रिवाज, नियम आदि 
का पता लगावे। भिन्न-भिन्न देशों के नियमों को जानकर जिन देशों में माल 
भेजने से लाभ समझे, वहां माल भेजा जावे । जहां हानि की संभावना हो, वहां 
से दूर रहे ।' इसी प्रकार परदेश में व्यापार के लिये, पण्य एवं प्रतिपण्य (निर्यात 
माल और उसके बदले में श्रानेवाला माल) के मूल्य से चगी, सड़क-कर, गाड़ी 
का खचं, दुर्ग का कर, नौका के भाड़े का खर्च श्रादि घटाकर शुद्ध लाभ का अनुमान 
करे। यदि इस ढंग से लाभ न मालूम पड़े तो यह देखे कि अपने देश की चीज के 
बदले में कोई ऐसी वस्तु विदेश से मंगाई जा सकती है या नहीं जिसमें लाभ रहे । 
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इसमें संदेह नहीं, कि आचार्य चाणक्य विदेशी व्यापार को उत्तम मानते थे, और 
उसकी वृद्धि में देश का लाभ समझते थे । 

३. बिक्री पर कर--मोयंकाल में बिक्री पर चुंगी लेने की व्यवस्था थी । 
चाणक्य ने लिखा हैं कि उत्पत्तिस्थान पर कोई भी पदार्थ बेचा नहीं जा सकता । 
कोई भी वस्तु चुंगी से न बंच सके इसलिये यह नियम बनाया गया था। जो इस 
नियम का उल्लंघन करते थे, उनपर भारी जुरमाना किया जाता था। इन जुर- 
मानों की मात्रा बहुत अधिक होती थी। खानों से खनिज पदार्थ खरीदने पर ६०० 
पण, और खेत से अनाज मोल लेने पर ५३ पण जुरमाने की व्यवस्था थी । सब 
माल पहले शुल्काध्यक्ष के पास लाया जाता था । चुंगी दे देने के बाद उसपर 
अभिज्ञानमुद्रा' लगाई जाती थी। उसके बाद ही माल की बिक्री हो सकती थी, 
पहले नही । 

चुगी की मात्रा के संबंध में यह विवरण उद्धत करने योग्य हँं--नापकर 
बेचे जानवाले पदार्थों पर ६६ फीसदी, तौलकर बेंच जानेवाले पदार्थों पर ५ 
फीसदी और गिनकर बेचे जानेवाले पदार्थों पर €ह३ प्रतिशत शुल्क लिया जाता 
था।' 

४. प्रत्यक्ष कर--मौयंयुग में जो विविध प्रत्यक्ष कर लगाये जाते थे, उनमें 
से कुछ ये हं-- 

(क) तौल और माप के परिमाणों पर इनपर चार माषक कर लिया जाता 
था। प्रामाणिक बढ्टों वा माप के साधनों को काम में न लाने पर दंड के रूप में 
२७६ पण जुरमाना लिया जाता था । 

(ख) जुआरियों पर--जुआ खेलने की झ्ननुमति लेने पर कर देना पड़ता था, 
झ्रोर जो धन जुए में जीता जाय, उसका ५ फीसदी राज्य ले लेता था । 

(ग) रूप से आजीविका चलानेवाली वेश्याओ्रों से दैनिक श्रामदनी का दुगना 
प्रतिमास कर रूप में लिया जाता था। इसी तरह के कर नट, नाटक करनेवाले, 
रस्सी पर नाचनेवाले, गायक, वादक, नतंक व श्रन्य तमाशा करनेवालों से भी 
वसूल करने का नियम था। पर यदि ये लोग विदेशी हों, तो इनसे पांच पण श्रति- 
रिक्त कर भी लिया जाता था । 

(घ) धोबी, सुनार व इसी तरह के अन्य शिल्पियों पर अनेक कर लगाये 
गये थे । इन्हें अपना व्यवसाय चलाने के लिये एक प्रकार का लाइसेंस लेना 
होता था । 

५. राज्य द्वारा अधिकृत व्यवसायों से आय--राज्य का जिन व्यवसायों 
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पर पूरा आधिपत्य था, उनमें खानें, जंगल, नमक की उत्पत्ति और श्रस्त्र-शस्त्र 
का कारोबार मुख्य है। इनके श्रतिरिक्त शराब का निर्माण भी राज्य के ही अधीन 
था । इन सबसे राज्य को अच्छी आमदनी होती थी । अनेक व्यपारों पर भी 
राज्य का स्वत्व उस यूग में होता था। राज्य की ओर से जो पदार्थ बिक्री के लिये 
तैयार होते थे, उनकी बिक्री भी वह स्वयं करता था । 

६. ज्रमानों से आय--मौयंकाल में भ्नेक अपराधों के लिये दंड के रूप में 
जुरमाना लिया जाता था। इनका बड़े विस्तार से वर्णन कौटलीय अर्थशास्त्र 
में उपलब्ध होता हैं । 

७. विविध---मुद्रापद्धति पूर्णतया राज्य के हाथ में होती थी । रूप्य, पण झ्रादि 
सिक्‍के टकसाल में बनते थे। जो व्यक्ति चाहे भ्रपनी धातु ले जाकर टकसाल में 
सिक्‍के ढलवा सकता था। पर इसके लिये १३३ फीसदी प्रीमियम देना पड़ता था। 
जो कोई सरकारी टकसाल में नियमानुसार सिक्‍के न बनवाकर स्वयं बनाता था, 
उसपर २५ पण ज्रमाना होता था । गरीब और अशकक्‍त व्यक्तियों के गुजारे 
का प्रबंध राज्य करता था, पर इस तरह के लोगों से सूत कताने, कपड़ा बुनने, रस्सी 
बटने झ्ादि के काम भी लिये जाते थे । राज्य को इनसे भी कुछ आमदनी 
होती थी । 

इन सबके अतिरिक्त श्रापत्काल में संपत्ति पर अनेक प्रकार के कर लगाये 
जाते थे। श्रथंशास्त्र में इनका विस्तार से वर्णन किया गया हैं । सोना-चांदी, 
मणि-मुक्ता आदि का व्यापार करनेवाले धनी लोगों से ऐसे अवसर पर उनकी 
झामदनी का ५० फीसदी कर में ले लिया जाता था । भश्रन्य प्रकार के व्यापारियों 
व व्यवसायियों से भी ऐसे श्रवसरों पर विशेष कर की व्यवस्था थी, जिसकी मात्रा 
५० फीसदी से ५ फीसदी तक होती थी। मंदिरों और धामिक संस्थाओं से भी 
ऐसे अवसरों पर उपहार और दान लिये जाते थे। जनता से अ्रनुरोध किया जाता 
था, कि ऐसे भ्रवसर पर उदारता के साथ राज्य को धन दें । इसके लिये दानियों 
का अनेक प्रकार से सम्मान भी किया जाता था। 

राज्य को विविध करों से जो आमदनी होती थी, उसके व्यय के संबंध में भी 
बहुत-सी उपयोगी बातें कौटलीय अश्रथंशास्त्र से ज्ञात होती हैं। यहां इनका भी 
संक्षेप से उल्लेख करना उपयोगी हैं । 

१. राजकर्म चारियों के वेतन---भ्रथंशास्त्र में विविध राजकर्मकारियों के 
वेतनों की दर पूरी तरह दी गई है । इसमें मंत्री पुरोहित, सेनापति जैसे बड़े पदा- 
घधिकारियों का वेतन ४००० पण मासिक दिया गया है। प्रशास्ता, समाहर्त्ता 
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और आंतर्वशिक सदृश कमेचारियों का २००० पण मासिक; नायक, व्यावहारिक 
झान्तपाल श्रादि का १००० पण मासिक; अश्वमुख्य, रथमुख्य श्रादि का ६६० 
पण मासिक; विविध अध्यक्षों का ३३० पण मासिक; पदाति, सेनिक, लेखक, 
संख्यापक आदि का ४२ पण मासिक और अन्य छोटे-छोटे कमंचारियों को ५ पण 
मासिक वेतन मिलता था। इनके अतिरिक्त, यदि किसी राजसेवक की राजसेवा 
करते हुए मृत्यु हो जाती थी, तो उसके पुत्र और स्त्री को कुछ वेतन मिलता रहता 
था । साथ ही, उसके बालक, वृद्ध तथा व्याधिपीड़ित संबंधियों के साथ अनेक 
प्रकार के अनुग्रह प्रदर्शित किये जाते थे । 

२. सेनिक व्यय--सेना के विविध सिपाहियों व आफीसरों को किस दर से 
वेतन मिलता था इसका पूरा विवरण भ्रर्थशास्त्र में दिया गया हैं। मेंगस्थनीज 
के अनुसार चंद्रगुप्त मौयं की सेना में ६ लाख पदाति, तीस हजार अ्रश्वारोही, ६००० 
हाथी और ८००० रथ थे। यदि अथंशास्त्र में लिखे दर से इन्हें वेतन दिया जाता 
हो, तो केवल वेतनों में ही ३६३ करोड़ पण प्रतिवर्ष खर्च हो जाता था। इसमें संदेह 
नही, कि मागध-साम्राज्य में सेनिक व्यय की मात्रा बहुत अधिक होती थी । 

३. शिक्षा--मौयंकाल में जो व्यय राज्य की तरफ से शिक्षा के लिये किया 
जाता था उसे देवपूजा कहते थे। अथंशास्त्र के अध्ययन से प्रतीत होता है, कि अनेक 
शिक्षणालयों का संचालन राज्य की तरफ से भी होता था, और इनके शिक्षकों 
को राजा की तरफ से वेतन मिलता था। इसे भूति या वृत्ति न कहकर पूजा 
वेतन' (आनरेरियम ) कहते थे । 

४. दान--बालक, वृद्ध, व्याधिपीडित, आपत्तिग्रस्त और इसी तरह के अन्य 
व्यक्तियों का भरण-पोषण राज्य की तरफ से होता था। इस खच्च को दान 
कहते थे । 

५, सहायता--सरकार की ओर से अनेक कार्यों में भ्रनेकविध लोगों की 
सहायता की जाती थी । मंगस्थनीज के अनुसार शिल्पी लोगों को राज्यकोष से 
अनेक प्रकार से सहायता दी जाती थी। इसी तरह, कृषकों को भी विशेष दह्षागं 
में राज्य की ओर से सहायता प्राप्त होती थी। उन्हें समय-समय पर न केवल 
करों से मुक्त किया जाता था, पर राज्यकोष से धन भी दिया जाता था। 

६. सावंजनिक आमोद-प्रमोद--इस विभाग में वे पृण्यस्थान, उद्यान, 
चिड़ियाघर श्रादि अंतर्गत हैं, जिनका निर्माण राज्य की तरफ से किया जाता था । 
राज्य की ओर से पशु, पक्षी, सांप आदि जन्तुओ्रों के बहुत-से वाट' बनाये जाते थे, 
जिनका उद्देग्य जनता का मनोरंजन था । 
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७. सार्वजनिक हित के कार्य--इस संबंध में हम ग्रगले अध्यायों में विस्तार 
से प्रकाश डालेंगे । मौर्यकाल में जनता की स्वास्थ्यरक्षा, चिकित्सालय आदि 
का राज्य की तरफ से प्रबन्ध किया जाता था। दुभिक्ष, आग, महामारी आदि 
आपत्तियों से भी जनता की रक्षा की जाती थी । जहां जल की कमी हो, वहां 
कप, तड़ाग आदि बनवाने का विशेष ध्यान रखा जाता था । 

इन सबमें राज्य को बहुत खर्च पड़ता था और झ्रामदनी का काफी हिस्सा 
इन कार्यों में व्यय हो जाता था । 

८. राजा का वेयक्तिक खचें---मौर्यकाल मे राजा का वेयक्तिक खर्च भी कम 
नहीं था। श्रंतःपुर बहुत शानदार और विशाल बनाये जाते थे। सेकड़ों दौवारिक 
और हजारों झ्रांतर्वशिक सनिक हमेशा राजमहल में विद्यमान रहते थे। राजा 
बहुत शान के साथ रहता था। उसके निजी ठाट-बाट में भी बहुत श्रधिक व्यय 
होता था। केवल महानस (रसोई ) का खर्च इतना अधिक था, कि चाणक्य ने व्यय 
के विभागों में इसका पृथक रूप से उल्लेख किया है । राजप्रासाद की अपनी सूना 
(ब्ूचडखाना ) पृथक होती थी । राजमहल और अन्‍न्तःपुर के निवासी स्त्री- 
पुरुषों की संख्या हजारों में पहुंचती थी । 

राजा के परिवार के विविध व्यक्तियों को राजकोष से बाकायदा वेतन दिया 
जाता था । इसकी दर भी बहुत अधिक होती थी । युवराज, राजमाता और 
राजमहिषी को चार-चार हजार पण मासिक और कुमार वा कुमारमाता को 
एक-एक हजार पण मासिक वेतन मिलता था । यह उनकी अपनी निजी 
आमदनी थी, जिसे वे स्वेच्छा से खर्च कर सकते थे । 


(९) मदंमशमारी 


मौयंयुग में मनुष्यगणना प्रतिवर्ष होती थी । इसके लिये सरकार का एक 
स्थिर विभाग होता था, जो सदा मनुष्यों की संख्या अश्रपनी निबंधपुस्तकों में 
दर्ज रखता था। केवल मनुष्यों की ही गणना नहीं होती थी, श्रपितु पशु व जंतु 
भी गिने जाते थे । समाहर्त्ता और नागरक की तरफ से यह कार्य गोप नाम के 
राजपुरुष (जो प्रायः दस ग्रामों के शासक होते थे ) किया करते थे । ये राजपुरुष 
प्रत्येक ग्राम की निबंधपुस्तक में निम्नलिखित बातें दर्ज करते थे-- 

(१) गांव में चारों वर्णों के कितने-कितने आदमी हैं। (२) कितने किसान 
हैं। (३) कितने गोरक्षक या ग्वाले हें। (४) कितने सौदागर हें। (५) कितने 
कारीगर हें। (६) कितने नौकर हैं। (७) कितने दास हैं। (५) कितने दो 
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पैरोंवाले जन्तु हें। (६) कितने चौपाये हे। (१०) गांव में कुल धन कितना है। 
(११) गांव से कितनी बेगार मिल सकती हैं। (१२) गांव की चुंगी की श्रामदनी 
कितनी है। (१३) गांव के जुरमानों द्वारा कितनी आमदनी होती है । (१४) 
कितने मकान हें, जिनसे कर मिलता है । (१५) ग्राम के निवासियों में कितने 
पुरुष, कितनी स्त्रियां, कितने वृद्ध और कितने बालक हे। (१६) कितने घर हें, 
जिनसे कर नहीं मिलता । (१७) निवासियों के चरित्र किस तरह के हें । 
(१८) उनके पेशे क्या-क्या हें। (१६९) आमदनी कितनी-कितनी हे। (२०) 
उनका खर्च कितना-कितना हैं। 

मर्दमशुमारी के रजिस्टर में दर्ज होनेवाली इन बीस बातों को पढ़कर 
यह भलीभांत समझा जा सकता है, कि मौरयंकाल में मनृष्यगणना कितनी पूर्णता 
के साथ होती थी । मैगस्थनीज ने भी मनुष्यगणना के संबंध में इस प्रकार निर्देश 
किया है-- तीसरा वर्ग उन लोगों का है, जो जन्म और मृत्यु का पता लगाते 
तथा उसका हिसाब रखते हें। ऐसा करने का उद्देश्य केवल यही नहीं है, कि इससे 
कर वसूल करने में सहायता मिलती है, पर अ्रसली अभीष्ट बात यह हैँ कि चाहे 
कोई छोटा हो या बड़ा, किसी के जन्म या मृत्यु की बात राज्य दृष्टि से बच न 
सके ।' 


(१०) गुप्तचर विभाग 


विजिगीषु मागध-सम्राटों के लिये गुप्तचर विभाग को उन्नत करना परम 
आवश्यक था। चाणक्य ने इस विभाग का बड़ विस्तार के साथ वर्णन किया हूँ । 
मुख्यतया निम्नलिखित प्रयोजनों से गुप्तचरों का प्रयोग होता था:-- 

१. अमात्यों पर निरीक्षण रखने के लिये, अमात्य पद पर केवल वे ही व्यक्ति 
नियत किये जाते थे, जिनकी पहले गुप्तचरों द्वारा पूरी परीक्षा ले ली जाती थी । 
पुरोहित, सेनापति आदि सब महामात्यों की परीक्षा के लिये अनेकविध उपाय 
कौटलीय अभथंशास्त्र में लिखे हें। नियुक्ति के बाद भी अमात्यों के शौच' श्रौर 
अशौच' का पता गृप्तवर लोग लगाते रहते थे। बड़े-बड़े श्रमात्यों के श्रतिरिक्त 
राज्य के सब छोटे-बड़े कर्मचारियों पर गृप्तचरों की निगरानी रहती थी । 

२. पौर श्लौर जानपद लोगों की भावनाओं का पता लगाने के लिये भी गुप्तचर 
नियत किये जाते थे। जनता में किस बात से असंतोष है, लोग राजा को पसंद 
करते हूँ या नहीं, देश के धनी-मानी प्रभावशाली लोगों के क्या विचार हूं, श्रधीनस्थ 
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सामंतों का क्या रुख है । इन सब बातों का पता लेकर गुप्तचर लोग राज्य को 
सूचना भेजते रहते थे । 

३. गृप्तचर लोग विदेशों में भी काम करते थे। पड़ोसी शत्रु देश व विदेशी 
राज्यों की गति, विचार, भाव आदि का पता करने के लिये गुप्तचर सदा सचेष्ट 
रहते थे । जिस देश को अपने अधीन करना होता था, उसमें बहुत-से गुप्तचर 
नानाविध वेश बनाकर भेज दिये जाते थे। य॑ शत्रुओं में परस्पर फूट डालने तथा 
सब गुप्त भेदों का पता लगाने के काये में तत्पर रहते थे। इस विभाग के 
गुप्तचरों के कुछ भेद ये होते थे:-- 

(क) कापटिक छात्र--विद्यार्थी के वेश में दूसरे के मर्म को जानने के लिये 

नियुक्त गुप्तचर । 

(ख) उदास्थित--संन्यासी या वैरागी के वेश में प्रज्ञा और सदाचार से 

युक्त गुप्तचर । 

(ग) गृहपतिक--किसान व अन्य सीधे-सादे गृहस्थी के वेश में प्रज्ञा और 

सदाचार से युक्त गुप्तचर । 

(घ) वेदेहक--सौदागर के वेश में प्रज्ञा और सदाचार से युक्त 

गुप्तचर । 

(ड) तापस--मुंड या जटिल तपस्वी साधु के वेश में गुप्तचर । 

इनके अतिरिक्त रसोइया, स्नापक (स्नान करानेवाला ), बिस्तर बिछाने- 
वाला, नाई, प्रसादक, पानी भरनेवाला, रसद आदि का वेश बनाकर तथा वेश 
के अनुसार ही कार्य करते हुए प्रज्ञा और सदाचार से युक्त उच्चशिक्षित गुप्तचर 
लोग विदेशों में अपना कार्य करते रहते थे। कुबड़ा, किरात, मूक (गूंगा ), बधिर, 
जड़ आदि होने का बहाना करके भी बहुत-से गुप्तचर दूसरों के मर्म का पता लगाने 
में प्रयत्नशील रहते थे। स्त्रियां, वेश्यायें श्राद भी इस विभाग में नियुक्त 
होती थीं । बहुत-से गुप्तचर भिखमंगे बनकर अपना काये करते थे । 

गुप्तचर-विभाग के केन्द्र अनेक स्थानों पर होते थे । इन केंद्रों को संस्था" 
कहते थे | गृप्तवर लोग जिस किसी रहस्य का पता लगाते थे, उसे भ्रपने साथ 
संबद्ध संस्था" में पहुंचा देते थे । वहां से वह बात उपयुक्त राजकरमंचारी के पास 
पहुंच जाती थी । इसके लिये गुप्तलिपि का प्रयोग किया जाता था । विविध 
बातों को सूचित करने के लिये पृथक्‌-पृथक्‌ संज्ञायें बनी हुई थीं। इस गुप्तलिपि में 
लिखकर संदेश को यथास्थान पहुंचा दिया जाता था | विविध संस्थाशों को 
झापस में एक दूसरे का हाल नहीं मालूम हो सकता था। गुप्तचर लोग भी स्वयं 
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संस्था को नहीं जानते थे। संस्था और गुप्तचरों के बीच मध्यस्थ का कार्य गुप्त 
वेशवाली स्त्रियां करती थीं । ये स्त्रियां दासी, कुशीलवा, शिल्पकारिका, भिक्षुकी 
आदि नानाविध रूप बनाकर गुप्तचरों के संदेशों को संस्था' तक पहुंचाती थीं । 
संदेश को पहुंचाने के लिये केवल गुप्तलिपि का ही प्रयोग नहीं होता था, श्रपितु 
अन्य अनेक साधन भी काम में लाये जाते थे। इस काम के लिये बाजे, गीत आदि 
के संकेत बनाये हुए थे। साथ ही शंख-दंदुभी आदि की संज्ञायें बनी हुई थीं । 
खास तरह से गाने या बजाने से खास अभिप्राय का ग्रहण होता था। धुएँ, आग 
आदि के संकेतों से भी संदेश भेजे जाते थे । 
साम्राज्यवाद के उस युग में गुप्तचर-विभाग की बहुत ही महत्ता थी । 
(११) डाक-प्रबंध 


कौटलीय अर्थशास्त्र में कुछ निर्देश ऐसे आते है, जिनसे उस समय के डाक 
प्रबंध पर प्रकाश डाला पड़ता हे । उस समय संदेश भेजने के लिये कबतरों का 
प्रयोग किया जाता था। कपोतों के गले में पत्र लटकाकर उन्हें उड़ा दिया जाता 
था। खूब सधे हुए कबूतर ठीक स्थान पर ही पत्र पहुंचाने में समर्थ होते थे । 

जिस मागध-साम्राज्य में सड़कों, सराय आदि का समुचित प्रबंध था, वहां 
मुगल-काल के समान इन सरायों का उपयोग डाक पहुंचाने के लिये भी किया 
जाता था या नहीं, इस विषय में कोई निर्देश कौटलीय भ्र्थशास्त्र में हमें उपलब्ध 
नहीं होता । 


(१२) राजशक्ति पर जनता का प्रभाव 


मौर्यंकाल की शासन-व्यवस्था के प्रकरण को समाप्त करने से पूर्व राजशक्ति 
पर कुछ ऐसे प्रभावों का उल्लेख करना आवश्यक हैँ, जिनकी उपेक्षा शक्तिशाली 
से शक्तिशाली सम्राट भी नहीं कर सकता था। इस प्रकार का एक प्रभाव ब्राह्मण- 
श्रमणों का था। यद्यपि ये लोग नगर से बाहर जंगलों में निवास करते थे, पर 
देश की घटनाओं और नीति पर उनकी सदा दृष्टि रहती थी । जब वे देखते थे 
कि राजा कुमार्ग में प्रवृत्त हो रहा है, तो उसका विरोध करना उनका कतंव्य हो 
जाता था । इसीलिये चाणक्य ने लिखा हैं यदि ठीक तरह शासन न किया जाय 
या राजनीति में काम, क्रोध और शज्ञान श्रा जाय, तो वानप्रस्थ और परिव्राजक 
लोग भी कुपित हो जाते हें ।” ये वानप्रस्थ ब्राह्मण बहुत सादगी और गरीबी के 
साथ जंगलों में निवास किया करते थे । राज्य पर इनका प्रभाव बहुत भ्रधिक 
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होता था । चंद्रगुप्त मौयं के शासन से कुछ पूर्व ही जब सिकंदर ने भारत पर झ्राक्रमण 
किया, तो उसकी भेंट ऐसे अनेक नीतिज्ञ ब्राह्मणों से हुई थी । ये ब्राह्मण सिकंदर 
के' विरुद्ध भारतीय राजाओं को उभार रहे थे । एक बार एक ऐसे ब्राह्मण से 
सिकंदर ने पूछा-- तुम क्‍यों इस राजा को मेरे विरुद्ध भड़काते हो ?' ब्राह्मण 
ने उत्तर दिया--'में चाहता हूँ, कि यदि वह जीवे, तो सम्मानपूर्वक जीवे, नहीं 
तो सम्मानपूर्वक मर जावे ।' कहा जाता है, कि एक अन्य ब्राह्मण संन्यासी सिकंदर 
के पास आया और बोला-- तुम्हारा राज्य तो एक सूखी हुई खाल की तरह है, 
जिसका कोई गुरुताकेन्द्र नहीं होता । जब सिकन्दर राज्य के एक पाइवे पर खड़ा 
होता है, तो दूसरा पाइवं विद्रोह कर देता है ।” तक्षशिला के एक वृद्ध दंडी को 
सिकंदर के सम्मुख यह डर दिखाकर बुलाने की कोशिश की गई कि सिकंदर तो 
दुनिया के मालिक द्यौ: का पुत्र हैं, यदि तुम उसके सामने नहीं आग्मोगे, तो वह 
तुम्हारा सिर धड़ से अलग कर देगा ।” यह सुनकर दंडी ने उपेक्षाजनक हँसी हँस 
कर उत्तर दिया- में भी द्यौ: का उसी तरह पुत्र ३, जिस तरह सिकंदर ।। में अपने 
देश भारत से पूर्णतया संतुष्ट हैँ, जो माता की तरह मेरा पालन करती है ।/ उस 
दंडी ने व्यंग्य से यह भी कहा--यदि सिकंदर गंगा के पार के प्रदेश में जायगा, तो 
(नंद की सेना) उसे विश्वास दिला देगी, कि वह अभी सारे संसार का स्वामी 
नहीं बना है !' 

इसमे कोई संदेह नहीं कि ऐसे ब्राह्मणों की निर्भीक वृत्ति का राज्य पर बड़ा 
प्रभाव पड़ता था । राजा की अनीति को रोकने में ये बहुत सहायक होते थे । 
राजाश्रों के कुमाग्रगामी हो जाने पर जब तपस्वी ब्राह्मण कुपित हो जाते थे, तब 
स्थिति को संभालना कठिन हो जाता था । नंद के शक्तिशाली वंश का पतन 
आचाय॑ चाणक्य के कोप से ही हुआ था, वह नंद की अनीति को देखकर उसके 
विरुद्ध उठ खड़ा हुआ था । 

ब्राह्मण तपस्वियों के कोप की अपेक्षा भी जनता का कोप अधिक भयंकर 
माना जाता था। आ॥्राचाययं चाणक्य ने लिखा हैे--'जनता का कोप सब कोपों से 
बढ़कर है ।' चाणक्य भलीभांति समझता था, कि चाहे राजा न भी हो, पर यदि 
जनता की अवस्था उत्तम हो, तो राज्य अच्छी तरह चल सकता है ।' राज्य के' 
सम्बन्ध में यह परम्परागत सिद्धान्त मौर्यकाल में भी मान्य समझा जाता था, कि 
' प्रजा के सुख में ही राजा का सुख है, प्रजा के हित में ही राजा का हित है । हित- 
कर बात वह नहीं है, जो राजा को अ्रच्छी लगती है। हितकर बात तो वह है, जो 
प्रजा को प्रिय लगती है ।” 
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सत्यकेतु विद्यालंकार--मौये-साम्राज्य का इतिहास 


तेईसवां अध्याय 
मोयंकाल का आथिक जीवन 


(१) कृषि 


मौयकाल में भी भारत का मुख्य व्यवसाय कृषि ही था। मेगस्थनीज ने लिखा 
हैं, दूसरी जाति में किसान लोग हें, जो संख्या में सबसे अ्रधिक हैं। युद्ध करने तथा 
अ्रन्य राजकीय कत्तंव्यों से मुक्त होने के कारण वे अ्रपना सारा समय खेती में लगाते 
है ।' किसानों की अभ्रवस्था उस समय बहुत संतोषजनक थी । वर्षा की प्रचुरता के 
कारण दो फसले साल में हो जाती थीं, और किसान लोग नानाविध श्रन्नों तथा 
भ्रन्य पदार्थो को उत्पन्न कर सकते थे। इस विषय में मेंगस्थनीज के निम्नलिखित 
उदाहरण ध्यान देने योग्य हें-- 

भूमि का अधिक भाग सिंचाई में है । अतएवं उसमें एक साल के भीतर ही 
दो फसलें पैदा होती हें ।' 

यहां के लोग निर्वाह की सब सामग्री बहुतायत से पाकर प्राय: मामूली डील- 
डौल से अधिक होते हैं, और अपने गर्वीलि हाव-भाव के लिये प्रसिद्ध हैं ।' 

'भूमि पशुओ्रों के निर्वाह योग्य चारा तथा अन्य खाद्य पदार्थ भी प्रदान करती 
है। अ्रतः यह माना जाता है, कि भारतवर्ष में अ्रकाल कभी नहीं पड़ा है, श्रोर खाने 
की वस्तुओं की महंगाई भी साधारणतया कभी नहीं हुई है । चूंकि यहां साल में 
दो बार वर्षा होती है; एक जाड़े में, जब कि गेहूं की बुआई होती है, और दूसरी 
गरमी के दौरान में, जब कि तिल और ज्वार के बोने का उपयुक्त समय होता हैं, 
ग्रत: भारत के किसान प्राय: सदा साल में दो फसल काटते हैं। यदि उनमें से एक 
फसल कुछ बिगड़ भी जाती है, तो लोगों को दूसरी फसल का पूरा विश्वास रहता 
है । इसके अतिरिक्त, एक साथ होनेवाले फल और मूल जो दलदलों में उगते हैं, 
और भिन्न-भिन्न मिठास के होते हैं, मनुष्यों को प्रचुर खाद्य सामग्री प्रदान करते हें । 
बात यह है, कि देश के प्रायः समस्त मंदानों में ऐसी नमी रहती है, जो 
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समभाव से जमीन को उपजाऊ बना देती है, चाहे यह नमी नदियों द्वारा प्राप्त हुई 
हो, चाहे ग्रीष्म ऋतु की वर्षा के जल द्वारा। यह वर्षा प्रत्येक साल एक नियत 
समय पर झआइचयेजनक नियमितता के साथ बरसा करती हैं । कड़ी गरमी फलों 
और मूलों को विशेषतया कसेरू को पकाती हैं ।! 

'इतने पर भी भारतवासियों में बहुत-सी ऐसी प्रथायें हैं, जो वहां श्रकाल 
पड़ने की भावना को रोकने में सहायता देती हैँ । दूसरी जातियों में युद्ध के समय 
भूमि को नष्ट करने और इस प्रकार उसे परती व ऊसर कर डालने की चाल हें। 
पर इसके विरुद्ध भारतवासियों में जो कृषक समाज को पवित्र व अवध्य मानते 
है, भूमि जोतनेवाले किसी प्रकार के भय की आशंका से विचलित नहीं होते, 
चाहे उनके पड़ोस में युद्ध ही क्यों न हो रहा हो। दोनों पक्ष के लड़नेवाले युद्ध केः 
समय एक दूसरे का संहार करते हें, परन्तु जो लोग खेती में लगे हुए हें, उन्हें पूर्णतया 
निविध्न अपना काम करने देते हे । साथ ही न वे शरत्र॒देश का अग्नि से सत्यानाश 
करते हें, और न उसके पेड़ काटते है ।' 

मौयंकालीन भारत में किसानों की दशा के संबंध में कौटलीय अर्थशास्त्र 
से भी बहुत-सी बातें ज्ञात होती हैं। चाणक्य ने निम्नलिखित फसलों के नाम 
दिये हे :-- 

वर्षा ऋतु के प्रारंभ में बोई जानेवाली फसलें-शाली ब्रीहि और कोद्रव (तीन 
प्रकार के चावल ), तिल, प्रियंगू, वरक (मोठ) आदि । वर्षा ऋतु के मध्य में बोई 
जाने वाली फसलें--मूग, उड़द, शव्य आदि । वर्षा की समाप्ति के बाद बोई 
जाने वाली फस्लूं--कुशु म्भ, मसूर, कुलुत्थ, जौ, गेहूं, चना, श्रलसी, सरसों झादि । 
इनके अतिरिक्त ईख, कपास और नानाविध शाक-भाजियों के नाम तथा उनकी 
खेती के संबंध में चाणक्य ने उल्लेख किया है। इनमें मटर, आलू, ककड़ी, सहजन, 
तरबूज और खरबूजे के नाम आये हे । ईख के विषय में चाणक्य ने लिखा है, कि 
इसकी खेती में बहुत-सी बाधायें पड़ती हैँ, और बहुत खर्च होता है। अंगूरों तथा 
उनसे किशमिश बनाने का निर्देश भी अर्थशास्त्र में विद्यमान है। फलों में आराम, 
झ्रनार, आंवला, निम्ब, बेर, फालसा, अंगूर, जामुन, कटहल आदि के नाम दिये 
गये हे । 

मौर्यकाल में भी खेती के लिये हल और बैलों का प्रयोग होता था। भूमि को 
खूब अश्रच्छी तरह हल चलाकर तैयार किया जाता था । फिर उसमें नानाविध 
खादों को डालकर भूमि की उपजशक्ति को बढ़ाया जाता था। खाद के लिये 
गोबर, हड्डी और राख का प्रयोग होता था। बोने से पहले बीज को श्रनेक 
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अवस्थात्रों में रखा जाता था । चाणक्य ने लिखा हँ--बोने से पहले धान को 
सात रात तक झोस तथा धूप में रखना चाहिये । दाल आदि कोशीधानों (फलियों ) 
को तीन रात तक पाले तथा धाम में रखना चाहिये । गन्ना आदि के (जिनकी 
शाखा को बीज के रूप में बोया जाता हो ) बीज को, जहां से काटा गया हो, उस 
स्थान पर घी, मधु, सूकर की चर्बी और गोबर को मिलाकर लगाना चाहिये । 
कंदों के छेंदों पर मधु और घी को मिलाकर लगाना चाहिये । बिनौलों को गोबर 
में मल लेना चाहिये ।” खाद के विषय में चाणक्य ने लिखा हें--जब अंकुर 
निकल आावें, तो उनपर कड़वी मछलियों के खूब बारीक कुटे हुए चूर्ण को डालना 
चाहिये तथा स्नृहि (हथूर) के दूध से सींचना चाहिये । 

सिचाई के लिये जो विविध साधन मौर्यकाल में प्रचलित थे, उनका भी संक्षेप 
से उल्लेख करना उपयोगी हैं । (१) हस्तप्रार्वत्तिममू--पानी को किसी गढ़े 
में एकत्र कर फिर हाथ द्वारा सिचाई करना; या डोल, चरस आदि की सहायता 
से कुएं से पानी निकालकर सिचाई करना। (२) स्कंधरप्रिवत्तमम्‌--कंधों की 
सहायता से पानी निकालकर सिचाई करना। रहट या चरस को जब बेल खींचते 
हों, तो उनके कंधों से पानीनिकालने के कारण इस प्रकार की सिंचाई को 'स्कंध- 
प्रार्वत्तमम्‌ कहते थे । (३) स्रोतयंत्रप्रावत्तिमम्‌--वायु द्वारा (पवन-चक्की ) 
खींचे हुए पानी को स्रोतयंत्रप्रार्वत्तमम्‌ कहते थे। (४) नदीसरस्तटाककृपोद- 
घाटम्‌ू--नदी, सर, तटाक और कूप द्वारा सिचाई करना । (५) सेतुबंध--- 
बांध (डाम ) बनाकर उससे नहरें व नालियां निकालकर उनसे सिचाई 
करना । 

वर्षा के अतिरिक्त इन विविध साधनों से सिचाई का प्रबंध होने का 
परिणाम यह था, कि मौर्यंकाल में जमीन बहुत उपजाऊ रहती थी और प्रभूत 
परिमाण में अन्न उत्पन्न होता था । 


(२) व्यवसाय 


मंगस्थनीज ने भारत के विविध व्यवसायों और कारीगरों के संबंध में वर्णन 
करते हुए लिखा है, कि वे कला-कौशल में भी बड़े निपुण हैं, जेसा कि ऐसे मनुष्यों 
से आशा की जा सकती है, जो स्वच्छ वायु से सांस लेते हैं, और अत्यृत्तम जल का 
पान करते हैं ।। अधिक सुसभ्य भारतीयों में भिन्न-भिन्न व्यवसायों से श्राजीविका 
कमानेवाले लोग हैं । कई जमीन जोतते हें, कई व्यापारी हैँ, कई सिपाही 


कक 


हो 
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कौटलीय अर्थशास्त्र में उस युग के व्यवसायों का विस्तार से उल्लेख किया 
गया है, जो निम्नलिखित थे-- 

१. तंतवाय--मौर्यंकाल में सबसे मुख्य व्यवसायी तंतुवाय या जुलाहे थे। 
ये रुई, रेशम, सन, ऊन आदि के अनेकविध कपड़े तैयार करते थे । यूत चरखों 
पर काता जाता था, खड्टी पर उसकी बुनाई होती थी । सूत बढ़िया, मध्यम या 
घटिया है, इसे जांचकर उसकी कीमत दी जाती थी। कपड़े बनने के लियं कारखाने 
(कर्मान्त) होते थे । इनमें बहुत-से जूुलाहे एक साथ खड्डियों पर काम करते 
थे। राज्य की तरफ से इन्हें प्रोत्साहन दिया जाता था। चाणक्य ने लिखा है 
कि गंध और माल्य के दान तथा भ्रन्य प्रकार के अनुग्रहों से इन्हें प्रोत्साहित करे । 
जुलाहे वस्त्र बनाते समय यदि सूत को चुरा लें, तो उन्हें दंड दिया जाता था। 

ऊनी कपड़ों में कंबलों का वर्णन अर्थशास्त्र में बड़े विस्तार के साथ किया 
गया है । वहां लिखा है-- भेड़ की ऊन से बने हुए कंबल ब्वेत, शुद्ध लाल तथा कमल 
की तरह लाल--इन तीन रंगों के होते है । इन्हें चार तरह से बनाया जा सकता 
हे--(क) खचित ( बटे हुए सूत से बुनकर ), (ख) वानचित्र ( भिन्न-भिन्न 
रग के ऊन से बनकर ), (ग) खंडसंघात्य ( पटढ्टियां जोड़कर ), (घ) तंतु- 
विन्छिन्न (ऊन से ताना-बाना एक करके फिर बुनकर ) ।” ऊंनी कंबल दस तरह 
के होते थे । कौपचक (मोटा कंबल), कुलमितिक (सिर पर धारण करने के 
लिये प्रयुक्त होनेवाला ), सौमितिक (बैल के ऊपर डाला जानेवाला), तुरगा- 
स्तरण (घोड़े पर डाला जानेवाला ), वर्णक (रंगबिरंगी ), तलिच्छुक (बिस्तर 
पर बिछाया जानेवाला), वारवाण (कोट के लिये प्रयुक्त होनेवाला ), परिस्तोत्र 
(बड़े आकार का विशेष कंबल ) , समंतभद्रक (हाथी की झूल), श्राविक (बारीक 
ऊन का कंबल ) । 

भेड़ के अतिरिक्त अन्य पशुओं के बालों के भी विविध वस्त्र बनते थे। श्रथ- 
शास्त्र में ऐसे छः प्रकार के वस्त्रों का उल्लेख किया है, संपुटिका, लंबरा, कटवानक, 
प्रावरक और सत्तलिका । किस देश में कौन-सा कपड़ा अच्छा बनता है, इस 
संबंध में अर्थशास्त्र का निम्नलिखित उद्धरण बड़े महत्त्व का है-- जो कपड़ा बंगदेश 
में बनता है, वह रवेत और चिकना होता है। पुंडु देश का कपड़ा काला और मणि 
की तरह चिकना होता है । सुवर्णकुड्य देश का कपड़ा सूर्य की तरह रंगवाला 
और मणि के समान चिकना होता हैं । इसे एक समान सीधा रखकर और उलटा- 
टेढ़ा रखकर, दोनों तरह से बुना जाता है। काशी तथा पुंड़ देश के बने हुए सन के 
कपड़े भी बहुत उत्तम होते हें। मगध, पुंड़ और सुवर्णकुड्य देशों में विविध 
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व॒क्षों के पत्तों व छाल के रेशों से भी कपड़े बनाये जाते हैं ।' बंगाल की मलमल 
मोयंकाल म॑ भी प्रसिद्ध थी । मेगस्थनीज ने भी लिखा हैँ, कि भारतीय लोग बारीक 
मलमल के कपड़े पहनते है। इस देश के पहरावे के विषय में ग्रीक यात्री का यह वाक्य 
उल्लेख योग्य हू --- वे मलमल के फूलदार कपड़े पहनते हैं, सिर पर पगड़ी बांधते 
हैं, और चमकीले रंगों में रंगे हुए बस्त्रों का प्रयोग करते हैं ।' 

वस्त्र-व्यवसाय के साथ संबंध रखनेवाले धोबी, रंगरेज और दरजियों का 
उल्लेख भी अथंशास्त्र में हुआ है । साथ ही, रस्सी और कवच बनानेवाले व्यव- 
सायियों का भी वर्णन हैं । 

२. खानों में काम करनेवाले व्यवसायी--मंगस्थनीज ने भारत की खानों 
के विषग्न में लिखा है कि भारत की भूमि तो अपने ऊपर हर प्रकार के फल तथा 
कृषिजन्य पदार्थ उपजाती ही है, पर उसके गर्भ में भी सब प्रकार की धातुझों की 
अनगिनत खानें हे। इस देश में सोना और चांदी बहुत होता हैं । तांबा और लोहा 
भी कम नहीं होता । जस्ता और अन्य धातुएं भी होती हैं। इनका व्यवहार 
आभूषण व लड़ाई के हथियार तथा साज आदि बनाने के निमित्त होता हैं । 
चाणक्य ने अथंशास्त्र में खानों के व्यवसायों का विस्तार के साथ वर्णन किया है । 
इस विभाग के अध्यक्ष को आकराध्यक्ष' कहते थे। इस पद पर नियुक्त होनेवाले 
व्यक्ति के लिये यह झ्रावश्यक था, कि वह ताम्र आदि धातुओं की विद्या में पूर्ण- 
तया दक्ष हो, पारा निकालने की विद्या को जानता हो, और मणि-प्राणिक्य आदि 
रत्नों की पहचान रखता हो । आकराध्यक्ष के अधीन कमंचारी पहले विविध 
धातुओं की खानों का पता लगाते थे। कच्ची धातु की परीक्षा, उसके भार, रंग, 
तेज, गंध और स्वाद द्वारा की जाती थी। खान का पता लगाने के संबंध में चाणक्य 
ने लिखा हं, कि पहाड़ों के गड़ढों, गुफाश्रों, तराइयों तथा छिपे हुए छेंदों से नानाविध 
द्रव बहते रहते हें । यदि इस द्रव का रंग जामुन, आम, तालफल, पकी हुई हरिद्वा, 
हड़ताल, शहद, सिंगरफ, तोता या मोर के पंख के! समान हो, उसमें काई के सदृश 
चिकनाहट हो, वह पारदर्शक और भारी हो, तो समझना चाहिये कि वह सोने 
की कच्ची धातु के साथ मिलकर निकल रहा है । यदि द्रव को पानी में डालते 
ही वह तेल की तरह संपूर्ण सतह को व्याप्त कर ले, सब गर्दे और मेल को इकटठा 
कर ले, तो समझना चाहिये, कि वह ताम्र और चांदी की धातु से मिश्रित है। इसी 
तरह से अन्य धातुओं की खानों की भी पहचान की गई है। 

कच्ची धातु से शुद्ध धातु कैसे तैयार की जाय, धातु को कैसे नरम और लचक- 
दार बनाया जाय और उसमें विशेष-विशेष प्रकार के गुण कैसे उत्पन्न किये जाय॑, 
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'इन सब बातों का विवरण कौटलीय भअभथंशास्त्र में दिया गया है। विविध धातुओं 
के व्यवसाय के लिये पृथक्‌-पृथक्‌ अध्यक्ष होते थे, जो आकराध्यक्ष' के अधीन 
अपना कार्य करते थे । 

खानों पर राग्य का स्वत्व माना जाता था। उनका संचालन राज्य की 
तरफ से ही होता था। पर लोगों को किराये पर भी खानें दे दी जाती थीं । 
जितनी कुल उत्पत्ति हो, उसमें से भ्रपना हिस्सा भी राज्य तय कर लेता था। 
'खानों को बेच भी दिया जाता था । 

३. नमक का व्यवसाय--लवणाध्यक्ष की ग्रधीनता में नमक के व्यवसाय 
का संचालन होता था। नमक बनाने व बेचने के लिये राज्य की अनुमति आवश्यक 
'थी। नमक बनाने में मुख्यतया समुद्रजल का ही प्रयोग होता था । 

४. समुद्र से रत्न आदि निकालने का व्यवसाय--इस व्यवसाय के अध्यक्ष 
को खन्‍्यध्यक्ष' कहते थे। समुद्र से शंख, मणि, मुक्ता आदि विविध पदार्थों को 
निकलवाने तथा उन्हें शुद्ध करवाने तथा उनकी विविध वस्तुएं बनवाने का काय॑े 
खन्यध्यक्ष के अधीन होता था। अशथशास्त्र में अनेकविध मणि, रत्न, मुक्ता आदि 
के भेद तथा उनकी पहचान लिखी गई है। 

५. सुवर्णका र--सोना, चांदी आदि बहुमूल्य धातुओं को शुद्ध कर उनसे 
आभूषण बनाने का कार्य सुनार लोग करते थे। सुनारों की सहायता के लिये 
ध्यापक (भट्टी में हवादेनेवाले ), पांशुवातक (गर्द साफ करनेवाले ) आदि अनेक 
कारीगर होते थे । अर्थशास्त्र में बहुत प्रकार के हारों व अन्य आभूषणों का 
उल्लेख पाया जाता हैं । 

६. वेद्य--चिकित्सा का काम करनेवाले भिषक्‌ (साधारण वंद्य ), जांगलीविद्‌ 
(विष-चिकित्सक ), गर्भव्याधिसंस्था: (गर्भ की बीमारियों को ठीक करनेवाले ) 
और सूतिका-चिकित्सक (संतान उत्पन्न करानेवाले ) चार प्रकार के वद्य होते थे । 
'बद्यों के व्यवसाय पर भी राज्य का पूरा नियंत्रण था। इस संबंध में चाणक्य के 
निम्नलिखित नियम ध्यान देने योग्य हें“-- (क) सरकार को सूचना दिये बिना 
ही यदि चिकित्सक लोग ऐसे रोगी का इलाज करने लगें, जिनकी मृत्यु की संभावना 
हो, तो उन्हें पूवंसाहस दंड' दिया जाय। (ख) यदि किसी विपत्ति के कारण 
इलाज भलीभांति न किया जा सके, तो चिकित्सक को मध्यमदंड' दिया जाय । 
(ग) यदि इलाज के प्रति चिकित्सक उपेक्षा करे, रोगी पर समुचित ध्यान न दे 
भौर इस कारण रोग बढ़ जाय, तो चिकित्सक पर <दंडपारुष्य” का अपराध 
'लगाया जाय । 
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व समुद्र में अ्रनेक प्रकार के छोटे-बड़े जहाज चलते थे। उन सबको भारत में ही 
बनाया जाता था । 

१४. भनोरंजन करनवाले--इनमें नट, नतेंक, गायक, वादक, कुशीलव 
आदि अनेक प्रकार के शिल्पी सम्मिलित थे । 

१५. खाना पकानेवाले--इनके भी अनेक भेद थे। चावल-दाल पकानेवाले, 
मांस भोजन बनाने, रोटी सेकनेवाले, हलवाई आदि ग्रनेक प्रकार के पाचकों का 
उल्लेख चाणक्य ने किया है । 

१६. शौण्डिक--शराब बेचनेवाले । 

१७. वेश्यायें--इनके दो मुख्य भेद थे, गणिका और रूपाजीवा। गणिकायें 
प्रायः राजा व अन्य धनी व्यक्तियों की सेवा का कार्य करती थीं। इनका कार्य 
राजा के छत्र, चामर, इतरदान, पंखा, पालकी, पीठिका, रथ आदि के साथ रहकर 
राजा की शोभा को बढ़ाना होता था । रूपाजीवा वेश्यायें स्वतन्त्र पेशा करती 
थीं। 

इनके अतिरिक्त गंधपण्या: (सुगंधियां बनाने और बेचनेवाले ), माल्य- 
पण्या: (मालायें बनाने और बेचनेवाले ), गोरक्षक (ग्वाले), कमंकर (मजदूर), 
तालापचारा: (बाजे बनानेवाले ), राज (मकान बनानेवाले ), मणिकारु (विविध 
रत्नों, मणियों व हीरे आदि को काट व तराशकर उसके आभूषण बनानेवाले 
आर देवताकारु ( विविध देवी-देवताञों की मूर्तियां बनानेवाले) शिल्पियों का 
उल्लेख भी अथशास्त्र में हुआ हें । 


(३) व्यापार 


कृषि और व्यवसाय के समान व्यापार भी मौयंकाल में बहुत उन्नत था। 
ग्राम के छोटे-छोटे सोदागरों से लेकर बड़ी-बड़ी कंपनियां तक उस काल में विद्य- 
मान थीं । गांवों के सौदागर व्यापार के साथ-साथ खेती व अन्य छोटे-छोटे काम 
भी अपनी आजीविका के लिये किया करते थे। देहात में माल की बिक्री के लिये 
मंडियां भी लगती थीं । ये मंडियां जल और स्थल-मार्गों के नाकों पर लगाई 
जाती थीं । शहरों के व्यापारियों के संबंध में अनेकविध नियमों का उल्लेख 
श्राचायं चाणक्य ने किया है । इन नियमों का मुख्य प्रयोजन यह था, कि माल में 
मिलावट न हो सके । इस विषय में अर्थशास्त्र के निम्नलिखित नियम उल्लेखनीय 
हैं-- 

जो घटिया माल को बढ़िया बताकर बेचता हो, जिस स्थान का वह माल 
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हो उससे भिन्न किसी अन्य स्थान का बताकर बेचता हो, मिलावटी माल को 
गसली बताता हो, जिस माल का सौदा किया गया हो, देते समय उसे बदलकर 
दूसरा माल रख देता हो, तो उस व्यापारी पर न केवल ५४ पण जुर्माना किया 
जाय, अपितु उससे क्षतिपूर्ति भी कराई जाय ।' | 

यदि कोई दृकानदार तराजू और बट्टों को ठीक न रखकर जनता को ठगता 
था, तो उसपर भी जुर्माना किया जाता था। पर थोड़े से फरक पर ध्यान नहीं 
दिया जाता था। परिमाणी और द्रोण भर चीज के तोलने पर यदि आधे पल का 
फरक हो, तो उसे उपेक्षणीय समझा जाता था। पर इससे अधिक फरक होने पर 
दूकानदार को १२ पण दंड मिलता था। यदि कमी अधिक हो, तो दंड और अधिक 
किया जा सकता था । यदि तराजू के दोष के कारण तोनने में १ कर का 
फरक पड़े तो उसे माफ कर दिया जाता था। पर इससे अधिक कमी होने पर 
दंड मिलता था। २ कषे से अधिक कमी होने पर दंड की मात्रा ६ पण होती थी'। 
अधिक कमी होने पर इसी अनुपात से जुर्माना बढ़ता जाता था । 

शहरों में भिन्न-भिन्न वस्तुओं के बाजार अलग-अलग होते थे । कौटलीय 
अर्थशास्त्र में जिस आदर्श नगर का चित्र उपस्थित किया गया है, उसमें मांस, 
चावल, रोटी, मिठाई आदि भोज्य पदार्थों की दूकानों के लिये पृथक्‌ व्यवस्था की 
है, वहां सुगंधित तल, माला, फूल, वस्त्र आदि की दूकानों के लिये अलग जगह 
रखी गई है। शहरों में जहां बड़ी-बड़ी दूकानें होती थीं, वहां फेरीवालों की भी 
कमी न थी । फेरीवाले घूम-घूम कर माल बेचते थे । 

मौयंकाल में भी व्यापारी लोग मुनाफा उठाने के लिये अनेक अनुचित 
उपायों का प्रयोग किया करते थे कभी-कभी वे माल को रोक कर दाम बढ़ा 
देते थे, परस्पर एका करके माल को अधिक कीमत पर बेचने का निश्चय कर 
लेते थे । आचार्य चाणक्य की सम्मति में ये बातें श्रनुचित थीं, इसीलिये उन्होंने 
ऐसा करनेवालों के लिये १००० पण जुर्माना की व्यवस्था की थी । 

दूकानदार लोग कितता मुनाफा लें, इस पर भी राज्य की तरफ से नियंत्रण 
होता था । श्राम चीजोंपर लागत से पांच फीसदी अधिक मुनाफा लिया जा सकता 
था। विदेशी माल पर १० फीसदी मुनाफा लेने की भ्रनुमति थी। इसमें $ फीसदी 
मुनाफा लेने पर १०० पण से २०० पण तक के क्रय-विक्रय पर ५ पण जुर्माना किया 
जा सकता था। ३ फीसदी से और अधिक अनुचित मुनाफा लेने पर जुर्माने की 
मात्रा इसी अनुपात से बढ़ा दी जाती थी । 

जब बाजार में माल बहुत झा जाता था, और इस कारण कीमत गिरनी शुरू 

३५ 
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हो जाती थी, तो उसे एक स्थान पर एकत्र कर, या मुकाबला रोककर कृत्रिम 
उपायों से कीमत का क्षय रोक दिया जाता था । चाणक्य को यह अभीष्ट नहीं 
था, कि व्यापार में लाभ न हो। उनका सिद्धांत तो यह था, कि चाहे लाभ कितना 
होता हो, पर यदि वह प्रजा के लिये हानिकारक है, तो उसे रोक दिया जाय । 

व्यापारियों की दूकानों पर माल को तोलने या मापने के लिये झनेक व्यक्ति 
होते थे। अर्थशास्त्र में इन्हें क्रमशः धरक' और मापक' लिखा गया हैं। यदि 
तोलते व मापते हुए ये लोग बेईमानी करते थे, तो इन्हें भी कठोर दंड दिया जाता 
था । 

मौयंकाल में भारत का आंतरिक व्यापार बहुत उन्नत था । यह व्यापार 
जल और स्थल दोनों प्रकार के मार्गों से किया जाता था। इन मार्गों का उल्लेख 
हम शअ्रगले प्रकरण में करेंगे । भिन्न-भिन्न स्थानों की भिन्न-भिन्न वस्तुएं प्रसिद्ध 
थीं। स्वाभाविक रूप से व्यापारी लोग इन प्रसिद्ध वस्तुओं को एक स्थान 
से दूसरे स्थान पर ले जाकर बेचते थे । हिमालय के अतिरिक्त द्वादशग्राम', 
झारोह',, बाह्ललव' आ्रादि स्थानों के अनेकविध चमड़े बहुत प्रसिद्ध थे । इसी 
तरह कोशल, काव्मीर, विदर्भ, कलिग आदि के हीरे; ताम्नरपर्णी, पांडय, केरल 
आदि के मोती; मालेयक्ूट आदि पवतों की मणियां उस समय सारे भारत में 
प्रसिद्ध थीं। नेपाल के कंबल, बंग देश के रवेत और महीन कपड़े (मलमल ), काशी 
तथा पुण्ड्देश के सनियां कपड़े और मगध तथा सुवर्णकुडय के रेशेदार वृक्षों के 
रेशों से बने वस्त्र उस समय सारे भारत में प्रसिद्ध थे। मौयंकाल के सौदागर 
व्यापार के लिये बड़े-बड़े काफिले (सार्थ) बनाकर सब जगह आया-जाया करते 
थे। जब कोई काफिला माल लेकर किसी शहर में पहुंचता था, तो शुल्कशाला 
(चुंगीधर) के चार-पांच श्रादमी साथंवाह (काफिले का नेता) के पास जाकर 
पूछते थे-- तुम कौन हो ? कहां के हो ? तुम्हारे पास कितना और क्या माल 
है ? पहली मुहर तुम्हारे माल पर कहां लगी थी ?” इन काफिलों की रक्षा का 
भार राज्य पर होता था। उस समय के मार्ग भयंकर जंगलों में से होकर गुजरते थे, 
जिनमें जंगली हिख्र पशुओं के अतिरिक्त चोर, डाकू व आटविक लोग भी रहते 
थे। मौयंकाल का शासन इतना व्यवस्थित था, कि काफिलों को ग्पनी रक्षा के 
लिये स्वयं दास्त्र धारण करने की आवश्यकता नहीं रह गई थी। राज्य सार्थ में 
चलनेवाले प्रत्येक व्यापारी से १३६ पण मार्गकर (वर्तनी) लेता था । इसके बदले 
में उसकी भी जान की रक्षा का उत्तरदायित्व राज्य ले लेता था। इसी तरह 
माल पर झलग कर था। एक खुरवाले पश्ु पर लदे माल पर १ पण, श्रन्य 
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पशुझों के लिये $ पण, छोटे पशुञ्रों पर ६ पण और सिर पर उठाये हुए माल 
पर १ माष कर लिया जाता था। इन करों के बदले में सरकार का यह ककत्तंव्य 
था, कि यदि व्यापारी का माल मार्ग में लुट जाय, तो उसे राज्य की तरफ से 
हरजाना दिया जाय । 

मौयंकाल में विदेशी व्यापार भी बहुत उन्नत था। भारत की पश्चिमोत्तर, 
उत्तर तथा उत्तरपूर्वी सीमायें अनेक देशों के साथ छती थीं। उनके साथ भारत 
का व्यापारिक संबंध विद्यमान था। स्थलमार्ग से जानेवाले बड़े-बड़े काफिले इन 
पड़ोसी राज्यों में व्यापार के लिये आया-जाया करते थे। कौटलीय अर्थशास्त्र 
में विदेशी काफिलों का भी उल्लेख किया गया है, जो व्यापार के लिये भारत 
में आया करते थे । 

विदेशी व्यापार जहां खुश्की के रास्ते से होता था, वहां समुद्र द्वारा भी बड़ी- 
बड़ी नौकायें व्यापार की वस्तुओं को ढोने का काम करती थीं । महासमुद्रों में 
जानेवाले जहाजों को संयात्य: नाव” और प्रवहण' कहते थे । कौटलीय भ्रर्थ- 
शास्त्र में चीन तथा ईरान की व्यापारी वस्तुओं का उल्लेख है । चाणक्य ने लिखा 
हँ-- रेशम और चीनपट्ट, जो चीन देश में उत्पन्न होते हें, श्रेष्ठ समझे जाते हें ।' 
इसी तरह मुक्ताओों की विविध किसमों का उल्लेख करते हुए चाणक्य ने 
कार्देमिक मुक्ताझों का भी एक भेद बतलाया हैं । ईरान की कर्दम नदी में 
उत्पन्न हुए मोतियों को कार्दमिक कहते थे । 

मौयंकाल में भारत का परिचिमी देशों से भी समुद्र के मार्ग से व्यापार प्रारम्भ 
हो चुका था। यह व्यापार मुख्यतया मिस्र के साथ में था। सिकंदर के साम्राज्य 
के पतन के बाद मिस्र का राजा टाल्मी हुआ, जो चन्द्रगुप्त मौयं का समकालीन था । 
उस समय में मिस्र की राजधानी अलेक्जेण्ड्या विदेशी व्यापार का बहुत बड़ा 
केन्द्र थी। श्रलेक्जेण्डिया से कुछ दूरी पर फेरास नामी द्वीप में टाल्मी ने एक विशाल 
प्रकाशस्तम्भ का निर्माण कराया । यह संसार के सात आइचर्यों में गिना जाता था। 
अशोक के समकालीन मिस्र के राजा टाल्मी फिलेडेल्फस ने भारत आदि पूर्वी 
देशों के साथ मिस्र के व्यापार को बढ़ाने के लिये आर्सीनोए से लालसागर तक एक 
नहर बनवाने का संकल्प किया था । इस नहर को १५० फीट चौड़ा और ४५ 
फीट गहरा बनाया जा रहा था। इस नहर का उद्देश्य यही था कि भारतीय माल 
को श्रलेक्जेण्डिया पहुंचाने के लिये स्थल पर न उतारना पड़े, और लालसागर 
से इस कृत्रिम नहर के रास्ते जहाज नील नदी होकर सीधे शअ्रलेक्जेण्डिया पहुंच 
जाय॑ । दुर्भाग्यवश, यह नहर पूरी नहीं हो सकी । पर मिस्र के साथ भारत का 
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व्यापार जारी रहा। इसी प्रयोजन से टाल्मी ने लालसागर के तट पर एक नये 
बन्दरगाह की स्थापना की, जिसका नाम बरनिस था । यहां से खुश्की के रास्ते 
अलेक्जेण्डिया केवल तीन मील की दूरी पर था। इस रास्ते पर माल को ढोने का 
काम काफिलों द्वारा होता था । 

(४) आने-जाने के साधन 

मौर्यकाल में आने-जाने के मार्ग दो प्रकार के थे, जलमार्ग और स्थलमार्ग । 
दोनों प्रकार के मार्गों से विविध प्रकार के साधनों द्वारा यात्रा की जाती थी । 
चाणक्य की सम्मति में जलमार्गों की अपेक्षा स्थलमार्ग अधिक अच्छे होते हे । 
उसने लिखा हँ-- पुराने आचार्यो की सम्मति है, कि जलमार्ग और स्थलमाग 
में जलमार्ग अधिक श्रच्छे होते हैं, क्योंकि जलमार्ग द्वारा परिश्रम कम पड़ता है, 
ओर ख् भी कम होता हैं। साथ ही जलमागं द्वारा व्यापार में मुनाफा भी खूब 
होता है ।' पर चाणक्य का मत हैँ कि स्थलमार्ग ज्यादा अच्छे हैं, क्योंकि जलमार्ग 
में खतरे बहुत हैं। जलमार्ग सदा प्रयुक्त नहीं हो सकते और फिर उनमें श्राशंका 
भी बनी रहती है ।' 

जलमार्गों का महकमा नावाध्यक्ष' के अधीन रहता था । ग्रर्थशास्त्र के 
अनुसार जलमार्गों के निम्नलिखित भेद होते थे-- 

१. कुल्या--देश के अन्तगंत नदियों, नहरों तथा अन्य प्रकार के जलमार्गों को 
कुल्या कहते थे। 

२. कूलपथ--समुद्र के तट के साथ-साथ जो छोटे-बड़े जहाजों से व्यापार 
होता था, उसे कूलपथ कहत थे। चाणक्य की सम्मति में कुल्या और कूलपथों में 
तुलना करने पर कूलपथ अ्रधिक अच्छे पाये जाते हैँ, क्योंकि उनमें व्यापार अधिक 
हो सकता है। वे कुल्यापथ की तरह अस्थिर व अनिश्चित नहीं होते । नदियां 
व नहरें सूख जाती हैं, व्यापार के श्रयोग्य हो जाती है पर समुद्रतट नहीं । 

३. संयानपथ--महासमुद्रों के जलमार्गों को संयानपथ कहा जाता था। 

जलमार्गो द्वारा प्रयुक्त होनेवाली विविध नौकाओ्रों का अर्थशास्त्र में उल्लेख 
किया गया हैं ।-- 

(१) संयात्य: नाव--बड़े-बड़े जहाज नये महासागरों में व्यापार के लिये 
जाया करते थे । जिस समय ये जहाज किसी बंदरगाह (क्षेत्र ) पर 
पहुंचते थे, तो इनसे शुल्क लिया जाता था। 

(२) प्रवहण--सपमुद्रों में जानेवाले व्यापारी जहाजों को प्रवहण कहते थे । 
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प्रवहणों का प्रबन्ध करने के लिये एक पृथक अमात्य का उल्लेख 
अर्थशास्त्र ने किया है। 

(३) शंखमुक्ताग्राहिणः नाव:--समुद्र से शंख, मोती आदि एकत्र करने 
वाली नौकायें । 

(४) महानाव--बड़ी नदियों में चलनेवाली बड़ी-बड़ी नोौकायें । 

(५) ग्राप्रनाविकाधिष्ठिता नौः--निपुण नाविकों द्वारा अधिष्ठित राज- 
कीय नौकायें। ये नौकायें राजा के अपने सेर के लिये काम आती थीं। 

(६) क्षुद्रका नाव:--नदियों में चलनेवाली छोटी-छोटी नकायें । 

(७) स्वतरणानि--लोगों की निजी नौकायें । 

(८) हिखिकाः--सामुद्रिक डाकुओं के जहाज । मौयंकाल में भी सामुद्रिक 
डाकुओं की सत्ता थी, जो व्यापारी जहाजों पर हमले कर उन्हें लूट 
लिया करते थे। चाणक्य ने इनके सम्बन्ध में एक ही नीति बताई 
है। वह यह कि इन्हें नष्ट कर दिया जाय । 

विविध प्रकार की इन नौकाओं के अतिरिक्त, नदियों व नालों में पार उतरन 

के लिये काष्ठसंघात (लकड़ी के स्‍लीपरों का बेड़ा), वेणुसंघात (बांसों का 
बेड़ा), अलाव (तुम्बों का बेड़ा), चर्मकरण्ड (खाल से मढ़ा हुआ एक बड़ा 
टोकरा ), दुृति (खाल का हवा से भरा हुआ थेला), प्लव (छोटी डोंगी), 
गण्डिका (पशु-विशेष की हवा से भरी हुई खाल) और वेणिका (सरकण्डों 
का बंड़ा) का भी प्रयोग होता था। युद्ध के लिये भी इन विविध बेड़ों का 
प्रयोग किया जाता था । 

जहाजों और नोकाओं की सुरक्षा के लिये राज्य की ओर से बहुत ध्यान 

दिया जाता था। जलमार्ग में अनेक प्रकार के खतरे होते हैं, इसलिये उनसे बचने 
के लिये राज्य की ओर से अनेक प्रकार की व्यवस्थायें की जाती थीं । आषाढ़ से 
कारतिक तक, चौमासे में बेवल वे ही नौकायें प्रयुक्त हो सकती थीं, जिनके पास राज्य 
की ओर से प्रमाणपत्र होता था । चाणक्य ने लिखा हैे--इस काल में केवल उन्हीं 
नौकाओशों को चलने दिया जाय, जिनमें शासक नियामक, दात्ररश्मिग्राहक, उत्सेचक 
ग्रादि सब कमंचारी सुचारू रूप से व्यवस्थित हों; और जो आकार में काफी 
बड़ी हों ।' 

नोकाओं व जहाजों की सुरक्षा का भलीभांति प्रबःध होते हुए भी जब कोई 

जहाज विपत्ति में फंस जाता था, तो उसके साथ बहुत श्रनुग्रह का बरताव किया 
जाता था। चाणक्य ने लिखा है, तूफान के कारण आहत हुआ कोई जहाज जब 
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बन्दरगाह पर पहुंचे, तो उसपर बन्दरगाह का भ्ध्यक्ष पिता के समान श्नुग्रह 
करे । यदि जहाज का माल पानी के कारण खराब हो गया हो, तो उसको शुल्क 
से मुक्त कर दिया जाता था, या केवल आधा शुल्क लिया जाता था । 

विशाल मागध-साम्राज्य में स्थलमार्गों (सड़कों) का एक जाल-सा बिछा 
हुआ था। पाटलिपुत्र को केन्द्र बनाकर उत्तर, दक्षिण, पूर्व, पदिचिम--सब दिशाश्रों 
में सड़कें जाती थीं। मार्गों का प्रबंध राज्य के एक पृथक्‌ विभाग के अधीन था । 
प्रति श्राध कोस के बाद सड़कों पर दूरी-सूचक प्रस्तर लगे रहते थे । जहां एक 
से अधिक मार्ग विभकत होते थे, वहां प्रत्येक मार्ग की दिशा का प्रदर्शन करनेवाले 
चिह्न लगे रहते थे । उत्तर-पश्चिमी सीमाप्रदेश की राजधानी को पाटलिपुत्र 
से मिलानेवाली एक १५०० कोस लम्बी सड़क थी । उस समय का कोस २०२२३ 
गज का होता था । 

व्यापार के चार मार्ग पूर्व, पश्चिम, दक्षिण, उत्तर-वारों दिश्ञाओं में गये थे । 
चाणक्य ने इन व्यापारिक मार्गों की तिजारत की दृष्टि से तुलना की है । उसने 
लिखा है-- पुराने आचार्यों के अनुसार स्थलमार्गों में हैमवतपथ (उत्तर दिशा 
में हिमालय की तरफ जानेवाली सड़क), दक्षिण-पथ (दक्षिण दिशा में जाने- 
वाली सड़कें) से अ्रच्छा हैं। क्‍योंकि उसी के द्वारा हाथी, घोड़े, गन्धद्रव्य, 
हाथीदांत, चमड़ा, चांदी, सोने आदि बहुमूल्य पदार्थों का व्यापार होता है । 
पर कौटल्य इस सम्मति से सहमत नही हैं । कम्बल, चमड़ा, घोड़ा तथा 
इसी तरह के कुछ व्यापारिक पदार्थों के अ्रतिरिक्त शंख, वज्ञ, मणि, मोती, 
सोना आदि दक्षिणपथ से ही आते हैं । दक्षिणपथ में भी वह मार्ग सबसे महत्त्व 
का है जो खानों में से गुजरता हँ,जिसपर आना-जाना बहुत रहता हैँ, और 
जिसपर परिश्रम कम पड़ता हैं । निःसन्देह, इस विषय में चाणक्य की सम्मति 
ही ठीक थी । पुराने छोटे जनपदों के युग में उत्तर की तरफ जानेवाले हेमवत 
पथों का चाहे कितना ही महत्त्व रहा हो, पर आसमुद्र क्षितीश मागध-साम्राज्यों 
के समय में दक्षिण की तरफ जानेवाले वणिकपथों का महत्त्व बहुत बढ़ गया था । 
सोने, चांदी, मोती आदि के अ्रतिरिक्त विदेशी सामुद्रिक व्यापार भी इन्हीं मार्गों 
से होता था। व्यापार के अतिरिक्त इन मार्गों का राजनीतिक महत्त्व भी था। 
चाणक्य ने लिखा हँ--शत्रु पर आक्रमण करने के आधार वणिक्पथ ही हैं + 
वणिक्पथों से ही गुप्तचरों का श्राना-जाना, शस्त्र, कवच, घोड़े, गाड़ी श्रादि का क्रय- 
विक्रय किया जाता हैं ।' दक्षिण की ओर मागध-साम्रास्य का विस्तार करनेवाले 
मौयं-सद्राटों के समय में दक्षिण के मार्गों का महत्त्व भ्रव..य ही बहुत अधिक था # 
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कौटलीय अर्थशास्त्र में स्थलमार्गों पर चलनेवाले अनेकविध यानों का भी 
वर्णन मिलता है । (१) पारियानिक रथ--साधारण प्रयोग के रथ । (२) 
सांग्रामिक रथ--लड़ाई के लिये इस्तेमाल होनेवाले रथ। (३) परपुराभियानिक- 
शत्रुओं के दुर्गों पर आक्रमण करने के लिये उपयोगी रथ | (४) वेयनिक रथ- 
ऐसे रथ जिनका प्रयोग सैनिक शिक्षा के लिये किया जाय। (५) देवरथ। (६) 
पुष्पथ । (७) लघुयान । (८) गोलिगयान--बैलगाड़ी । (६) शकट । 
(१०) शिविका--पालकी । (११) पीठिका--डोली । इनके अतिरिक्त 
सवारी के लिये हाथी, घोड़ा ऊंट आदि का भी अभशासच्त्र में उल्लेख है । 


(५) तोल और माप के परिमाण 


तोल और माप आदि के जिन परिमाणों की शुद्धता के लिये मौयेकाल में इतना 
ध्यान दिया जाता था, उनके सम्बन्ध में भी यहां विवरण देना आवश्यक हैं। 
तोल के लिये निम्नलिखित बट्टे काम आते थे-- 
५ रत्ती--एक माषक (सुवर्णमाष) >ल्‍वर्तमान समय का है मासा 
१६ माषक"-एक कर्ष ([सुवर्ण ) ->वर्तमान समय का ह तोला 
४ कर्ष--एक पल वर्तमान समय का २३ तोला या आधी छुटांक । 
४ सुवर्ण (ई छटाक), ८ सुवर्ण (१ छटांक), २० सुवर्ण (२३ छटांक ), 
४० सुवर्ण (५ छटांक ), और १०० सुवर्ण (१२३ छटांक) के बट्टे उस समय 
प्रचलित थे । इसी तरह, १ पल (२३ तोला), १० पल (५ छटांक ), २० पल 
(१० छुटांक ), ४० पल (२० छटाक) और १०० पल (३ सेर २ छटांक ) के 
बट्टे मोयंयुग में प्रयुक्त होते थे । 
श्रधिक वजन के माल को तोलने के लिये ये बट्टे प्रचलित थे-- 
१२३ कर्ष (२०० माषक) ८-८१ कुडम्ब--वर्तमान समय का लगभग २ छुटांक 


४ कुड़म्ब न5 १ प्रस्थल्‍" ८ छूटांक 

४ प्रस्थ न १ आढकन्‍-२ सेर 

४ झाढक न १ द्रोण"|८ सेर 

१६ द्रोण न5+ १ वारीज"-३ मन ८ सेर 
१० द्रोण नै १ वह्ृत-२ मन 

२० द्रोण न १ कुम्भ"-४ मन 


बट्टे लोहे या पत्थर के होते थे। चाणक्य के अनुसार बट्टे बनाने में ऐसी धातु या 
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भ्रन्य पदार्थ इस्तेमाल करने चाहिये, जो गीले होने से खराब न हों, और गरमी से 

भी जिनपर असर न पड़े । 

माप के लिये निम्नलिखित परिमाण भअभर्शास्त्र में लिखे गये हं--- 

आ्राठ परमाणु--एक विप्रुट्‌ 

श्राठ विप्रुट--एक लिक्षा 

ग्राठ लिक्षा--एक यूकामध्य 

आठ यूकामध्य--एक यवमध्य 

झाठ यवमध्य--एक अंगुल 

चार अंगुल"-एक धन्‌ग्रह 

आठ अंगुल--एक धनुर्मुष्टि 

बारह अंगुल--एक विस्तस्ति 

दो विस्तस्ति--एक अरत्नि 

४२ अंगूल--एक किष्कु 

८४ अंगुल--एक व्याम 

१०८ अंगुल--एक गाहंपत्य या धनु 

१६२ अंगुल--एक दंड 

१० देंड--एक रज्ज्‌ 

१००० धनु"-एक गोरुत या क्रोश 

४ गोरुत--एक योजन 

इस परिमाण में १ अंगुल वतंमान समय के हूँ इंच के बराबर है, और इस हिसाब 
से १ गोरुत या क्रोश २२५० गज के और एक योजन ५छ+ मील के बराबर 
हे । 

अंगल के जितने छोटे-छोटे हिस्सों को मापने के परिमाण अभ॑शास्त्र में दिये 
हैं, उनसे सूचित होता है, कि उस समय में चीजों की लम्बाई बड़ी बारीकी से 
नापी जाती थी । माप का सबसे छोटा मान परमाणु इंच के लगभग चालीस 
हजारवें हिस्से के बराबर था । इस सम्बन्ध में वैज्ञानिक दृष्टि से जो सूक्ष्म 
हिसाब उस समय लगाया जाता था, उसका इससे भलीभांति परिचय मिल 
जाता हैं । 

तोल के परिमाणों का विभाग पौतवाध्यक्ष के अधीन होता था; और माप 
के परिमाण मानाध्यक्ष के अ्रधीन रहते थे। ये दोनों अ्रमात्य तौल और मांप की 
व्यवस्था बड़ी बारीकी के साथ मौयकाल में प्रतिपादित करते थे । 
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(६) मुद्रापद्ध ति 

मौयंकाल के कोई सिक्‍के अभी तक उपलब्ध नहीं हुए । पर कौटलीय 
अथंशास्त्र के अनुशीलन से उस समय की मुद्रापद्धति के सम्बन्ध में अ्रनेक उपयोगी 
निर्देश प्राप्त होते हें । मौयंकाल में मुद्रापद्धति के संचालन के लिये एक पृथक 
अमात्य होता था, जिसे लक्षणाध्यक्ष' कहते थे । टकसाल का प्रधान अधिकारी 
'सौर्वाणक' कहलाता था। अथशास्त्र में दो प्रकार के सिक्‍्क्रे लिखे हे-- 

१. कोषप्रवेश्य--ये मुख्य सिक्‍के होते थे, वतेमान परिभाषा में इन्हें लीगल 
टेडर' कहा जा सकता है । राजकीय कर तथा क्रय-विक्रय के लिये इन्हीं को 
प्रामाणिक माना जाता था । 

२. व्यावहारिक--इनकी कीमत कोषप्रवेश्य सिक्‍कों पर ही झ्राश्चित थी । 
ये साधारण लेन-देन के काम आते थे । वर्तमान परिभाषा में इन्हें टोकन मनी 
कह सकते हैं । 

सिक्‍के अनेक मूल्यों के होते थे । चांदी के सिक्‍कों में चार भाग तांबा, एक भाग 
त्रपु, सीसा या अन्य धातु और नौ भाग शुद्ध चांदी रहती थी। इस सिक्‍के को 
पण या रुप्यरूप कहते थे । पण के अतिरिक्त वतंमान अरठन्नी, चवन्नी व दुवन्नी 
के समान अधेपण, पादपण और अष्टभागपण सिक्‍तके भी प्रयोग में आते थे । चांदी 
के पणों व अ्रधपण आदि के अ्रतिरिक्त, तांबे के सिक्‍के भी प्रचलित थे जिन्हें ताम्र- 
रूप या माषक' कहते थे । इसके भी भाग, अधंमाषक, काकणी ( # माषक ) 
और अर्धकाकणी (# माषक ) होते थे। तांबे और चांदी के भ्रतिरिक्त सम्भवतः 
सोने का भी एक सिक्‍का उस युग में प्रचलित था। इसे सुवर्ण कहते थे और इसका 
भार हु तोले होता था । 

जो नागरिक चाहे, धातु ले जाकर सौवरणिक से सिक्के बनवा सकता था । 
प्रत्येक सिक्के पर बनवाई के तौर पर एक काकणी ली जाती थी । सिक्‍कों के 
बदले में सोना-चांदी भी खुले तौर पर लिया जा सकता था। “पर ये सिक्‍के 
क्षीण और परिशीर्ण नहीं होने चाहिये, इनका भार ठीक हो, काल द्वारा या अन्य 
किसी कारण से ये हलके न हो गये हों ।” 

सिक्‍कों के अतिरिक्त कीमत चुकाने के कुछ अन्य साधन भी मौयेंकाल में 
प्रचलित थे। ऐसे एक साधन आदेश" का उल्लेख चाणक्य ने किया है । शब्दार्थ 
की दृष्टि से किसी व्यक्ति की श्रन्य किसी व्यक्ति को कीमत चुकाने की आज्ञा 
का नाम आ्रादेश' है। वर्तमान समय में इसी को हुंडी कहते हें । 
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(७) सूद के नियम 


मौयंकाल में सूद पर रुपया देने की प्रथा विद्यमान थी। उधार व ऋण को 
बहुत महत्त्व की बात माना जाता था । इसीलिये चाणक्य ने लिखा है कि धनिक 
(उत्तमर्ण ) और धारणिक (अधमर्ण ) के सम्बन्ध पर राज्य का कल्याण आश्चित 
है । श्रथंशास्त्र में सूद की जो दरें लिखी गई हें, वे वत॑मान काल की दृष्टि से बहुत 
अधिक हें। उस रुपये के लिये, जिसके डूबने का डर नहीं होता था, जिसे भली- 
भांति सुरक्षित समझा जाता था, १५ रु० प्रतिवर्ष प्रतिशत सूद देना होता था । 
यह दर कम से कम थी। चाणक्य ने इसे कानून से भ्रनुमत लिखा हैं। पर व्यवहार 
में सुरक्षितता की कमी के अनुसार सूद की दर इससे बहुत अधिक भी होती थी । 
साधारणतया, ५ प्रतिशत प्रतिमास या ६० फीसदी की दर से रुपया उधार मिलता 
था। जहां खतरा अधिक था, वहां सूद की दर इससे भी श्रधिक होती थी ॥ 
व्यापार के लिये जंगल में जानेवाले व्यापारियों को १० फीसदी प्रतिमास के 
हिसाब से सूद देना होता था | समुद्रपार जानेवाले व्यापारियों को २० फीसदी 
मासिक के हिसाब से सूद देने पर रुपया मिलता था, क्योंकि उसमें रुपये के ड्बने 
का खतरा बहुत अधिक रहता था । इन व्यापारियों को जहां भयंकर खतरे का 
सामना करना होता था, वहां उन्हें मुनाफा भी बहुत मिलता था । इसीलिये वे 
इतना सूद दे सकते थे । इससे अधिक सूद की दर नहीं बढ़ सकती थी । इससे 
अधिक सूद लेने पर कड़े दण्ड की व्यवस्था थी । 

कजंदार या धारणिक के मर जाने पर उसका लड़का कर्ज के लिये उत्तरदायी 
माना जाता था । यदि मृत धारणिक के कोई संतान न हो, तो जो भी उसकी 
सम्पत्ति का उत्तराधिकारी हो, वही उसकी देनदारी को अदा करता था । 
यदि ऋण किसी अमानत के आधार पर लिया गया हो, तो उस अ्रमानत के 
माल को बेचकर रुपया चुका लिया जाता था । 


(८) दासप्रथा 


मेगस्थनीज ने लिखा है, कि भारतवर्ष के विषय में यह ध्यान देने योग्य बात 
है, कि समस्त भारतीय स्वतन्त्र हें, उनमें एक भी दास नहीं हैं। लैकिडिमोनियन्स 
झौर भारतवासी यहां तक तो एक-दूसरे से मिलते हें। पर लैकिडिमोनियन्स 
लोगों में हेलॉँट लोगों को दासों की तरह रखा जाता हैं। ये हेलॉट लोग नीचे दरजे 
का परिश्रम करते हैं। पर भारतीय लोग विदेशियों तक को दास नहीं बनाते, 
अपने देशवासियों की तो बात ही क्‍या है ?' 
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इस प्रकार स्पष्ट हैं, कि ग्रीक-लेखकों के अनुसार भारत में दासप्रथा का सर्वथा 
अ्रभाव था। पर कौटलीय गभथशास्त्र से इस बात की पुष्टि नहीं होती । सम्भवतः, 
ग्रीक लोगों की दृष्टि में जो दासप्रथा थी, वह भारत में नहीं थी। यहां दासों के साथ 
उतना कड़ा तथा भयंकर व्यवहार नहीं किया जाता था, जैसा कि ग्रीस व रोम में 
होता था। पर इस देद् में दासप्रथा का अभाव नहीं था। ग्रीक लेखकों में ही 
ग्रानिसिक्रिटस के अनुसार यह बात (दासप्रथा का अ्रभाव ) केवल उसी प्रदेश के 
सम्बन्ध में ठीक है, जहां मूसिकेनस (मुचिकर्ण ) राज्य था। यह राज्य सिकन्दर के 
आक्रमण के समय सिन्ध में था। वहां यदि अनार्य दासों का स्वथा अभाव हो, 
तो कोई आइरचर्य नहीं। अर्थशास्त्र के अनुशीलन से दासप्रथा के सम्बन्ध में जो बातें 
ज्ञात होती हे, वे संक्षेप में निम्नलिखित हे-- 

१. उस समय बहुत-से दास जन्म से होते थे । उन्हें खरीदा और बेचा जा 
सकता था । 

२. म्लेच्छ (आयभिन्न ) लोग अपने बच्चों व अन्य सम्बन्धियों को दास की 
भांति बेच सकते थे । पर आर्यों में यह प्रथा नहीं थी, उन्हें अपने सम्बन्धियों को 
बेचने पर कठोर दण्ड मिलता था। 

३. साधारणतया आये दास नहीं बन सकता था । पर कुछ अवस्थाओओं में 
आये भी थोड़े समय के लिये दास हो सकता था--(क ) अपने परिवार को आथिक 
संकट से बचाने के लिये यदि अपने को बेचना आवश्यक हो । (ख) जुरमानों का 
दण्ड अदा करने के लिये । (ग) यदि राजदण्ड दास बनने का मिला हो । (घ) 
यदि युद्ध में जीतकर दास बनाया गया हो । 

४. दासों से बुरा व्यवहार नहीं किया जाता था । उनसे मुरदा उठवाना, 
मृत्र, विष्ठा वा जूठा उठवाना निषिद्ध था। वे नंगे नहीं रखे जा सकते थे। उन्हें 
पीटना या गाली देना भी मना था । 

५. दासलोग स्वामी के कार्य को नुकसान न पहुँचाते हुए अपनी अलग कमाई 
कर सकते थे। अपने माता-पिता से प्राप्त सम्पत्ति पर भी दासों का श्रधिकार होता 
था। 


६. कीमत चुकाकर दास लोग फिर स्वतन्त्रता प्राप्त कर सकते थे। 
७. बिता वारन्ट के दासों को कंद में नहीं डाला जा सकता था। ऐसा करने 
पर स्वामी को दंड मिलता था । 


८. दास-स्त्रियों व लड़कियों के साथ शभ्रनाचार नहीं किया जा सकता था । 
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यदि स्वामी किसी दास-स्त्री से अनाचार करे, तो फिर वह दास नहीं रह जाती थी । 
स्वामी का उसपर अधिकार नहीं रहता था । 

६. आयंदास की संतान दास नहीं होती थी, वह आये ही मानी 
जाती थी । 

१०. कीमत चुकाने पर जन्म के दास भी स्वतन्त्र हो सकते थे । स्वतन्त्र होने 
के लिये दास लोग अलग कमाई करते थे । सम्बन्धी लोग भी कीमत चुकाकर दास 
को स्वतनन्‍्त्र करा सकते थे । 

इन विविध नियमों के कारण भारत में दास-प्रथा का रूप ग्रीस व रोम की 
दासप्रथा से बहुत भिन्न था। इसी कारण मैगस्थनीज को यहां इस प्रथा का सर्वथा 
अभाव अनुभव हुआ था । 
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चोबीसवां अध्याय 


मोयेकालीन समाज और सभ्यता 
(१) भारतीय समाज के विविध वर्ग 


मंगस्थनीज के अनुसार भारत की जनता सात वर्गों में बंटी हुई थी । यवन- 
यात्री का यह वर्णन उस समय के समाज पर बहुत अच्छा प्रकाश डालता है-- 

भारतवषे की सारी आबादी सात जातियों (वर्गों) में बंटी है। पहली जाति 
दाशेनिकों के समुदाय से बनी है, जो यद्यपि संख्या की दृष्टि से अन्य जातियों की 
अ्रपेक्षा कम है, तथापि प्रतिष्ठा में उन सबसे श्रेष्ठ हैं। दार्शनिक लोग सभी सावें- 
जनिक करतंब्यों से मुक्त हैं, इसलिये न तो किसी के दास हैं, और न किसी के स्वामी । 
गृहस्थ लोगों के द्वारा ये बलि प्रदान करने तथा मृतकों का श्राद्ध करने के लिये नियुक्त 
किये जाते हें, क्योंकि लोगों का विश्वास हैँ कि ये देवताओ्रों के बहुत प्रिय हें, 
श्रौर परलोक-सम्बन्धी बातों में बहुत निपुण हे । इन क्रियाझ्रों के बदले में वे बहु- 
मूल्य दान पाते हे । भारत के लोगों को इनसे बहुत लाभ पहुंचता है । साल के 
प्रारम्भ में जब ये लोग एकत्र होते हैँ, तो अनावृष्टि, शीत, आंधी, रोग झ्रादि की 
पहले से ही सूचना दे देते हे । इसी तरह की अन्य बहुत-सी बातों को भी ये पहले से 
ही बता देते हे, जिनसे कि सर्वसाधारण को बहुत लाभ पहुंचता है । इस प्रकार 
राजा और प्रजा--दोनों भविष्य को पहले से ही जानकर उसका प्रबंध कर 
सकते हें। जो वस्तु आवश्यकता के समय काम आवेगी, उसका पहले से ही प्रबन्ध 
करने में वे कभी नहीं चूकते । जो दाशनिक अपनी भविष्यवाणी में भूल करता है, 
उसको निदा के सिवा अन्य कोई दंड नहीं मिलता । भविष्यवाणी अ्शुद्ध होने की 
दशा में फिर दाशंनिक जीवन भर मौन अ्रवलम्बन कर लेता हू । 

“दूसरी जाति में किसान लोग हैं, जो दूसरों से संख्या में बहुत अधिक हैं । 
वे राजा को भूमिकर देते हें। किसान लोग स्वयं अपनी स्त्रियों और बच्चों के' 
साथ देहात में रहते हैं, और नगरों में जाने से बिलकुल बचते हें । 


५७४ भारत का प्राचीन इतिहास 


तीसरी जाति के अन्तर्गत श्रहीर, गड़रिये तथा सब प्रकार के चरवाहे हें, 
जो न नगरों में बसते हे और न ग्रामों में, बल्कि डेरों में रहते हें। शिकार तथा 
'पशुझ्रों को जाल आदि में फंसाकर वे देश को हानिकर पक्षियों और जंगली पशुझों 
से मुक्त करते हें। वे श्रपने इस कार में बड़े उत्साह के साथ लगे रहते हैं । इसीलिये 
वे भारत को उन विपत्तियों से मुक्त करते हैं, जो कि यहां पर बड़ी मात्रा में 
विद्यमान हें--जसे सब प्रकार के जंगली जंतु और किसानों के बोये हुए बीजों को 
खा जानेवाले पक्षी । 

चौथी जाति कारीगर लोगों की है । इनमें कुछ कवच बनानेवाले हें, और 
कुछ उन विविध उपकरणों (औजारों ) को बनाते है, जिनका किसान तथा अन्य 
व्यवसायी लोग उपयोग करते हें । 

पांचवीं जाति सेनिकों की है । यह भलीभांति संगठित तथा युद्ध के लिये 
सुसज्जित रहती है । संख्या में इसका दूसरा स्थान है । शान्ति के समय यह आलस्य 
आर आमोद-प्रमोद में मस्त रहती है । सारी सेना, योद्धा सैनिक, युद्ध के घोड़े- 
हाथी सबका राजकीय खर्च से पालन होता हैं । 

छठी जाति में निरीक्षक लोग हैं । इनका काम यह हैँ कि जो कुछ भारतवषं 
में होता है, उसकी खोज तथा देख-भाल करते रहे और राजा को, तथा जहां राजा 
न हो वहां भ्रन्य किसी राजकीय शासक को, इसकी सूचना देते रहे। 

सातवीं जाति सभासदों तथा अन्य शासनकर्ताओ्रों की है । ये लोग राज्य- 
कार्य की देखभाल करते हैं। संख्या की दृष्टि से यह जाति सबसे छोटी है, पर अपने 
चरित्र तथा बुद्धि के कारण सबसे प्रतिष्ठित है । इसी जाति से राजा के मन्त्रिगण 
राज्य के कोषाध्यक्ष और न्यायकर्ता लिये जाते हैं। सेना के नायक व मुख्य शासक 
लोग प्रायः इसी जाति के होते हें ।' 

मैगस्थनीज द्वारा व/णत भारतीय समाज के इन सात वर्गों को हम क्रमशः- 
ब्राह्मण-अ्रमण, कृषक, गोपाल-श्वगणिक-वागुरिक, कारु-शिल्पि-वेदेहक, भट, 
प्रतिवेदक-अरध्यक्ष -सत्रिक और मन्त्रि-महामात्र-अ्रमात्य कह सकते हैं। ये सात कोई 
पृथक्‌ जातियां नहीं थीं । यवन-यात्री मेंगस्थनीज ने भारत के समाज की जो 
दशा देखी, उसके भ्रनुसार उसने ये सात वर्ग यहां पाये । 


(२) विवाह तथा स्त्रियों की स्थिति 


मौयंकाल में बहुविवाह की प्रथा विद्यमान थी। मैगस्थनीज ने लिखा है-- 
वे बहुत-सी स्त्रियों से विवाह करते हें ।” विवाहित स्त्रियों के अतिरिक्त अनेक 
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स्त्रियों को केवल आमोद-प्रमोद के लिये भी घर में रखा जाता था। मैगस्थनीज 
के अनुसार कुछ को तो वे दत्तचित्त सहर्धामणी बनाने के लिये विवाह करके लाते 
हैं, और कुछ को केवल झ्ानःद के हेतु तथा घर को लड़कों से भर देने के लिये ।/ 
कौटलीय अर्थशास्त्र से भी यह बात पुष्ट होती हैं। वहां लिखा है-- पुरुष कितनी 
ही स्त्रियों से विवाह कर सकता हैं, स्त्रियां सन्‍्तान उत्पन्न करने के लिये ही हैं ।' 

मौयं-युग में दहेज-प्रथा की सत्ता विशेषरूप से उल्लेखनीय है । यद्यपि दहेज 
(शुल्क) लेकर किये गये विवाह को आसुर नाम दिया गया है, पर उस समय में 
यह अच्छी तरह प्रचलित था। इसीलिये चाणक्य को दहेज के सम्बन्ध में बहुत-से 
नियम बनाने की आवश्यकता हुई थी । शुल्क (दहेज) पर वर के माता-पिता 
का अधिकार होता था । दोनों के भ्रभाव में ही वधू दहेज की अधिकारिणी हो 
सकती थी। पति के मरने पर स्त्री को दहेज का बचा हुआ भाग मिल जाता 
था । 

पुरुष और स्त्री, दोनों को इस यूग में पुनविवाह का अधिकार था । पुरुषों 
के पुनविवाह के सम्बन्ध में ये नियम दिये गये हं-यदि किसी स्त्री के आठ साल 
तक बच्चा न हो, या जिसके कोई पुरुष संतान न हो, या जो बन्ध्या हो, उसका पति 
पुनविवाह से पूर्व ग्राठ वर्ष तक प्रतीक्षा करे | यदि स्त्री के मृत बच्चा पैदा हो, 
तो दस साल तक प्रतीक्षा करे । केवल लड़कियां ही उत्पन्न हों, तो बारह वर्ष तक 
प्रतीक्षा करे। इसके बाद पुत्र की इच्छा होने पर पुरुष दूसरा विवाह कर सकता 
है।' स्त्री के मर जाने पर तो पुनविवाह हो ही सकता था । 

पुरुषों की तरह स्त्रियों को भी पुनविवाह का अधिकार था । पति के मरने 
पर यदि स्त्री दूसरा विवाह करना चाहे, तो उसे अपने इवसुर तथा पतिपक्ष के 
अन्य संबंधियों द्वारा प्राप्त धन वापस देना होता था । परन्तु यदि पुनविवाह 
इवसुर की अनुमति से हो, तो स्त्री इस धन को भ्रपने पास रख सकती थी । पति की 
म॒त्यू के श्रतिरिक्त भी कुछ अवस्थाओओं में स्त्री को पुनविवाह का अधिकार था। 
“यदि किसी स्त्री के कोई सन्‍्तान न हो और उसका पति विदेश गया हुआ हो, तो 
वह एक साल तक प्रतीक्षा करे। यदि उसके कोई संतान हो, तो अधिक समय 
तक प्रतीक्षा करे । यदि पति स्त्री के लिये भरण-पोषण का प्रबंध कर गया हो, तो 
दुगने समय तक प्रतीक्षा की जाय । यदि पति विद्याध्ययन के लिये विदेश गया 
हो, तो संतान-रहित स्त्री दस वर्ष और संतान-सहित स्त्री बारह वर्ष तक प्रतीक्षा 
करे, यह नियम था । 

मौयंकाल में नियोग की प्रथा भी प्रचलित थी । यदि कोई राजपुरुष विदेश 
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गया हुआ हो, तो उसकी स्त्री को पुनविवाह का अधिकार नहीं था। पर वह किसी 
और पुरुष से बच्चा उत्पन्न कर सकती थी । चाणक्य ने लिखा है, कि इस प्रकार 
अपने वंद की रक्षा के लिये संतान उत्पन्न कर लेना बदनामी का कारण नहीं होना 
चाहिये । 

मौयंकाल में तलाक की प्रथा भी विद्यमान थी। कौटलीय ग्रर्थशास्त्र में तलाक 
के लिये मोक्ष शब्द का प्रयोग किया गया है। स्त्री और पुरुष, दोनों को ही तलाक 
का अधिकार था । इस विषय में ग्रथंशास्त्र के निम्नलिखित नियम ध्यान देने 
योग्य हे -- 

“यदि कोई पति बुरे आचार का है, परदेश गया हुभ्ना है, राज्य का द्वेषी है 
या यदि कोई पति खूनी है, पतित हैँ या नपुंसक है, तो स्त्री उसका त्याग कर 
सकती हें । 

'पति से घृणा करती हुई स्त्री, उस (पति) की इच्छा के बिना तलाक नहीं 
दे सकती | इसी तरह स्त्री से घृणा करता हुआ पति, उस (स्त्री) की इच्छा के 
बिना तलाक नहीं दे सकता । पर पारस्परिक घृणा से तलाक हो सकता है । 

यदि स्त्री से तंग आकर पुरुष उसको तलाक देना चाहे, तो जो धन स्त्री की 
भ्ोर से उसे मिला है, वह उसे लौटा दिया जाय । परंतु यदि स्त्री पति से तंग 
झाकर तलाक देना चाहे तो उसका धन उसे न लौटाया जाय ।' 

यहां यह ध्यान रखना चाहिये, कि ब्राह्मण, प्राजापत्य आदि पहले प्रकार के 
चार धर्मानुकल' विवाहों में तलाक नहीं हो सकता था। तलाक केवल आसुर, 
गान्धर्व आदि पिछले चार विवाहों में ही विहित था । 

मेगस्थनीज तथा कौटल्य--दोनों के ग्रंथों के श्रनुशीलन से ज्ञात होता है, 
कि मौयंकाल में स्त्रियों की स्थिति बहुत ऊंची नहीं थी। मेंगस्थनीज ने स्त्रियों के 
खरीदने व बेचने की बात लिखी हैँ । उसके अनुसार एक जोड़ा बैल देकर पुरुष 
स्त्रियों को खरीद लेते थे । इसी तरह राजा लोग अपने साथ रखने के लिये बहुत- 
सी स्त्रियों को उनके माता-पिता से क्रय कर लेते थे। वतंमान अर्थ में स्त्रियों को 
स्वतन्त्रता प्राप्त नहीं थी। उन्हें प्राय: पति की आराज्ञा में ग्लौर घर के भीतर ही रहना 
होता था। इस विषय में अर्थशास्त्र के निम्नलिखित नियम ध्यान देने योग्य हें--- 
खतरे को छोड़कर यदि किसी अन्य कारणों से कोई स्त्री अपने पति के घर से बाहर 
जाय, तो उसपर छः पण जुरमाना किया जाय। यदि वह पति की श्राज्ञा के विरुद्ध 
घर से बाहर जाय, तो बारह पण जुरमाना किया जाय, यदि स्त्री पड़ोसी के घर से 
परे चली जाय, तो उसपर छः पण जुरमाना किया जाय । मौयंकाल में स्त्रियां 
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प्रायः परदे में रहती थीं । ग्र्थशास्त्र में स्त्रियों को न निकलनेवाली' कहा 
गया है । 


(३) धामिक विश्वास 


च-द्रगुप्त मौर्य के समय में यज्ञों में पशुहिसा, बलिदान तथा श्राद्ध प्रचलित 
थे। मंगस्थनीज ने लिखा है--यज्ञ व श्राद्ध में कोई मुकुट धारण नहीं करता । 
वे बलि के पश॒ को छरी धंसाकर नहीं मारते, अपितु गला घोंटकर मारते हें, जिससे 
देवता को खण्डित वस्तु भेंट न करके पूरी वस्तु भेंट में दी जाय । 

एक प्रयोजन जिसके लिये राजा अपना महल छोड़ता है, बलि प्रदान करना 
है । पर गहस्थ लोगों द्वारा ये दाशैनिक बलि प्रदान करने तथा मतकों का श्राद्ध 
करने के लिये नियत किये जाते है । 

मंगस्थनीज के उदाहरणों से स्पष्ट है, कि चन्द्रगुप्त मौर्य के समय में पशुबलि 
की प्रथा भलीभांति प्रचलित थी। बौद्ध और जैन-धर्मों का इस समय काफी प्रचार 
हो रहा था, पर अभी यज्ञों में पशुबलि देने की प्रथा नष्ट नहीं हुई थी । झ्रागे चल- 
कर अशोक के समय में बौद्ध-धर्म का प्रचार विशेषरूप से हुआ, और तब पशुहिसा, 
झौर समाजों में पशुओं के हन्द्युद्धों को बंद करने का प्रयत्न किया गया। 
कौटलीय अर्थशास्त्र में यज्ञों के विविध अनुष्ठानों तथा ऋत्विक आदि यज्ञकर्त्ताश्रों 
का अनेक स्थानों पर उल्लेख आया हे । 

अरथंशास्त्र के अनुशी लन से ज्ञात होता है, कि मौयकाल में ग्रनेकविध सम्प्रदाय 
विद्यमान थे। वहां लिखा हँ--नगर के मध्य में आपराजित, अप्रिहत, जयन्त, 
बेजयंत---इन के' कोष्ठ और शिव, वेश्रवण, अश्वि और श्रीमदिरा के घर बनाये 
जावे । इन कोष्ठों और गहों में यथास्थान देवताओं (वास्तुदेवता --स्थावर रूप 
में वर्तमान देवता ) की स्थापना की जाय । भिन्न-भिन्न दिशाओं में यथास्थान 
दिग्देवताओं (दिशा के देवताओं ) की स्थापना की जाय । 

स्पष्ट है, कि मौयंकाल में भिन्न-भिन्न देवताओं की पूजा प्रचलित थी, और 
उसके लिये अलग-श्रलग मंदिर बने होते थे | देवताओं की मूर्ति बनाने का शिल्प 
उस समय उन्नति पर था। यह कार्य करनेवाले देवताकारु' कहलाते थे। नगर 
के द्वारों के नाम ब्रह्मा, इन्द्र, यम श्रादि के नाम से रखे जाते थे। तीर्थयात्रा का भी 
उस समय रिवाज था। तीरथों में यात्रा पर एकत्रित लोगों से 'तीर्थकर' लिया 
जाता था। विविध सम्प्रदायों के लिये पाषण्ड' शब्द व्यवहार में आ्राता था। श्रशोक 
के शिलालेखों में भी संप्रदायों को पाषंड' कहा गया है। संभवत: विविध धर्मों के 
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अनुयायी भिक्षुओं के मठों या अखाड़ों के लिये यह शब्द प्रयुक्त होता था। चाणक्य 
की इनसे जरा भी सहानुभूति नहीं थी। उनके विचार सांसारिक उत्कष, समृद्धि 
झौर गृहस्थ की उच्चता के पक्षपाती थे। संसार से विरक्त होकर पाषंडों' में 
शामिल होना उनके आदर्शों के प्रतिकल था। इसीलिये उन्होंने व्यवस्था की थी, 
कि पाषंडों को शहर से बाहर श्मशान के परे चांडालों की बस्ती के पास जगह 
दी जाय । शहरों से बाहर रहते हुए, सुवर्ण या सुवर्णमुद्रा न रखकर, ये खुले बस 
सकते थे । पर यह ध्यान रखा जाता था, कि एक पाषंड खे दूसरे पाषंड को 
बाधा न पहुंचे । 

देवताओं और धर्ममंदिरों को सम्मान की दृष्टि से देखा जाता था । उनके 
प्रति किसी तरह का कुवाक्य बोलने पर कड़े दंड की व्यवस्था थी। लोग तंत्र-मंत्र 
पर विश्वास रखते थे । मंत्र की साधना से अभिलषित फल की सिद्धि होती है, यह 
बात सर्वसाधारण में मान्य थी । उस युग में अनेक लोग धर्म के विविध ढोंग बना 
कर जनता को ठगा भी करते थे । इसीलिये झाचाये चाणक्य ने अ्रपनी कुटिल नीति 
का अनुसरण करते हुए शत्रुओं पर काबू करने के उपायों का वर्णन करते हुए 
लिखा है कि मुंड या जटिल के वेश में गुप्तचर बहुत से चेलों को साथ लेकर नगर 
के समीप आकर बैठ जाय॑ | पूछने पर बतायें कि हम पर्वत की गुहा में रहनेवाले 
हैं और हमारी श्रायु ४०० वर्ष की हैं । शिष्य लोग मूल, फल आदि लेने के लिये 
शहर में जाकर अमात्यों और राजकुल के लोगों को माहात्माजी के दर्शनों के 
लिये प्रेरित करें । जब राजा दर्शनों के लिये आये तो उसे पुराने राजा और देश 
के संबंध में इधर-उधर की बातें बतलाए और कहे कि सौ-सौ साल बाद आराग में 
प्रवेश कर में फिर बालक बन जाता हूँ। अश्रब में आपके सम्मुख चौथी बार आग 
में प्रवेश करूँगा। आप अवश्य ही देखने आइये, जो इच्छा हो, तीन वर मांग 
लो ।' इस प्रकार अपना विश्वास जमाकर गुप्तचर अपने काय॑ की सिद्धि 
करते थे । 

यह नहीं समझना चाहिये, कि महात्मा बुद्ध के बाद भारत में ग्रन्य धर्मों का 
लोप होकर केवल बौद्ध-धर्म का ही प्रचार हो गया था। प्राचीन यज्ञ प्रतञान वैदिक 
धर्म, विविध देवी-देवताओं की पूजा, अनेक पाषंड आदि उस युग में विद्यमान थे । 
झक्षोक के समय में बौद्ध-धर्म का प्रचार भारत में बहुत बढ़ गया, पर श्रन्य संप्रदाय 
भी कायम थे। भक्तिप्रधान वेष्णव या भागवत-धर्म का अंकुर भी इस युग में 
भलीभांति पल्‍लवित हो रहा था। श्रागे चलकर यह भारत का प्रमुख धर्म हो 
गया। मैगस्थनीज ने लिखा है कि शूरसेन देश में कृष्ण की पूजा विशेषरूप से 
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प्रचलित थी । राजपूताना में चित्तौड़ के समीप प्राचीन माध्यमिका नगरी के 
भग्नावशेषों के समीप घोसुंडी नामक गांव में मौयंकाल का एक शिलालेख मिला 
है, जिसमें संकर्षण और वासुदेव की पूजा के लिये दान देने की बात उत्कीण हे । 
इससे सूचित होता है, कि भागवत धर्म का मौयंकाल में प्रचार शूरसेन देश से बाहर 
भी राजपूताना तक उस समय में हो चुका था । 


(४) भारतीयों का भोजन ओर पान 


मंगस्थनीज ने लिखा हें-- जब भारतीय लोग भोजन के लिये बंठते हैं, तो 
प्रत्येक व्यक्ति के सामने मेज रहती हैं, जो कि तिपाई की शकल की होती हैं। इनके 
ऊपर एक सोने का प्याला रखा जाता है, जिसमें सबसे पहले चावल परोसे जाते हैं। 
वे इस तरह उबले हुए होते हैं, जेसे जौ हो। इसके बाद अन्य बहुत-से पकवान्न 
परोसे जाते है, जो भारतीय सामग्रियों के अनुसार तेयार किये जाते हैं ।' एक अन्य 
स्थान पर इस यवन यात्री ने लिखा हैँ--वे सर्देव भ्रकेले में भोजन करते हे । 
वे कोई ऐसा नियत समय नहीं रखते, जब कि इकटठे मिलकर भोजन किया 
जाय । जिस समय जिसकी इच्छा होती है, वह तभी भोजन कर लेता हैं ।' 

सोने के प्याले में तो राजकुल के वे उच्च राजकमंचारी ही भोजन करते होंगे, 
जिनसे मिलने का सीरियन सम्राट के राजदूत को प्राय: श्रवसर मिलता रहता होगा, 
पर मंगस्थनीज के इस विवरण से भोजन के संबंध में भारतीयों की परिपाटी का 
अवश्य परिचय मिल जाता हूँ । 

मौयंकाल के भारतीय स्वादु भोजन बताने के लिये प्रयत्नशील रहते थे । 
राजा की जो महानस (रसोई ) होती थी, उसके विषय में चाणक्य ने लिखा है 
कि तरह-तरह के सुस्वादु भोजन तैयार कराये जाय॑ । भिन्न-भिन्न वस्तुओझ्ों को 
पकाने के लिये अलग-अलग पाचक होते थे । साधारण बाजार में भी अनेकविध 
भोज्य पदार्थों के अलग-अलग विक्रेता होते थे। मांस-भोजन का उस समय बहुत 
रिवाज था। उस युग में बहुत-से पशु-पक्षी, मछली ग्रादि जंतुझ्रों को भोजन के 
लिये मारा व बेचा जाता था। मांस को सुखाकर रखा जाता था। विविध भोज्य 
पदार्थों को बनानेबालों में से कुछ के नाम निम्नलिखित हँ-- 

१. पक्‍वानपण्या:--पकक्‍वान बेचनेवाले । 

२. मांसपण्या:--मांस बेचनेवाले । 

३. पक्‍वमांसिका:--मांस पकाकर बेचनेवाले । 

४. झौदनिका:--चावल-दाल पकाकर बेचनेवाले । 
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५. शौण्डिका:--शराब बेचनेवाले । 

६. आपूयिका:--रोटी बनाकर बेचनेवाले । 

अञोक के प्रयत्नों से प्राचीन भारत में मांस का उपयोग कुछ कम अवश्य हुआ, 
पर बौद्ध-धर्मं को स्वीकार करने के बाद भी अशोक के महानस में मांस बनना और 
उसके लिये पशु-हत्या जारी रही थी। यही दशा बौद्धधर्म के अ्रन्य अ्नुयायियों 
की भी थी। 

दराब का प्रचार भी मोौयंयुग में बहुत था । शराब के बेचने तथा पीने के लिये 
बड़ी-बड़ी दूकानें होती थीं, जिनमें अलग-अलग कमरे बने होते थे। प्रत्येक कमरे 
में सोने के लिये अलग-अलग बिस्तरे बिछे होते थे। साथ ही बेठने के लिये अनेक- 
विघ आसन, सुगंधि, फूल, माला, जल तथा आराम की अन्य वस्तुयें सुसज्जित 
रहती थीं । इन सुन्दर सुसज्जित कमरों में विदेशी तथा भारतीय लोग शराब का 
आनंद उठाते थे । शराब-गहों में दृकानदार लोग केवल शराब ही नहीं देते थे, 
अपितु भ्रपने ग्राहकों के भोग के लिये सुन्दर रूपवाली दासियां व वेश्यायें भी 
पेश करते थे । 

शराब केवल शराबखानों में ही पी जा सकती थी । बाहर ले जाकर उसे 
पीने की अनुमति नहीं मिलती थी । केवल वे ही लोग अपने घरों में शराब ले 
जा सकते थे, जो भलीभांति सबके जाने-बूझे हों, और जिनके चरित्र की पवित्रता 
भलीभांति ज्ञात हो । आचाये चाणक्य अनुभव करते थे कि शराब एक हानि- 
कारक वस्तु है। उनकी सम्मति में शराब के सेवन से यह भय सदा बना रहता 
था, कि काम में लगे हुए श्रमी लोग प्रमाद में न फंस जाय॑ं, आर्य लोग मर्यादा का 
भंग न करने लगें और तीक्ष्ण प्रकृति के लोग अव्यवस्था न मचा दें । इसीलिये यह 
नियम किया गया था कि लोगों के चरित्र तथा आ्राचार को देखकर हु कूटुम्ब, 
ई कुटुम्ब, १ कुटम्ब, ई प्रस्थ तथा १ प्रस्थ से अधिक शराब किसी को न दी 
जाय । संभवतः, इसी नियम का यह परिणाम था, कि शराब का सेवन भारत 
में बहुत मर्यादित था, और मंगस्थनीज यह लिख सका था, कि भारतीय 
लोग मदिरा नहीं पीते। उसके अनुसार मदिरा का सेवन केवल यज्ञों में ही 


होता था । 


(५) आमोद-प्रमोद 


भ्रथशास्त्र के प्रनुशीलन से ज्ञात होता है, कि मौयंकाल में बहुत-से 
ऐसे लोग भी थे, जिनका पेशा लोगों का आ्लामोद-प्रमोद करना तथा तमाशे 
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दिखाना होता था । ये लोग एक स्थान से दूसरे स्थान पर तमाशे 
दिखाते हुए घूमते रहते थे । अथथंशास्त्र में ऐसे नट, नर्तक, गायक, 
वादक, वाग्जीवक (तरह-तरह की बोलियां बोलकर श्राजीविका कमानेवाले ), 
कुशीलव, प्लवक ( रस्सी पर नाचनेवाले ), सौभिक ( मदारी ) और 
चारणों का उल्लेख किया गया हैं। ये सब शहर या गांव के बाहर तमाशे 
दिखाया करते थे । प्रेज्ञा ( तमाशा ) के लिये इन्हें लाइसंस लेना पड़ता था, 
और इसके लिये राज्य को पांच पण दिये जाते थे। अनेक बार तमाशे का प्रबन्ध 
ग्राम की तरफ से होता था। इस दशा में ग्राम के सब निवासी उसमें भ्रपनी तरफ 
से हिस्सा डालते थे। जो हिस्सा न डाले, उसे प्रेक्षा में शामिल होने का अधिकार 
नहीं होता था। आचाय॑ चाणक्य की सम्मति में नट, नतेंक आदि तमाशाई लोग 
गांव के काये में विष्न डालनेवाले होते हैं, भ्रतः उन्हें वहां खुली छंट नहीं देनी 
चाहिये । प्रेक्षायें उतनी ही होनी चाहिये, जिनसे कि ग्राम के लोगों को अपने कार्य 
में हानि न पहुंचे । 

शिकार खेलने का उस समय बहुत रिवाज था । मैगस्थनीज ने लिखा है--- 
“जब राजा शिकार के लिये राजप्रासाद से निकलता है, तो स्त्रियों की भीड़ उसे 
घेरे रहती है । उनके घेरे के बाहर बरछेवाले रहते हे । मार्गका-चि क्ल रस्सों से डाला 
जाता है। इन रस्सों के भीतर जाना स्त्री या पुरुष सबके लिये मृत्यु को निमंत्रण 
देना है। ढोल और झांझ लेकर आदमी इस दल के आगे-आगे चलते हैं । राजा 
घरों के भीतर से शिकार खेलता है, और चबूतरे से तीर चलाता हैं। उसके बगल 
में दो या तीन हथियारबंद स्त्रियां खड़ी होती हैं। यदि वह खुले मैदान में शिकार 
करता है, तो वह हाथी की पीठ से तीर चलाता है। स्त्रियों में कुछ तो रथ के भीतर 
रहती हैं, कुछ घोड़ों पर और कुछ हाथियों पर। वे हर प्रकार के शस्त्रों से सुसज्जित 
रहती है, मानों वे किसी चढ़ाई पर जा रही हों ।! केवल आामोद-प्रमोद के लिये 
मौय-सम्राट्‌ जो शिकार-यात्रा करते थे, यह उसी का वर्णन है। उस यूग में 
शिकार के लिये पृथक्‌ रूप से वन सुरक्षित रखे जाते थे। राजा के बिहार के लिये 
ऐसे जंगल भी होते थे, जिनके चारों ओर खाई खुदी रहती थी, और जिनमें प्रवेश 
के लिये केवल एक ही द्वार होता था। इनमें शिकार के लिये पशु पाले जाते थे, 
राजा इनमें स्वच्छन्दरूप से शिकार खेल सकता था। 

विविध समाजों' में पशुओं की लड़ाई और मल्लयुद्ध देखने का भी जनता 
को बड़ा शौक था| अशोक को ये समाज पसंद नहीं थे, उन्हें उसने बंद कर 
दिया था । 
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(६) रीति-रिवाज और स्वभाव 


मौयंकालीन भारतीयों के रीति-रिवाजों के संबंध में यूनानी लेखकों के 
कुछ विवरण उद्धत करने योग्य हें । हम उन्हें यहां उल्लिखित करना उपयोगी 
समझते हें-- 

भारतीय लोग किफायत के साथ रहते हें, विशेषतः उस समय जब कि वे 
कैम्प में हों । वे अनियन्त्रित भीड़ को नापसन्द करते हें । इसीलिये वे हमेशा 
व्यवस्था बनाये रखते हैं ।' 

भारतीय लोग अपने चाल-चलन में सीधे श्ौर मितव्ययी होने के कारण बड़े 
सुख से रहते हैं ।' 

'उनके कानून और व्यवहार की सरलता और इससे अच्छी तरह प्रमाणित 
होती है, कि वे न्यायालय में बहुत कम जाते हे । उनमें गिरवी और धरोहर के 
अभियोग नहीं होते और न वे म्‌हर वा गवाह की जरूरत रखते हें । वे एक दूसरे 
के पास धरोहर रखकर आपस में विश्वास करते हें । अपने घर व संपत्ति को वे 
प्राय: श्ररक्षित अवस्था में भी छोड़ देते हैं । ये बातें सूचित करती हैं कि उनके 
भाव उदार वा उत्कृष्ट हें ।' 

'उनमें व्यायाम करने की सर्वेप्रिय रीति संघर्षण है। यह कई प्रकार से किया 
जाता हूं, पर संघर्षण प्रायः चिकने आबनूस के बेलनों को त्वचा पर फेरकर 
होता हैं ।' 

उनके समाधिस्थल सादे होते हें, मृतक के ऊपर उठाई हुई वेदी नीची 
होती है ।' 

अपने चाल की साधारण सादगी के प्रतिकूल वे बारीकी और नफासत के 
प्रेमी होते हें । उनके वस्त्रों पर सोने का काम किया रहता है। वे (वस्त्र) मूल्य- 
वान्‌ रत्नों से विभूषित रहते हें। वे लोग श्त्यन्त सुन्दर मलमल के बने हुए फूल- 
दार कपड़े पहनते हैं । सेवक लोग उनके पीछे-पीछें छाता लगाये चलते हैं। वे 
सौन्दर्य का बड़ा ध्यान रखते हैं, और अपने स्वरूप को संवारने में कोई उपाय उठा 
नहीं रखते ।' 

सचाई और सदाचार दोनों की वे समान रूप से प्रतिष्ठा करते हैं । 
इससे वृद्धों को वे तब तक विशेष स्वत्व नहीं देते, जब तक वे अ्रधिक उत्कृष्ट 
सदाचारी न हों ।' 

'भारतवासी मृतक के लिये कोइ स्मारक नहीं उठाते, वरन्‌ उस सत्यशीलता 
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को, जिसे मनुष्यों ने श्रपने जीवन में दिखलाया हैँ तथा उन गीतों को, जिनमें 
उनकी प्रशंसा वरणित रहती है, मरने के बाद उनके स्मारक को बनाये रखने के 
लिये पर्याप्त समझते हें ।' 

'चोरी बहुत कम होती है, मगस्थनीज कहता है कि उन लोगों ने, जो चंद्रगुप्त 
के डरे में थे, जिसके भीतर चार लाख मनुष्य पड़े थे, देखा कि चोरी जिसकी 
इत्तला किसी एक दिन होती थी, वह २०० द्राचमी के मूल्य से श्रधिक की नहीं 
होती थी, और यह ऐसे लोगों के बीच जिनके पास लिपिबद्ध कान्‌न नहीं, वरन 
जो लिखने से ग्रननभिज्ञ हें, और जिन्हें जीवन के समस्त कार्यो में स्मृति ही पर 
भरोसा करना पड़ता है । 

भारतवासियों में विदेशियों तक के लिये करंचारी नियुक्त होते हैं, जिनका 
काम यह देखना होता हैँ कि किसी विदेशी को हानि न पहुंचने पावे । यदि उन 
(विदेशियों ) में से कोई रोगग्रस्त हो जाता है, तो वे उसकी चिकित्सा के निमित्त 
बेद्य भेजते हे तथा और प्रकार से भी उसकी रक्षा करते हे । यदि वह विदेशी 
मर जाता है, तो उसे दफना देते हे और जो संपत्ति वह पीछे छोडता है, उसे उसके 
संबंधियों को दे देते हे । न्यायाधीश लोग भी उन मामलों का, जो विदेशियों से 
संबंध रखते हे, बड़े ध्यान से फेसला करते हे और उन लोगों के साथ बड़ी कड़ाई 
का बरताव करते हैं, जो उनके साथ बुरा व्यवहार करते हैं ।' 

भूमि जोतने वाले, चाहे उनके पड़ोस में युद्ध हो रहा हो, तो भी किसी प्रकार 
के भय की आशंका से विचलित नहीं होते । दोनों ओर के लड़नेवाले युद्ध के समय 
एक दूसरे का संहार करते हैं, परन्तु जो लोग खेती में लगे हुए रहते हैं, उन्हें पूर्ण- 
तया निर्विध्न अपना कार्य करने देते हें । इसके अतिरिक्त, न तो वे शत्रु के देश 
का अग्नि से सत्यानाश करते है, और न उनके पेड़ काटते हैं ।' 

ब्राह्मण लोग दर्शन के ज्ञान को स्त्रियों को नहीं बताते । उन्हें भय रहता हे 
कहीं वे दुश्चरित्र न हो जायं । निषेध किये गये रहस्यों में से किसी को खोल न 
दें, अथवा यदि 4 कहीं उत्तम दार्शनिक हो जाय॑ं, तो उन्हें छोड़ न दें ।' 

(७) शिक्ष णालय 

मौयंकाल में शिक्षा का कार्य आचाय॑, पुरोहित, श्रोत्रिय आदि करते थे । 

उन्हें राज्य की ओर से सहायता दी जाती थी। उन्हें इतनी भूमि दे दी जाती थी, 


कि वे निश्चित होकर उसको आमदनी से अपना निर्वाह करें और अध्यापन- 
कार्य में व्यायत र६ । इस तरह की भूमि को ब्रह्मदेय' कहते थे। इससे कोई कर 
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भ्रादि नहीं लिया जाता था। स्वततन्त्र रूप से अ्रध्यापन करनेवाले इन ब्राह्मणों 
के अतिरिक्त इस युग में अनेक ऐसे शिक्षाकेन्द्र भी थे, जिनमें बहुत से आचार्य 
शिक्षण का कार्य करते थे। मौयंकाल का ऐसा सबसे प्रसिद्ध केन्द्र तक्षशिला था, 
जहां आचाय॑ चाणक्य नीतिशास्त्र का अध्यापन करते थे । 

तक्षशिला में शिक्षा का क्‍या ढंग था, इस विषय में एक जातक कथा को 
यहां उद्धत करना बहुत उपयोगी है । एक बार की बात है, कि बनारस के राजा 
के एक पुत्र उत्पन्न हुआ, जिसका नाम कुमार ब्रह्मदत्त रखा गया । पुराने समय में 
राजा लोगों में यह प्रथा थी, कि चाहे उनके अपने शहर में कोई प्रसिद्ध भ्रध्यापक 
विद्यमान हो, तो भी अपने कुमारों को दूर देशों में शिक्षापूर्ण करने के लिये भेजना 
उपयोगी समझ ते थे । इससे वे यह लाभ समझते थे, कि कुमार अग्रभिमान और 
दर्षप को वश में करना सीखेंगे, गरमी और सरदी का सहन करेंगे, साथ ही 
दुनिया के रीति-रिवाजों से भी जानकारी प्राप्त कर सकेंगे। राजा ने भी यही 
किया | उसने अपने कुमार को बुलाकर, जिसकी आयु अ्रब सोलह वर्ष की हो 
चुकी थी, उसे एकतलिक जूते, पत्तों का छाता और एक हजार कार्षापण देकर 
कहा---तात ! तक्षशिला जाओ, और विद्या का अभ्यास करो । कुमार ने 
उत्तर दिया--बहुत अ्रच्छा । माता-पिता से विदा लेकर वह समय पर तक्षशिला 
पहुंच गया। वहां जाकर उसने आचाये का घर पूछा। आचायं विद्यार्थियों 
के सम्मुख अपना व्याख्यान समाप्त कर चुके थे और अपने घर के द्वार पर घूम रहे 
थे। आचाय॑ को देखते ही कुमार ने अपने जूते उतार दिये, छाता बंद कर दिया 
भ्रौर सम्मानपूर्वक वंदना करके खड़ा हो गया । आचार ने देखा कि वह थका 
हुआ है, अतः उसके भोजन का प्रबन्ध कर उसे आराम करने का आदेश दिया .। 
भोजन करके कुमार ने कुछ देर विश्राम किया और फिर आचार्य के सम्मुख 
सम्मानपूर्वक प्रणाम करके खड़ा हो गया । आचार्य ने पूछा--तात ! तुम कहां 
से आए हो ?' वाराणसी से ।, तुम किसके पुत्र हो ?', में वाराणसी के राजा 
का पुत्र हूँ ।', तुम यहां किस लिये आये हो ? ,, विद्याध्ययन के लिये! बहुत ठीक । 
क्या तुम आचारये के लिये उपयुक्त फीस लाये हो, या शिक्षा के बदले सेवा की इच्छा 
रखते हो ? , में आचाये के लिये उपयुक्त फीस लाया हूँ । यह कह कर उसने एक 
हजार कार्षापणों की थेली आचार्य के चरणों में रख दी। दो तरह के अंतेवासी 
भ्राचाय से शिक्षा ग्रहण करते थे । पहले 'धम्मन्तेवासिक', जो दिन में आचार्य 
का काम करते थे, और रात को शिक्षा प्राप्त करते थे । दूसरे आचारिय भाग- 
दायक' जो श्राचाय के घर में ज्येष्ठ पुत्र की तरह रहते थे श्रौर सारा समय विद्या- 
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ध्ययन में व्यतीत करते थे। क्‍योंकि कुमार ब्रह्मदत्त आवश्यक फीस साथ लाया 
था, और वह आचार्य के घर पर ही रहता था, अञ्रतः: उसे नियमपू्वंक शिक्षा दी' 
गई। इस प्रकार ब्रह्मदत्त ने शिक्षा समाप्त की । 

तक्षशिला में अनेक संसारप्रसिद्ध आचार्य शिक्षादान का कार्य करतें थे । 
एक आचायं के पास प्राय: ५०० विद्यार्थी पढ़ते थे। संभवत: , यह कल्पना अ्रनु चित 
नहीं हैं, कि तक्षशिला में अनेक का 5ज थे, जिनमें से प्रत्येक में ५०० के लगभग 
विद्यार्थी शिक्षा ग्रहण करते थे । इन कालिजों के प्रधान को आचायं कहते थे, 
जो प्राय: संसारप्रसिद्ध/ व्यक्ति होता था। एक जातक के अनुसार एक आचाय 
के पास एक सौ एक राजकुमार शिक्षा प्राप्त कर रहे थे। अनेक राजकुमारों के 
तो नाम भी दिये गये हे। न केवल राजकुमार, पर ब्राह्मण और क्षत्रिय आदि 
सभी भारत के दूरवर्ती जनपदों से विद्या प्राप्त करने के लिये तक्षशित्रा झ्ाते थे । 
केवल नीच जातियों के लोग तक्षशिला के 'संसारप्रसिद्धं आचार्यों से लाभ नहीं 
उठा सकते थे। एक जातक में कथा के अनुसार एक चाण्डाल ने वेश बदल 
कर तक्षशिला में शिक्षा प्राप्त की थी । 

तक्षशिला में तीनों वेद, अश्रष्टादश विद्या, विविध शिल्प, धनुविद्या, हस्ति 
विद्या, मन्त्रविद्या, प्राणियों की बोलियों को समझने की विद्या और चिकित्सा- 
शास्त्र की विशेष रूप से शिक्षा दी जाती थी। शैशुनाग नन्‍्द और मौय युगों के 
अनेक प्रसिद्ध व्यक्तियों ने तक्षशिला में ही शिक्षा पाई थी । राजा बिम्बिसार 
का राजवंच्य जीवक तक्षशिला का ही आचारय था। को शलराज प्रसेनजित्‌ तक्ष- 
शिला में विद्यार्थी के रूप में रह चुका था। चन्द्रगुप्त मौर्य भी कुछ समय तक 
तक्षशिला में आचाये चाणक्य का शिष्य बन कर रहा था | 

मौयकाल में काशी भी शिक्षा का महत्त्वपूर्ण केन्द्र था। तक्षशिला में विद्या 


प्राप्त कर अनेक आचार्यों ने वहां शिक्षण का कार्य शुरू किया और धीरे-धीरे वह 
भी एक प्रसिद्ध विद्यापी5ठ बन गया । 
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सत्यकेतु विद्यालंकार--मौय साम्राज्य का इतिहास 


पच्चौोसवां अध्याय 


शुड़ और कण्व यंग का भारत 
(१) सेनानी पुष्यमित्र शुद्ध 





मगध में फिर राज्यक्रान्ति--२१० ई० पू० के लगभग मौयं-त्रंश की शक्ति 
क्षीण होने लग गई थी। साम्राज्य के सुदूरवर्ती प्रदेशों में विद्रोह प्रारभ्भ हो 
गये थे। कलिज्ू, आन्ध्र और महाराष्ट्र मौयं साम्राज्य की अधीनता से मुक्त 
हो चुके थे । और उत्तर-पब्चिमी भारत पर यवनों ने आक्रमण करना शुरू कर 
दिया था। मौर्य-वंश के अन्तिम राजा निर्बल और विलासी थे । उनमें यह 
सामथ्यं नहीं था, कि अपने विशाल साम्राज्य का सफलतापूर्वक शासन कर 
सके । 

मौयंवंश का ग्रन्तिम राजा वृहद्रथ था । उसके प्रधान सेनापति का नाम 
पुष्यमित्र था। एक दिन उसने अपनी सब सेना को एकत्र कर उसके प्रदर्शन की 
व्यवस्था की। सम्राट बृह्रथ को भी इस प्रदशन के अश्रवसर पर निमंत्रित 
किया गया। सेना पुष्यमित्र के प्रति अनुरक्त थी। उसके सम्मुख ही बृहद्रथ 
की हत्या कर दी गई, और सेनाती पृष्यमित्र विशाल मागध-साम्राज्य का 
अभ्रधिपति बन गया। हर्ष चरित्र में बहद्रथ को प्रतिज्नादुबल' कहा गया है । 
इसका अभिप्राय यह हें, कि राज्याभिषक के समय प्राचीन आ॥र्य-परंपरा के 
अनुसार राजा को जो प्रतिज्ञा करनी होती थी, बृहद्रथ उसके पालन में दुबंल 
था। सेना उसके प्रति अनुरक्त नहीं थी। इसीलिये सेनानी पृप्यमित्र का षड़यन्त्र 
सफल हो गया, और वह सबके सम्मुख मौयं-सम्राट बृहद्रथ का घात करने में 
समर्थ हुआ । 

बहद्रथ की हत्या कर पुष्यमित्र का राजा बन जाना ठीक उस प्रकार की 
घटना है, जैसी कि राजा बालक को मारकर श्रेणिय भट्टिय की राज्य- 
प्राप्ति की बात थी । अ्रमात्य पुलिक ने भी इसी प्रकार राजा रिपुञ्जय को 
मारकर सेना की सहायता से राज्य प्राप्त किया था| महापथ्न नन्‍्द भी इसी 
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ढंग से मगध के राजसिहासन का स्वामी बना था । मागध-साम्राज्य की शक्ति 
उसकी सुसंगठित सेना पर ही आश्रित थी । वहां जिस किसी के हाथ में सेना हो, 
वह सुगमता से राजगद्दी को अपने अधिकार में कर सकता था। जिस षड॒यंत्र या 
क्रान्ति द्वारा मौयंबंश का अ्रन्त हुआ, वह १८५ ई० पू० में हुई थी । 
पृष्यमित्र श ड्ू--पृष्यमित्र वर्ण से ब्राह्मण था, और शुजद्धुकुल में उत्पन्न 
हुआ था । इसीलिये तारानाथ ने उसे ब्राह्मण राजा लिखा है, और पाणिनि की 
अष्टाध्यायी झ्रादि प्राचीन ग्रंथों से शुद्भरकुल का ब्राह्मण होना सिद्ध होता है । 
शुद्ध लोग मूलतः विदिशा (पूर्वी मालवा में बंसनगर) के रहनेवाले थे । 
मौयंवंश के अन्त से पूर्व की ही पुष्यमित्र का पुत्र अग्निमित्र विदिशा का शासक 
था। पुष्यमित्र के राजाबन जाने पर भी अग्निमित्र विदिशा के शासक-पद 
पर कायम रहा | 
बविदर्भ की विजय--पृष्यमित्र के राजा बन जाने पर मागध-साम्राज्य को 
बहुत बल मिला। निर्बल मौयं-राजाओं के शासन-काल में जो प्ननेक प्रदेश 
साम्राज्य की ग्रधीनता से स्वतन्त्र हो गये थे, पुप्यमित्र ने उन्हें फिर अपने अधीन 
किया । उस समय विदर्भ (बरार) का शासक यज्ञसेन था। सम्भवतः वह 
मौर्यों की ओर से विदर्भ के शासक-पद पर नियुक्त हुआ था, पर मागघ- 
साम्राज्य की निबंलता से लाभ उठा कर इस समय स्वतंत्र हो गया था । पर 
ग्रभी राज्य में उसकी जड़ भली भांति नहीं जम पाई थी । पुध्यमित्र के श्रादेश 
से अग्निमित्र ने उसपर आक्रमण किया, और उसे परास्त कर विदर्भ को फिर 
से मागध-साम्राज्य के श्रधीन कर दिया। कालिदास के प्रसिद्ध नाटक माल- 
विकाग्निमित्र' में यज्ञसेन की चचेरी बहन मालविका और ग्रग्निमित्र के स्नेह 
की कथा के साथ-साथ विदर्भ-विजय का वृत्तान्त भी उल्लिखित है । 
खारबेल से यद्ध-मौये-वंश की निबंलता से लाभ उठाकर कलिड्ठड देश 
(उड़ीसा ) भी स्वतन्त्र हो गया था। उसका राजा खारवेल बड़ा प्रतापी और 
महत्त्वाकांक्षी था। उसने दूर-दूर तक झ्ाक्रमण कर कलिज्ग की शक्ति का 
विस्तार किया। इस राजा के संबंध में हम इसी अध्ययय के एक पथक प्रकरण 
म॑ विशद रूप से प्रकाश डारंगे । खारवेल के हाथीगम्फा शिलालेख द्वारा 
ज्ञात होता है कि उसने मगध पर भी आक्रमण किया था। मगध के जिस राजा 
पर आक्रमण कर खारवेल ने उसे परास्त किया, हाथीगुम्फा शिलालेख में उसका 
नाम बहसतिमित्र (बृहस्पतिमित्र ) लिखा हूँ। बृहस्पति और पुष्य पर्यायवात्री 
शब्द हें, श्रतः जायसवालजी ने यह परिणाम निकाला था, कि खारवेल ने 
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मगध पर आक्रमण करके पृष्यमित्र को ही परास्त किया था। पर अनेक 
ऐतिहासिक जायसवालजी के इस विचार से सहमत नहीं हें। उनका विचार 
है, कि खारबेल ने मगध के जिस बहसतिमित्र' पर आक्रमण किया था, वह 
मौयंवंश का ही कोई राजा ,था। सम्भवतः मौ्यं शालिशक या उसके उत्तरा- 
घिकारी का एक अन्य नाम बहसतिमित्र भी था। इस नाम के राजा की सत्ता 
निविवाद है, क्‍योंकि उसके कतिपय सिक्‍के भी उपलब्ध हुए हैं । पर इस 
सम्बन्ध में अभी निदिचित रूप से कुछ नहीं कहा जा सकता । नाम साम्य के 
कारण अधिक सम्भव यही है, कि हाथीगुम्फा-शिलालेख का बहसतिमित्र 
पुष्यमित्र का ही निर्देश करता हैं। यवन आक्रमण से लाभ उठाकर कलिज्ज- 
राज खारवेल ने यदि पुष्यमित्र के राज्य पर आक्रमण किया हो, तो यह 
असम्भव नहीं है । ह 
यवन-आक्रमण--मौर्य-सम्राटों की निर्बलता से वाभ उठाकर यवतनों ने 
भारत पर फिर से आक्रमण शुरू कर दिये थे। इन यवन-आक्रान्ताओं पर 
हम अ्रगले प्रकरण में विस्तार के साथ विचार करेंगे। मौयं-राजा शालिशुक के 
शासन-काल में यवन-पआ्राक्रात्ताओं ने किस प्रकार मागध-साम्राज्य पर हमला 
किया था, इसका उल्लेख पहले एक अध्याय में किया जा चुका हैं। पृष्यमित्र 
के शासन-काल में यवनों ने एक बार फिर भारत पर आक्रमण किया । यवनों 
का यह आक्रमण सम्भ्भवतः डेंमेड्रियस (विमित्र) के नेतृत्व में हुआ था। 
असिद्ध वेयाकरण पतडञ्जलि ने, जो प्ष्यमित्र के समकालीन थे, इस आक्रमण 
का अरुणत्‌ यवन:ः साकेतम्‌, अ्ररुणत्‌ यवनः माध्यमिकाम्‌' (यवन ने साकेत पर 
हमला किया, यवन ने माध्यमिका पर हमला किया) लिखकर निर्देश किया हैँ। 
अरुणत्‌” प्रयोग शभ्रनद्यतत भूतकाल को सूचित करता हैं । यह प्रयोग उस 
दशा में होता हैं, जब कि किसी ऐसी भूतकालिक घटना का कथन करना 
हो, जो प्रयोक्‍्ता के अपने जीवन-काल में घटी हो। अ्रतः यह स्पष्ट है, कि 
पतञ्जलि और पृष्यमित्र के समय में भी भारत पर यवनों का झाक्रमण हुग्ना 
था, ओर इस बार यवन-सेनाएं साकेत और माध्यमिका तक चली आई 
थीं । मालविकागिनिमित्र के अनुसार भी पृथ्यमित्र के यवनों के साथ युद्ध हुए 
थे और उसके पोते वसुमित्र ने सिन्धु नदी के तट पर यवनों को परास्त किया 
था । जिस सिन्धु नदी के तट पर शुद्भसेना द्वारा यवनों की पराजय हुई 
थी, वह कौन-सी हँ- इस विषय पर भी ऐतिहासिकों में मतभेद है। श्री वी० 
ए० स्मिथ ने यह प्रतिपादित किया था, कि मालविकार्निमित्र की सिन्धु 


शंग और कण्व यग का भारत ५८९ 


नदी राजपूताने की सिन्ध या काली सिन्ध नदी है, और उसी के दक्षिणी तट 
पर वसुमित्र का यवनों के साथ युद्ध हुआ था । पर अब बहुसंख्यक ऐतिहासिक 
इस मत को स्वीकार्त् नहीं समझते, और उनका यही विचार है, कि सिन्ध से 
पंजाब की प्रसिद्ध सिन्ध नदी का ही ग्रहण करना चाहिये। पर यह निविवाद 
हैं, कि यवनों को परास्त कर मागध-साम्राज्य की शक्ति को कायम रखने में 
पुथ्यमित्र शुद्ध को असाधारण सफलता मिली और उसके प्रताप के कारण यवन 
भारत में अपने पैर नहीं जमा सके । 

अध्वमेध--अ्रयोध्या में पुष्यमित्र का एक शिलालेख प्राप्त हुआ है, जिसमें 
उसे द्विरः्वमेधयाजी' कहा गया है । इससे सूचित होता है, कि पुष्यमित्र ने दो 
बार अ्रश्वमेध-यज्ञ का अनुष्ठान किया था । हरिवंशपुराण के अनुसार राजा जनमे- 
जय के बाद उसी ने अदवमेध-यज्ञ किय थे । आहिसा-प्रधान बौद्ध और जैन-धर्मों 
के उत्कर्ष के कारण इस यज्ञ की परिपाटी भारत में विलुप्त हो गई थी । अश्रब 
पुष्यमित्र ने इसे पुनहज्जीवित किया। सम्भवतः, पतञ्जलि मुनि इन यज्ञों में 
पुष्यमित्र के पुरोहित थे। इसीलिये उन्होंने महाभारत में लिखा हँ- “इह पुष्य- 
मित्र याजयाम: (हम यहां पुष्यमित्र का यज्ञ करा रहे हैं )। अ्रश्वमेध के लिये 
जो घोड़ा छोड़ा गया, उसकी रक्षा का कार्य वसुमित्र के सुपुर्दे किया गया। सिन्धु 
नदी के तट पर यवनों ने इस घोड़े को पकड़ लिया और वसुमित्र ने यवनों को 
परास्त कर इसे उनसे छड़वाया | किन विजयों के उपलक्ष में पुष्यमित्र ने दो बार 
अद्वमेध-यज्ञ का अनुष्ठान किया, यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । 
सम्भवत:ः, मौर्यवंश का अन्त कर स्वयं सम्राटू-पद को प्राप्त करने और यवनों 
को परास्त करने के उपलक्ष में ही पुष्यमित्र ने इन यज्ञों का अनुष्ठान किया 
था । विदर्भ-विजय से भी इस यज्ञ का सम्बन्ध सम्भव हें । 

बदिक धर्म का पुनरुत्थान--शुद्भ सम्राट्‌ प्राचीन वैदिक धर्म के अनुयायी 
थे। उनके समय में बौद्ध और जैन-धर्मों का ह्वास होकर वेदिक धर्म का पुनह- 
त्थान प्रारम्भ हुआ । दिव्यावदान के अनुसार पुध्यमित्र बौद्धों से द्ेष रखता था। 
और उसने बहुत से बौद्ध स्तूपों का ध्वंस कराया था, और बहुत-से बौद्ध-श्रमणों की 
हत्या कराई थी। दिव्यावदान में तो यहां तक लिखा है, कि शाकल ( सियालकोट ) 
में जाकर उसने घोषणा की थी, कि जो कोई श्रमण का सिर लाकर मुझे देगा 
उसे में सो दीनार पारितोषिक दुंगा। सम्भव है, बौद्ध ग्रंथ के इस कथन में शअत्युक्ति 
हो, पर इसमें सन्देह नहीं कि पुष्यमित्र के समय में यज्ञप्रधान वैदिक धर्म का पुन- 
रुत्थान शुरू हो गया था। उस द्वारा किये गये ग्रश्वमेध-यज ही इसके प्रमाण है । 
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शद्भ-सास्राज्य की सीमा--विदर्भ को जीतकर और यवनों को परास्त कर 
पुष्यमित्र शुद्ध मागध-साम्राज्य के विलुप्त गौरव का पुनरुद्धार करने में समर्थ 
हुआ था। उसके साम्राज्य की सीमा पर्चिम में सिन्ध नदी तक अवश्य थी । 
दिव्यावदान के अनुसार साकल (सियालकोट ) उसके साम्राज्य के अन्तगंत था। 
अयोध्या में प्राप्त उसके शिलालेख से इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि 
मध्यदेश पर उसका शासन भलीभांति स्थिर था। विदर्भ की विजय से उसके 
साम्राज्य की दक्षिणी सीमा नमंदा नदी तक पहुंच गई थी । इस प्रकार पुष्य- 
मित्र का साम्राज्य हिमालय से नमंदा तक और सिन्धु से प्राच्य समुद्र तक 
विस्तृत था। 

पुराणों के अनुसार पुष्यमित्र ने ३६ वर्ष तक (१८५ से १४६ ई० पू० तक) 
राज्य किया । 


(२) यवन आक्रमण 


यवन-प्ताम्नाज्य का ह्रास--सिकन्दर की मृत्यु के बाद उसके 5 न्‍्यतम सेना- 
'पति सैल्यूकस ने सिकन्दर के एशियन प्रदेशों में भ्रपने जिस साम्राज्य की स्थापना 
की थी, उसका उल्लेख हम पहले कर चुके हे । जिस प्रकार २१० ई० १० के 
लगभग विशाल मौये साम्राज्य की शक्ति क्षीण हो गई थी, और कलिड्भ, आन्ध्र 
झ्रादि अनेक देश उसकी अ्रधीनता से मुक्त होकर स्वतंत्र हो गये थे, वंसे ही इसी 
काल के लगभग सेल्य कस द्वारा स्थापित सीरियन साम्राज्य की शक्ति भी क्षीण 
होने लग गई, और उसकी अधीनता से भी अ्रनेक देश मुक्त हो गये । सीरियन 
साम्राज्य की ग्रधीनता से मुक्त हुए इन देशों में बेक्ट्रिया (बाखूत्री ) और पार्थिया 
'(पार्थव) के नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय हे । 

बेक्टिया की स्वतन्त्रता--बेक्ट्रिया विशाल सीरियन साम्राज्य का एक 
प्रान्त था, और वहां का शासन करने के लिये सीरियन सम्राटों की तरफ से एक 
स्षत्रपष की नियुक्ति की जाती थी। इस प्रदेश की आबादी में ग्रीक (यवन ) लोगों 
का महत्त्वपूर्ण स्थान था। २५० ई० पू० के लगभग के बेक्ट्रिया के क्षत्रप के पद 
पर डायोडोटस (दियोदोत) नियुक्त था। सीरियन सम्राट की निरबंलता से 
लाभ उठाकर वह स्वतन्त्र हो गया, और इस प्रकार बेक्ट्रिया के स्वतन्त्र 
यवन-राज्य की स्थापना हुई । 

पाथिया को स्वतन्त्रता--बेक्ट्रिया के पश्चिम और कंस्पियन सागर के 
दक्षिण-पूर्व में पाथिया का प्रदेश था, जिसके निवासी जातीय दृष्टि से ग्रीक लोगों 
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से सवंथा भिन्न थे। सीरियन साम्राज्य की निबलता से लाभ उठाकर उन्होंने 
विद्रोह कर दिया और २४८६० प्‌० के लगभग स्वतन्त्र पाथियन राज्य की स्थापना 
हुई । पारथियन लोगों के इस विद्रोह के नेता अरसक और तिरिदात नामक दो 
भाई थे । इन भाइयों ने धीरे-धीरे पाथियन राज्य की शक्ति को बहुत बढ़ा लिया 
और कुछ समय बाद सम्पूर्ण ईरान उनकी अधीनता में आ गया । 
एण्टियोकस तृतोय--रबा .ट्या और पाथिया की स्वतन्त्रता के कारण 
सीरियन स/म्राज्य की शवित बहुत क्षीण हो गई थी। २२३ ई०पू० में सीरिया 
के राजसिहासत पर सम्राट एण्टियोकस तृतीय आ्रारूढ़ हुआ । वह बड़ा महत्त्वा- 
कांक्षी था, और उसने अपने वंश के लुप्त गौरव के पुनरुद्धार का ५यत्न किया। 
पाथिया पर आक्ररण कर उसने उत जीतने का प्रय न किया, पर सफल नहीं हो 
सका । पाथियन राजा अबसक तृतीय को परास्त कर सकने में असफल होकर 
एण्टियोकस ने उसके साथ सन्धि कर ली, और फिर बैक्ट्रिया पर आक्रमण किया । 
इस समय बेंक्टिय। की राजगद्दी पर युथिडिमास विराजमान था, जो बड़ा वीर 
झर शक्तिशाली राजा था। दो वर्ष बट निरन्तर एण्टियोकस के साथ युद्ध 
करता रहा, और सीरियन सम्राट्‌ उसे परास्त करने में असमर्थ रहा। अन्त में 
विवश होकर एण्टियोकस ने युथिडिमास के साथ सन्धि कर ली, और इस सन्धि 
को स्थिर करने के लिये अपनी पुत्री का विवाह बक्ट्रियन राजा के पुत्र डेमेट्रियस 
(दिपित्र) के साथ कर दिया । 
भारत पर आक्रमण--पाथथिया और बंक्ट्रिया के साथ सन्धि कर एण्टियोकस 
तृतीय ने भारत पर आक्रमण किया । वह सिकन्दर द्वारा विजित भारतीय 
प्रदेशों को फिर से अपनी अ्रधीनता में लाने के लिये उत्सुक था । चन्द्रगुप्त 
मौय ने सेल्युकस को परास्त कर भारत की उत्तर-पश्चिमी सीमा पर स्थित 
जिन प्रदेशों को यवनराज से प्राप्त किया था, वे अ्रब मौये-साम्राज्य की अधीनता 
से निकल चुके थे। इनका राजा इस समय (२०७ ई० पू० के लगभग ) सुभागसेन 
था, जिसने मौय राजवंश की निरबलता से लाभ उठाकर गांधार व उसके समीप- 
वर्ती प्रदेशों में ग्रपना स्वतन्त्र राज्य स्थापित कर लिया था । .एण्टियोकस ने 
सुभागसेन पर झाक्रमण किया, पर उसने युद्ध के बिना ही यवनराज की अ्रधीनता 
स्वीकृत कर ली। इस समय मगध के राजसिहासन पर राजा शालिशुक मौय॑ं 
विराजमान था । जिसे प्राचीन साहित्य में धरंवादी और भअ्रधामिक' कहा 
गया है । गाग्यंसंहिता के अनुसार इसके शासन-काल में यवनों ने भारत पर 
झाक्रमण क्रिया। और वे मथुरा, पाञअचाल श्रौर साकेत को जीतते हुए पांटलिपुत्र 


५९२ भारत का प्राचीन इतिहास 


तक झा गये । यद्यपि ये यवन-आक़ान्ता देरतक भारत में नहीं ठहर सके, पर 
इनके आक्रमणों के कारण मौयं-राजवंश की शक्ति क्षीण हो गई, और मागध- 
साम्राज्य जड़ से हिल गया । शालिशुक के समय में भारत पर आक्रमण करने - 
वाला यवन-राजा एण्टियोकस था या कोई और, यह निश्चित रूप से नहीं कहा 
जा सकता। ग्रीक विवरणों में एण्टियोकस के मथुरा, पांचाल आदि के विजय 
का उल्लेख नहीं है। अतः शालिशुक के समय में विजय-यात्रा करते हुए कौन- 
सा यवन-सेनापति पाटलिपुत्र तक चला आया था, यह अस्पष्ट था, पर इसमें 
संदेह नहीं कि इस समय भारत-पर यवनों का एक प्रबल आक्रमण हुआ था, 
और उसमें मौर्य-सन्यशक्ति को बरी तरह से नीचा देखना पड़ा था। 

डेसेटियस का आक्रमण--सीरियन सम्राट्‌ एण्टियोकस के साथ सन्धि और 
विवाह-सम्बन्ध हो जाने के अनन्तर बेक्ट्रिया के राजवंश की बहुत उन्नति हुई । 
उसने समीप के अनेक प्रदेशों को जीतकर अपने साम्राज्य का विस्तार किया । 
बैक्ट्रिया के इस उत्कर्ष का प्रधान श्रेय डेमेट्रियस को है, जो सीरियन सम्राट्‌ एण्टि- 
योकस का जामाता था । बेक्ट्रिया के राजाग्नरों के इतिहास का परिज्ञान उनके 
सिक्‍कों द्वारा होता है, जो अ्रच्छी बड़ी संख्या में भारत व अन्य देशों में प्राप्त हुए 
है। ग्रीक लेखक स्ट्रेबो ने भी इन राजाओं के सम्बन्ध में लिखा है कि डेमेट्रियस 
और मिनांडर के समय बेक्ट्रिया के यवनराज्य की सीमायें दूर-दूर तक जा 
पहुँचीं । उत्तर में चीन की सीमा से लगाकर दक्षिण में सौराष्ट्र तक इन बेक्ट्रियत 
राजाओं का साम्राज्य विस्तृत था । ह 

१६० ई० पू० या इससे कुछ पूर्व ही डमेट्रियस बेक्ट्रिया के राजसिहासन 
पर आरूढ़ हुआ । उसके राज्यारोहण से पूर्व ही युधिडिमास ने हिन्दूकुश पर्वत 
को पार कर उस राज्य को जीत लिया था, जिसपर सुभागसेन का शासन था । 
हिरात, कन्धार, सीस्तान आदि में उसके सिक्‍के अच्छी बड़ी संख्या में उपलब्ध 
हुए हें। डेमेट्रियस ने एक बड़ी सेना के साथ भारत पर आक्रमण किया। ग्रीक 
विवरणों में उसे भारत का राजा लिखा गया हैं । और इसमें सन्देह नहीं कि 
भारत की विजय करते हुए वह दूर तक मध्यदेश में चला गया था। इस समय 
मगध में मौयंवंश के निबंल राजाओं का शासन था, और मगध की सैन्यशक्ति 
क्षीण हो चुकी थी। सिकन्दर के आक्रमण के समय पंजाब में कठ मालव क्षुद्रक 
झादि जो शक्तिशाली गणराज्य थे, इस समय वे श्रपनी स्वतन्त्रता खो चुके थे, 
भ्ौर उनकी सैन्यशक्ति नष्ट हो गई थी। यवतनों के ग्राक्रमण को रोकने की 
सम्पूर्ण उत्तरदायिता उन मौयें-सम्राटों पर थी, जिन्हें भारतीय साहित्य में 
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अधामिक' और प्रतिज्ञादर्बल| कहा गया है । ये सम्राट यवनों का मकाबला 
कर सकने में असमर्थ रहे । पतञ्जलि मुनि ने महाभाष्य में अरुणत्‌ यवन 
साकेतम्‌, श्ररुणत्‌ यवनः माध्यमिकाम, लिखकर जिस यवन आक्रमण का संकेत 
किया है, वह सम्भवतः डेमेट्रियस का ही आक्रमण था। यह आक्रमण सम्भवतः 
उस समय (१८५ ई० प्‌० के लगभग ) हुआ था, जब कि अन्तिम मौर्य राजा 
बृहद्रथ मगध के राजसिहासन पर आरूढ़ था। सेनानी पुष्यमित्र ने उसे मारकर 
जो स्वयं राज्य प्राप्त कर लिया, उसका कारण भी सम्भवतः यही था कि यवन- 
झ्राक्रमण का मुकाबला न कर सकने से सेना और जनता बृहद्रथ के विरुद्ध हो गई 
थी। कलिड्)भराज खारवेल के हाथीगुम्फा शिलालेख में भी डमेट्रियम के आक्रमण 
का उल्लेख हैं। वहां लिखा हें-आठवें वर्ष महसेना ............... गोरथगिरि 
को तोड़कर राजगृह को घेर दबाया। इन कर्मो के अवदान (वीरकथा) के 
सनाद से यवनराजा दिमित घबराई सेना और वाहनों को कठिनता से बचा 
कर मथुरा को भाग गया। _ इसमें सन्देह नहीं, कि हाथीगुम्फा शिलालेख का दिमित 
डमेट्यस ही है, जिसने कि १८५ ई० प्‌ू० के लगभग भारत पर आक्रमण किया था, 
आऔर जिसे ग्रीक लेखकों ने भारत का राजा' कहा हैं। अनेक ऐतिहासिकों का मत है, 
कि गाग्येसंहिता के युग पुराण में जिस यवनराजा के आक्रमण का उल्लेख है, और 
जो मथुरा, पा#चाल और साकेत की विजय करता हुआ पाटलिपुत्र तक पहुंच गया 
था, वह भी यही दिमित या डेमेट्रियस था । यद्यपि गाग्येसंहिता में इस यवन आक्रमण 
का उल्लेख मोयराजा शालिशुक के वृत्तान्त के साथ किया गया है, पर यह 
झ्रसम्भव नहीं कि, यह डेमेट्रियस के आक्रमण का ही निर्देश करता हो, क्योंकि प्राचीन 
साहित्य के ये विवरण स्वथा स्पप्ट नहीं हैं । 

डमेट्रियस जो मगध या मध्य देश में नहीं टिक सका, उसका प्रधान कारण 
कलिज्ध राज खारवेल की सेन्यशक्ति थी। यवन सेना के भारत में दूर तक चले 
झरने पर खारवेल अपनी येना के साथ उसका मुकाबला करने के लिये आगे बढ़ा। 
झौर उसने यवनों को पश्चिम में मथुरा की ओर खदेड़ दिया। यही समय है, जब 
कि पाटलिपुत्र में सेनानी पुष्यमित्र ने निबंल मौयं-राजा बृहद्रथ की हत्या कर स्वयं 
राज्य प्राप्तकर लिया । डेमेट्रियस का आक्रमण १८५६० पूृ० के लगभग हुआ था, 
ओर मौये राजा उसका मकाबला करने में भ्रसमर्थ रहे थे। मौयं वंश के पतन का 

यही प्रधान कारण था। खारवेल ने इसी समय अपने राज्य से बहुत दूर पश्चिम 

की ओर शभ्रागे बढ़कर यवनों को परास्त किया था। 

पर इस प्रसद्भ में यह नही भूलना चाहिये, कि डेमेट्रियस का श्राक्रमण, खारवेल 

३७ 
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का समय आदि विषयों पर ऐतिहासिकों में बहुत मतभेद है । अनेक ऐतिहासिक 
तो यह भी स्वीकार नहीं करते, कि खारवेल पृथध्यमित्र शुद्ध का समकालीन था, 
वे उसे दूसरी सदी ई० पू० में न मानकर पहली सदी ई० प्‌० में मानते हें । यहां 
हमने वही मत उल्लिखित किया है, जो आजकल बहुसंख्यक ऐतिहासिकों को 
मान्य हें। 

डेमेट्रियस के भारतीय आक्रमण के सम्बन्ध में कतिपय अन्य निर्देश भी 
उपलब्ध होते हे। सिद्धान्तकोमुदी में दात्तामित्री नामक एक नगरी का उल्लेख 
हैं, जो सौवीर देश में स्थित थी। सम्भवतः यह दात्तामित्री नगरी डेमेट्रि्स 
द्वारा ही बसाई गई थी। गाग्यंसंहिता के युगपुराण में 'धमंमीत' नामक यवन- 
राजा का उल्लेख है, जिसे जायसवालजी ने डेमेट्रियस या दिमित्र का रूपान्तर 
माना है। 

मिनानडर--ड मेट्रिसस के समान मिनानडर नामक यवन राजा के भी अनेक 
सिक्‍के उत्तर-पश्चिमी भारत में उपलब्ध हुए हें। उसकी राजधानी शाकल 
(सियालकोट) थी। भारत में राज्य करते हुए वह बौद्ध-श्रमणों के सम्पर्क 
में आया और आचाय॑ नागसेन से उसने बौद्ध-धर्म की दीक्षा भी लेली । बौद्ध-पग्रन्थों 
में उसका नाम 'मिलिन्द' आया हैँ । “मिलिन्द पञ्हो नाम के पालिग्रन्थ में उसके 
बौद्ध-धर्मं को स्वीकृत करने का विवरण दिया गया हैं। मिनान्डर के अनेक- 
सिक्‍कों पर बौद्ध-धर्म के धर्मचक्र-प्रवतंन का चिह्न धर्मंचक्र बना हुआ है, और 
उसने अपने नाम के साथ ध्यमिक (धामिक ) विशेषण दिया हैँ। यूनानी लेखक 
स्ट्रेबो के लेखों से सूचित होता है, कि डेमेट्रियस के भारत-श्राक्रमण में मिनानथर 
उसका सहयोगी था। स्ट्रेग्रों के अनुसार “इन विजयों का लाभ कुछ मिनाच्डर ने 
झौर कुछ युथिडीमास के पुत्र डेमेट्रियस ने प्राप्त किया । इससे अनेक ऐति- 
हासिकों ने यह परिणाम निकाला है, कि भिनान्‍डर और डंमेट्रियस ने एक ही 
समय पर सम्मिलित रूप से भारत पर आक्रमण किया था और मिनान्डर 
डेमेट्रियस का ही सेनापति था। श्री टार्न इस मत के प्रमुख प्रतिपादकों में हें । 
बाद में मिनानडर ने भी अपना पृथक व स्वतन्त्र राज्य स्थापित किया। 

युक्रेटीदस--जिस समय डेमेट्रियस और मिनानडर भारत-विजय में संलग्न 
थे, उनके अपने देश बेक्ट्रिया में उनके विरुद्ध क्रान्ति हो गई, और युक्रेटीदस 
(7िएट्&00८8 ) नामक एक सेनापति ने बैक्ट्रिया के राजसिहासन पर भ्रपना 
झ्रधिकार कर लिया । टाने के अश्रनुसार यह युक्रेटीदस सम्भवतः: सीरियन सम्नाट्‌ 
एण्टियोकस चतुर्थ का भाई था। जब डेमेट्रिसस को यह समाचार मिला, तो वह 
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तुरन्त भारत से बेक्ट्रिया वापस गया, पर उसे युक्रेटीदस के विरुद्ध युद्ध में सफलता 
नहीं मिली। ग्रब डमेट्रिस और मिनान्डर का बेंक्ट्रिया के साथ कोई सम्बन्ध 
नहीं रह गया, और वे उत्तर-पश्चिमी भारत में ही दो स्वतन्त्र राजाओं के समान 
शासन करने लगे। इन दोनों यवन राजाओं के राज्यों में कौन कौन से प्रदेश 
अन्तर्गत थे, यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता। 

डेमेट्रियस के समान बेक्ट्रिया के नये यवनराजा युक्रेटीदस ने भी भारत पर 
आक्रमण किया। ग्रीक विवरणों के अनुसार उसने भी भारत में बहुत से नगरों को 
जीतकर अपने ग्रधीन किया था। सम्भवतः युक्रेटीदस ने उत्तर-पद्िचमी भारत के 
कुछ प्रदेशों को जीत लिया था, और उसके आक्रमणों के कारण डेमेट्रिस और 
मिनानडर के हाथ से पश्चिमी पंजाब और गान्धार के प्रदेश निकल गये थे। 

पर युक्रेटीएटस देरतक अपने जीते हुए राज्य का उपभोग नहीं कर सका । 
ग्रीक लेखक जस्टिन के अनुसार उसके पुत्र हेलिओक्लीज ने उसका घात कर स्वय 
राज्य प्राप्त कर लिया। युक्रेटीदस का घातक कौन था, इस विषय में भी 
ऐतिहासिकों में मतभेद हैं। श्री स्मिथ ने उसके घातक का नाम अपोलोडोटस 
लिखा है । 

हेलिओकक्‍क्लं(ज--हेलिओक्लीज बैक्ट्रिया का अन्तिम यवनराजा था । उसके 
शासन-काल में बेक्ट्रिया पर शकों के आक्रमण शूरू हो गये, और उन्होंने शीघ्र ही 
वहां के यवन-शासन का अन्त कर दिया । शकों के सम्बन्ध में हम आगे चलकर 
प्रकाश डालेंगे। यद्यपि शकों के आक्रमणों के कारण बेक्ट्रिया से युक्रेटीदस के 
राजवंश का अन्त हो गया था, पर उसके साम्राज्य के भारतीय प्रदेश बाद में भी 
हेलिओक्लीज की अधीनता में रहे, और वह वहां स्वतन्त्र राजा के रूप में शासन 
करता रहा । हेलिओ्रोक्लीज के वंश में ही आगे चलकर एन्टिआल्कीडस 
( 2078]208858 ) और हारमाओश्रोस ( पि&778९78 ) नामक 
राजा हुए, जिनका शासन सम्भवतः काबुल व उसके समीपवर्ती प्रदेशों में 
विद्यमान था। इन राजाश्रों के श्रनेक सिक्‍के इस प्रदेश से उपलब्ध हुए हें। प्रथम 
सदी ई० पृ० में कुशाण आक्रान्ताओं ने इनको अपने आधीन किया । 

डेसेट्यिस के उत्तराधिकारी--युक्रेटीदस के विद्रोह के कारण बैक्ट्िया में 
डेमेट्रिसस के शासन का अन्त हो गया था, पर भारत के उत्तर-पश्चिमी प्रदेशों 
में उसके कुल का शासन बाद में भी स्थिर रहा । इन यवन-राजाश्रों का वृत्तान्त 
केवल उनके सिक्कों द्वारा ही ज्ञात होता है। श्नतः स्वाभाविक रूप से उनके 
पौर्वापर्य श्रौर शासन-काल आदि के सम्बन्ध में अनेक मत हें। डमेट्रिसस के कूल 
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के भारतीय यवन-राजाओ्ं के विषय में ग्रधिक लिखना निरर्थक है, क्योंकि 
उनके समय की किसी ऐतिहासिक घटना का हमें परिज्ञान नहीं हैं । 

यवनशासन का परिणाम--सीरियन सम्राट्‌ एण्टियोकस और बेक्ट्रियन 
राजा डेमेट्रियस द्वारा भारत पर जो आक्रमण हुए, वे सिकन्दर और सैल्युकस के 
आक्रमणों की अपेक्षा अधिक महस्वपूर्ण थे । यह दुर्भाग्य की बात है, कि इन 
आक्रान्ताओं की दिग्विजयों के सम्बन्ध में हमें उतने विशदरूप में परिज्ञान नहीं 
है, जितना कि सिकन्दर के आक्रमण के विषय में । सिकन्दर आंधी के समान 
भारत में आया था, और आंधी की तरह से ही इस देश से वापस लौट गया था । 
वह भारत के किसी भी प्रदेश में यवनों का स्थिर शासन स्थापित नहीं कर सका 
था। सेल्यूकस ने भारत पर जो आक्रमण किया, उसमें वह सफल नहीं हुआ । '.र 
डेमेट्रियस जैसा यवन विजेता न केवल भारत में बहुत दूर तक चला आया, अपितु 
पश्चिमी और उत्तर-पश्चिमी भारत में स्थिररूप से यवन-शासन स्थापित करने 
में भी समर्थ हुआ। यद्यपि डेमेट्रिस, मिनान्‍्डर और युक्रेटाइडीज जैसे यवन 
आक़ान्ताओश्ों का भारत से बाहर के किसी यवन-राज्य के साथ सम्बन्ध नही 
रहा था पर वेइस देश में अपने स्वतंत्र राज्य स्थापित करनें में समर्थ हुए 
थे। इन आक्रान्ताओं ने विशाल यवन-सेना को साथ लेकर भारत पर आक्- 
मण किया था, और यह सर्वथा निश्चित हें, कि बहुत-से यवन सेनिक इनके 
साथ ही भारत में बस गये थे। इस दशा में यह सर्वंथा स्वाभाविक है, कि इन 
यवनों का भारतीय इतिहास और संस्कृति पर गहरा प्रभाव पड़ा हो। डेमेट्रियस 
और युूक्रेटाइडीज के राजकुलों द्वारा स्थापित यवन-राज्य भारत में डेढ़ सदी के 
लगभग तक कायम रहे , और इस सुदीर्घ काल में इस देश को उन्होंने श्रनेक प्रकार 
से प्रभावित किया । यवनों और भारतीयों के इस सम्पर्क से जो परिणाम उत्पन्न 
हुए, उनका संक्षिप्त रूप से दिग्दर्शन कराना उपयोगी है-- 

(१) भारत के सम्पर्क में आकर अनेक यवनों ने इस देश के धर्म' को स्वीकार 
कर लिया। सजा मिनान्डर ने आचाये नागसेन से बौद्ध-धर्मकी दीक्षा ग्रहण की भ्ौर 
अपने को ध्रमिक' लिखकर व अपने सिक्कों पर धर्मचक्र को चिह्नित कर गर्व 
अनुभव किया । बौद्ध-धर्म के इतिहास में मिनानडर मिलिन्द या मेनन्द्र का स्थान 
बहुत महत्त्वपूर्ण हैं । बौद्ध-यर्म को स्वीकार कर लेने के बाद वह इतना लोकप्रिय 
हो गया था, कि मरने पर विविध नगरों के लोग उसकी राख को अपने यहां ले गये 
थे। मिनान्डर के अ्रनुकरण में सम्भवतः उसके साथ के अ्रन्य भी बहुत-से यवनों ने 
बोद्ध-धमं की दीक्षा ग्रहण कर ली थी । 
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(३) कलिज्भराज खारवेल 


मौयंवंश की शक्ति के शिथिल होने पर जब साम्राज्य के अनेक सुद्रवर्ती 
प्रदेश मौयं-सम्राटों की अधीनता से मुक्त होने लगे, तो कलिदज्भ भी स्वतन्त्र हो 
गया। कलिड्भ को अशोक ने जीतकर मौय॑-साम्राज्य के अन्तगंत किया था । पर 
वह देर तक मौयंबंश की अधीनता नहीं रह सका । उड़ीसा के भुवनेश्वर नामक 
स्थान के समीप हाथीगृम्फा नाम की गूफा की एक चट्टान पर एक शिलालेख 
उपलब्ध हुआ हे, जो कलिज्भराज खारवेल द्वारा उत्कीर्ण कराया गया था । 
यह शिलालेख प्राकृत भाषा में हैँ, और प्राचीन भारतीय इतिहास के परिज्ञान के 
लिये इसका बहुत अधिक महत्त्व हैं। इस शिलालेख के अनुसार कलिड् के स्वतन्त्र 
राज्य के राजा प्राचीन ऐलवंश के चेति या चेदि क्षत्रिय थे। चेदि क्षत्रियों का 
मूल अभिजन बुन्देलखण्ड में था, पर सम्भवतः उनकी एक शाखा कलिड्]ठ में जा 
बसी थी। जिस वीर चेदि ने कलिज्ज को मौयं-साम्राज्य की अ्धीनता से मुक्त 
कर स्वतन्त्र किया, उसका नाम चंेत्रराज था । चेत्रराज की तीसरी पीढ़ी में 
खारवेल हुआ जिसका व॒त्तान्त हाथीगुम्फा शिलालेख में विशदरूप से उल्लिखित 
हैं । खारवेल धर्म से जैन था और सम्भवत: उसके समय में कलिज्ध की 
बहुसंख्यक जनता वर्धमान महावीर के इस धर्मं को अपना चुकी थी। 

नो वर्ष तक खारवेल युवराज के पद पर रहा, और फिर चौबीस वर्ष की 
आय्‌ में वह कलिज्भ के राजसहासन पर आरूढ़ हुआ । राज्याभिषेक के दूसरे 
वर्ष उसने पश्चिम की ओर आक्रमण किया और राजा सातकर्णि की उपेक्षा कर 
कञ्हबेना (कृष्णा) नदी के तट पर मृषिक नगर को त्रस्त किया। शासन काल 
के चौथे वर्ष में खारवेल ने एक बार फिर पश्चिम की ओर आक्रमण किया, और 
“रठिकों के भोजक' (रठिक भोज के ) लोगों को अपने भझ्रधीन किया । खारवेल के 
ये दोनों आक्रमण उस प्रदेश पर हुए थे, जो सातवाहन वंश के राजा सातकर्णि 
के अधीन थे। रठिकों के भोजक या रठिक भोजकों का अभिप्राय सम्भवतः 
ऐसे क्षत्रियकुलों से हे, जिनका प्राचीन अ्रन्धकवृष्णियों के समान अपना पृथक्‌ गण- 
राज्य था। यह गणराज्य सम्भवतः सातवाहन साम्राज्य की ग्रधीनता स्वीकृत 
करता था, क्‍योंकि पश्चिम दिशा का यह आक्रमण खारबेल ने सातकर्णि की 
शक की उपेक्षा करके ही किया था। खारवंल की शक्ति के सम्मुख सातवाहन- 
राजाओं का शौय॑ मन्द पड़ गया था, और कलिज्भुराज पदिचम में दूर दूर तक 


दिग्विजय करने में समर्थ हुआ था । 
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जिस समय खारवबेल इन विजयों में व्यग्र था, बेक्ट्रियन राजा डेमेट्रियर्स 
(दिमित्र) ने भारत पर आक्रमण कर दिया । दिभित्र विजययात्रा करते हुए 
पाटलिपुत्र तक चला आया, और भारत की स्वतंत्र सत्ता ही उसके आक्रमणों के 
के कारण खतरे में पड़ गई | इस दशा में खारवेल ने अपने राज्याभिषेक के 
श्राठवें वर्ष में मगध पर आक्रमण किया और दिमित्र को परास्त कर उसे 
मथ रा के पश्चिम में धकेल दिया। दिमित्र जो भारत के मध्यदेश में अपना 
शासन स्थापित नहीं कर सका, उसका प्रधान कारण कलिद्भधराज खारवेल 
की शक्ति ही थी। मौय्य राजा इस समय इतने निरबंल हो चुके थे, कि वे यवनों के 
मुकाबले में अपने साम्राज्य की रक्षा कर सकने में ग्रसमर्थ रहे थे। 

राज्याभिषेक के दसवें साल में खारवेठ ने फिर विजययात्रा की, और इस 
बार वह भारत में बहुत दूर पश्चिम तक चला आया। ग्यारहवें साल में उसने 
दक्षिण में आक्रमण कर तामिल देश संघात को परास्त किया। सुदूर दक्षिण के 
तामिल राज्यों को शक्तिशाली मौर्य सम्राट्‌ भी अपनी अधीनता में नहीं ला सके 
थे, पर खारवेल इन्हें भी परास्त करने में समर्थ हुआ । 

बारहवें वर्ष में खारवेल ने फिर मगध पर आक्रमण किया। मगधराज 
बहसतिमित्र (बृहस्पतिमित्र या पृप्यमित्र) को उसने अपने पैरों पर गिरने के 
लिये विवश किया, और राजा नन्‍्द कलिज्भ से महावीर स्वामी की जो जिनमूर्ति 
पाटलिपुत्र ले गया था, उसे फिर कलिड्भ वापस ले आया | सम्भवत: इस समय में 
( खारवेल के शासन काल के आठवें और बारहवें वर्ष के बीच में ) मगध में 
राज्यक्रान्ति हो गई थी, बृहद्रथ मौयं का घात कर पुण्यमित्र शुद्धने मगध का 
राज्य प्राप्त कर लिया था और यह वीर <नानी वहां अपनी शक्ति की वृद्धि 
करन में तत्पर हो गया था। ग्त: खारवेल ने उसपर आक्रमण कर उसे अपनी 
ग्रधीनता स्वीकृत करने के लिये विवश किया। 

खारवेल की शक्ति के उत्कषं और दिग्विजय का यह व॒त्तान्त निःसन्देह बहुत 


महत्त्व का है। चेदि क्षत्रियों के शौर्य के कारण कलिज्भ न केवल मौर्य साम्राज्य 
की अभ्रधीनता से मुक्त होकर स्वतन्त्र हो गया था, अपितु उसके अन्यतम राजा 
खारवेल ने भारत के सुदूर प्रदेशों को जीतकर अपने भ्रधीन भी कर लिया था । 
ऐसा प्रतीत होता है, कि खारबेल अपने विजित प्रदेशों पर स्थिर रूप से शासन 
नहीं कर सका, और उसने किसी स्थिर साम्राज्य की स्थापना नहीं की। भारत 
के प्राचीन प्रार्य-राजाओों का भ्रनुतरणकर वह दिग्विजय माज़से संतुष्ट रहा, 
भ्रोर उसने श्रपने विजित प्रदेश को स्थायी साम्राज्य के रूप में परिवर्तित करने का 
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प्रयत्न नहीं किया । ऐसा प्रतीत होता है, कि खारवेल के नेतृत्व में कलिड्भ का जो 
भ्रसाधारण उत्कर्ष हुआ था, वह भी क्षणिक था, क्योंकि शीघ्र ही पुष्यमित्र शुद्ध 
ने अपनी शक्ति का विस्तार कर दो बार अव्वमेध यज्ञों का अनुष्ठान किया । 
पुष्यमित्र का साम्राज्य बहुत विस्तृत था । उसके रहते हुए भारत में किसी अन्य 
चक्रवर्ती साम्राज्य की गुञज्जाइश नहीं थी। 
(४) सातवाहन राज्य 

मौयंवंश की निर्बंलता से लाभ उठाकर जो अनेक राज्य मागध साम्राज्य 
की अधीनता से स्वतन्त्र हुए, उनमें दक्षिण का सातवाहन-राज्य भी एक था। 
पुराणों में सातवाहन-वंश को आन्ध्र-वंश कहा गया है । पर इस वंश का मूल स्थान 
पश्चिमी महाराष्ट्र व कर्णा:क का बेल्लारि जिला था। बेल्लारि में उपलब्ध 
हुए एक शिलालेख में उस प्रदेश को सातवाहनिहार' कहा गया है । सात- 
वाहन-वंश के लेख प्राकृत भाषा में लिखें गये हे, और इस वंश के राजाझों की 
भाषा तेलगू न होकर प्राकृत ही थी । बाद में जब पश्चिमी महाराष्ट्र के 
सातवाहनों ने दक्षिण में अपनी शक्ति का विस्तार किया, तो उन्होंने आन्ध्र- 
देश को भी जीत लिया। आन्ध्र के शासक होने के कारण ही शायद सातवाहन- 
वंश को पुराणों में आन्ध्र-वंश कहा गया हैं। 

सातवाहन-वंश के संस्थापक का नाम सिमुक था। उसकी राजधानी महाराष्ट्र 
में गोदावरी नदी के तट पर स्थित थी, और उसका नाम प्रतिप्ठान या पैठन था । 
नासिक तथा उसके समीप के प्रदेश सिमुक के राज्य के अ्रन्तर्गत थे । सिमुक 
के बाद उसका भाई कृष्ण और कृष्ण के बाद उसका पृत्र सातकाणि राजा बना । 
उसने महाराष्ट्र के एक प्रमुख सरदार की कन्या नायनिका के साथ विवाह किया । 
इससे उसकी शक्ति बहुत बढ़ गई । सातकणि बड़ा शक्तिशाली राजा था । 
धीरे-धीरे वह सम्पूर्ण महाराप्ट्र और कर्णाटक का स्वामी हो गया । पश्चिमी घाट 
के सब प्रदेश व कोंकण के बन्दरगाह उसके अधीन थे। सातकणि ने अपनी 
विजयों के उपलक्ष में दो वार अश्वमेध-यज्ञ किये । वह मगधराज पृप्यमित्र शुद्ध 
श्रौर कलिज्भराज खारवेल का समकालीन था, झशौर १७५ ई० पृ० के लगभग 
राज-सिहासन पर आरूढ़ हुआ था। खारवेल के साथ भी उसके अनेक युद्ध 
हुए थे। उसकी शक्ति की उपेक्षा करके ही कलिड्भराज खारवेल पदिचम में 
दूर-दूर तक अपनी विजयपताका को फहरा सका था। 

सातकणि के बाद लगभग एक सदी तक सातहावन-वंश ने कोई विशेष 
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उन्नति नहीं की; इस राजवंश का शासन केवल दक्षिणापथ तक ही सीमित रहा। 
बाद में इस वंश में एक एसे वीर पुरुष का जन्म हुआ, जिसने अपने कुल की 
शक्ति को बहुत बढ़ा लिया । इसका नाम गोतमीपुत्र सातकणि था। इसके 
इतिहास पर हम यथास्थान प्रकाश डालेंगे । 
(५) गणराज्यों का पुनरुत्थान 

मौर्य -वंश के पतन और यवनों के आक्रमण के समय भारत में जो अनेक स्व- 
तन्‍्त्र राज्य कायम हुए, उनमें गणराज्यों का विज्वेष स्थान हैं । सिकन्दर के आक्रमण 
के समय पंजाब में अनेक गणराज्य विद्यमान थे । चाणक्य और चन्द्रग॒प्त ने इन्हें 
मौ्यं-साम्राज्य के ग्रधीन किया, पर इनकी अन्‍न्तःस्वतन्त्रता और पृथक अनुभूति 
नष्ट होने नहीं पाई । यही कारण है, कि मौर्य-वंग की शक्ति के क्षीण हौते ही ये 
फिर स्वतन्त्र हो गये। इन स्वतन्त्र गणराज्यों के बहुत-से सिक्‍क्रे उपलब्ध हुए हैं । 
जो दूसरी सदी ई० प्‌ृ० व उसके आसपास के माने जाते हे । ये सिक्के निम्नलिखित 
गणों के हें-यौधेय, राजन्य, औद म्बर, आ्जुनायन, आग्रेय, शिवि, मालव, कुनिन्द 
झौर महाराज । यौधेय गण की स्थिति सतलजं के निचले प्रवाह के समीप थी। 
सिकन्दर के समय भी यह गण विद्यमान था, पर यवनों का इससे युद्ध नहीं हो 
सका था, क्‍योंकि यवन आक़ान्ता इसके प्रदेश के समीप तक नहीं आया 
था। राज्यन्य गण पूर्वी पंजाब में था। औदुम्बर गण की स्थिति कांगड़ा के प्रदेश 
में थी। आर्ज्नायन गण उत्तरी राजपूताना में था । आग्रेय गण के सिक्के 
हिसार जिले में उपलब्ध हुए हैं, और अ्गरोहा (आग्रोदक ) के भग्नावशेष उसके 
प्राचीन स्थान को सूचित करते हे । कुनिन्द गण उस प्रदेश में था, जहां अ्रब अम्बाला 
गौर सहारनपुर के जिले हें । महाराज गण की स्थिति भी पूर्वी पंजाब में थी । 
शिवि और मालवगण सिकन्दर के समय मध्यपंजाब में थे, पर इस समय 
राजपूताना चले आये थे । गणों का इस प्रकार स्थानान्तरित हो जाना प्राचीन 
इतिहास में साधारण बात होती थी । चित्तौड़ के समीप नगरी से शिविगण के 
सिक्‍के मिले है, और जयपुर रियासत के ककोड़ (कर्कोटक नगर ) स्थान से मालव 
गण के। ये सब सिक्‍तके प्रायः शुद्ध-काल के हैं, और इनकी उपलब्धि इस बात का 
स्पष्ट प्रमाण हे, कि अनुकूल अवसर पाते ही पुराने समय के गणराज्यों ने अपनी 
स्वतन्त्रता को पुनः स्थापित कर लिया था। 


(६) पुष्यमित्र के उत्तराधिकारी 
शुंग-वंश में कुल दस राजा हुए । पृष्यमित्र के बाद अग्निमित्र राजगद्दी पर 
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बैठा। उसने कुल आठ वर्ष तक राज्य किया। उसके बाद वसुज्येष्ठ ने सात 
वर्ष और फिर वसुमित्र ने दस वर्ष राज्य किया। ये दोनों अ्रग्निमित्र के पुत्र थे। 
वसुज्येष्ठ का दूसरा नाम ज्येष्ठमित्र था। इसके कुछ सिक्‍के भी उपलब्ध हुए 
है । वसुमित्र के बाद क्रमशः आद्रक, पुलिदक, घोष और वज़्ममित्र मगध 
के सिहासन पर बैठे । इन सबने मिलकर बीस वर्ष तक राज्य किया । इनके 
सम्बन्ध की कोई भी घटना इस समय ज्ञात नहीं है । वज्ञमित्र के बाद भागभद्र 
राजा बना । इसके समय की एक बात उल्लेखनीय है । उस समय उत्तर- 
पश्चिमी भारत में श्रनेक यवनराज्य स्थापित हो चुके थे। इनमें से एक तक्षशिला 
का यवन राज्य था, जहां अब एंटिग्राल्किडस राज्य करता था । उसने शुगराजा 
भागभद्र के पास विदिशा में एक राजदूत भेजा था, जिसका नाम हेलिउदोर 
(हेलियोडोरस ) था। इस दूत ने वहां भगवान्‌ वासुदेव का एक गरुड़ध्वज बनवाया 
था। इस स्तम्भ पर प्राकृत भाषा में एक लेख खुदा हुआ है, जो निम्न 
प्रकार हे--ेवों के देव वासुदेव का यह गरुड़ध्वज, महाराज अंतलिकित के यहां 
से राजा कासीपुत भागभद्र त्राता के, जो अपने राज्य के चौदहवें व में वतमान 
है, पास झ्ाये हुए तक्षशिला के निवासी दिये के पुत्र योनदृत भागवत हेलिउदोर ने 
यहां बनवाया । 

भारत के यवन-आक़ान्ता इस काल में किस प्रकार भारतीय धर्म और 
संस्कृति के प्रभाव में श्रा रहे थे, इसपर इस स्तम्भ-लेख से बड़ा अनुपम प्रकाश पड़ता 
है । योनदृत हेलिउदोर ने भागवत वेष्णव धर्म की दीक्षा ग्रहण कर ली थी, और 
अपनी श्रद्धा को प्रकट करने के लिये गरुड़ध्वज का निर्माण कराया था । 
उस समय के हिदू-धमं में म्लेच्छ यवनों को अपने अंदर हजम कर लेने की शक्ति 
विद्यमान थी। भागभद्र ने कूल ३२ वर्य रा.य किया। उसके बाद देवभूति 
राजा बना । यह बड़ा विलासी था । इसके समय में फिर मगध में राज्यक्रांति 
हुई। उसके अमात्य वासुदेव कण्व ने उसके विरुद्ध षड्यंत्र किया और देवभूति 
को कत्ल कर स्वयं मगध के राजसिहासन पर अधिकार कर लिया । शुंगवंश 
का प्रारम्भ इसी प्रकार के षड़यंत्र द्वारा हुआ था। उसका अन्त भी इसी प्रकार 
हुआ | 

पुष्यमित्र के उत्तराधिकारी मागध-साम्राज्य को अक्षण्ण बना रखने में 
समर्थ नहीं रहे। पुष्यमित्र के समय में मागध-साम्राज्य की पश्चिमी सीमा सिन्धु 
नदी तक थी। पर उसके बाद शीघ्र ही यवनों के श्राक्रमण फिर प्रारंभ हो गये । 
उत्तर-पश्चिमी भारत में अनेक नये यवन-राज्यों की स्थापना हई झ्ौर उस समय 
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की राजनीतिक उथल-पुथल से लाभ उठाकर पंजाब के प्राचीन गणराज्यों ने 
भी फिर सिर उठा लिया। परिणाम यह हुआ, कि इन झुंग-सम्राटों के शासन- 
काल में मागध-साम्राज्य की पश्चिमी सीमा मथुरा तक ही रह गई । मथुरा 
के पश्चिम में पहले यौधेय, आाग्रेय, मालव आदि गणों के स्वतंत्र राज्य थे 
और उनके और अधिक पश्चिम में भ्रनेक यवन-राज्य । पर मथुरा व यमुना से 
लगाकर बंगाल की खाड़ी तक शुंगों का एकच्छत्र शासन था । खारवेल के बाद 
कलिंग राज्य भी निर्बल पड़ गया था । यद्यपि श॒गों भे उसे जीतकर अपने 
साम्राज्य में मिलाने का प्रयत्न नहीं किया, पर खारबेल के उत्तराधिकारियों से 
मागध-सम्राटों को कोई भय नहीं था । दक्षिण में शगों का मागध-साम्राज्य 
नमंदा तक विस्तृत था। विदिशा झौर अवंति के प्रदेश अ्रभी मागध-साम्राज्य 
के ही अंतगंत थे। 

यद्यपि शुंगों के शासन-काल में मागध-साम्राज्य का विस्तार मौर्य-काल से 
बहुत कम था, पर अब भी वह भारत की प्रधान राजनीतिक शक्ति थी । 

पुराणों के अनुसार शुंगों ने कुल ११२ वर्ष तक राज्य किया । १८५६० पू० 
से शुरू करके ६३ ई० पृ० तक उनका शासन-काल रहा। 


(७) कण्व-वंश 


अंतिम शुंग-राजा देवभूति के विरुद्ध षड़यंत्र कर उसके अमात्य वासुदेव ने 
मगध के राजसिहासन पर अधिकार कर लिया था। अपने स्वामी की हत्या करके 
वासुदेव ने जिस सांम्राज्य को प्राप्त किया था, वह एक विशाल शक्तिशाली 
साम्राज्य का ध्वंसावशेष ही था। कारण यह कि इस समय भारत की पश्चिमोत्त र- 
सीमा को लांघकर शक आक़ान्ता बड़े वेग से भारत पर आक्रमण कर रहे थे। 
उत्तर-पश्चिमी भारत के यवनराज्यों और पंजाब के गणराज्यों को पददलित 
कर इन शकों ने मथुरा और विदिशा को भी अपने अधीन कर लिया था | 
मथुरा और विदिशा की रक्षा करने में मगध के शुंग व कण्व-सम्राट्‌ श्रसमर्थे थे। 
शकों के हमलों से न केवल मागध-साम्राज्य के सुद्रवर्ती जनपद ही साम्राज्य से 
निकल गये थे, बल्कि मगध के समीपवर्ती प्रदेशों में भी अव्यवस्था मच गई थी । 
वासुदेव और उसके उत्तराधिकारी केवल स्थानीय राजाओं की हैसियत रखते 
थे | उनका राज्य पाट्लिपुत्र और उसके समीप के प्रदेशों तक ही सीमित 
था। शांगों का भी पूर्णतया उच्छेद करने में वे समर्थ नहीं हुए थे । मागघ- 
साम्राज्य के ध्वंसावशेष पर कहीं कण्व और कहीं शृंग-राजाओं का शासन था। 
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कण्व-वंश के कुल चार राजा हुए--वासुदेव, भूमिमित्र, नारायण और 
सुशर्मा। इन चारों ने कुल मिलाकर ४५ वर्ष तक राज्य किया । इनका शासन- 
काल ६३ ई० पू० से १८ ईस्वी प्‌ ० तक समझा जा सकता हैं। 

पुराणों में इन कण्व या काण्वायन राजाओं को शुंग भृत्य के नाम से कहा 
गया है । यह तो स्पष्ट ही है, कि वासुदेव कण्व शुग राजा देवभूति का झामात्य 
था। पर चारों.कण्व-राजाओं को शुंग-भृत्य कहने का अभिप्राय शायद यह है, कि 
नाम को इनके समय में भी शुंगवंशी राजा ही सिहासन पर विराजमान थे, 
यद्यपि सारी शक्ति इन भृत्यों के हाथ में थी। संभवत: इसीलिये कण्वों के बाद 
जब आंध्रों के मागध-साम्राज्य पर अधिकार कर लेने का उल्लेख आ्राता है, तो 
यह लिखा गया हे कि उन्होंने कण्व और शुग--दोनों को परास्त कर शक्ित प्राप्त 
की । 
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छब्बीसवां अध्याय 


भारत के पाथियन ओर शक राज्य 
(१) शकों का भारत प्रवेश 


मगध के विद्याल साम्राज्य की शक्ति के क्षीण होने पर जिन विदेशी आक्रांताओं 
के आक्रमण भारत पर शुरू हुए, उनमें से यवनों का उल्लेख पिछले अध्याय में 
किया जा चुका है । डेमेट्रिस और मिनानडर सदश यवन-विजेताओं ने भारत 
के उत्तर-पश्चिमी प्रदेशों में अपने अनेक राज्य कायम किये, और उनके 
बंशधरों ने उतका शासन किया। 

पर इस युग में (द्सरी सदी ई० पू० और उसके बाद ) केवल यवनों (बेक्ट्रिया 
के ग्रीक) ने ही भारत पर आक्रमण नही किया, अपितु पाथियन और शक लोगों ने 
भी इस देश पर अनेक आक्रमण किये । पाथियन का जिक्र हम पिछले अध्याय में भी 
कर चुके हे । विशाल सीरियन साम्राज्य की अ्धीनता से मुक्त होकर जिन राज्यों 
ने अपनी स्वतन्त्र सत्ता स्थापित की थी, उनमें से एक बेक्ट्रिया था, और दूसरा 
पाथिया । पार्थिया के राज्य में वह देश अन्तर्गत था, जिसे ईरान कहा जाता है । 

शक-जाति--पिछले ग्रध्याय में हमने यह भी लिखा था, कि बेक्ट्रिया के यवन- 
राज्य का अन्त शक-जाति के आक्रमण द्वारा हुआ था। इन शक-लोगों का मूल निवास- 
स्थान सीर नदी की घाटी में था । दूसरी सदी ई० पृ० में उनपर उत्तर-पूर्व की ओर 
से युइशि-जाति ने श्राक्रमण किया। युइशि लोग तिब्बत के उत्तर-पश्चिम में तकला 
मकान की मरुभूमि के दक्षिण में निवास करते थे । वे बड़े वीर और योद्धा थे। 
हणों के ग्राक्रमण के कारण वे अपने प्राचीन अभिजन को छोड़कर आगे 
बढ़ जाने के लिये विवश हुए थे। प्राचीन काल में हण जाति उत्तरी चीन में 
निवास करती थी, और चीन के सभ्य राज्यों पर आक्रमण करती रहती थी । 
उन्हीं के हमलों से अ्रपने देश की रक्षा करने के लिये चीन के शक्तिशाली सम्नाट्‌ 
शी-हुआंग-ती (२४६-२१० ई० १०) ने उस विशाल दीवार का निर्माण कराया 
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था, जो अब तक भी उत्तरी चीन में विद्यमान है । इस दीवार के कारण ह॒ण लोगों 
के लिये चीन पर आक्रमण कर सकना सम्भव नहीं रहा, और उन्होंने पश्चिम 
की ओर बढ़ना शुरू किया । हण लोग असम्य और बबंर थे, और लूट-मार द्वारा 
ही अपना निर्बाह करते थे। हृणों ने प्रचंड आंधी के समान पश्चिम की ओर 
बढ़ना शुरू किया, और युइशि लोगों को जीत लिया। उनके राजा की युद्ध-क्षेत्र 
में मृत्यु हुईै। विधवा रानी के नेतृत्व में युइशि लोग अपने प्राचीन अभिजन को 
छोड़कर आगे बढ़ने को विवश हुए। सीर नदी की घाटी में उस समय शकों 
का निवास था । युइशि-जाति ने उनपर हमला कर दिया, और शक उनसे परास्त 
हो गये । विवश होकर शकों को अपना प्रदेश छोड़ना पड़ा, और उनके विविध 
जन (कबीले) विविध दिशाओं में आगे बढ़े। हणों ने युइशियों को ढकेला, 
ओर युइशियों ने शकों को । हुणों की बाढ़ ने युइशि जाति के प्रदेश को आ्राक्रांत 
कर दिया, और शकों के प्रदेश पर युइशि छा गये । यही समय था, जब शकों की 
एक शाखा ने बेक्ट्रिया पर आक्रमण किया और वहां के यवन-राजा हेलिग्रोक्लीज 
को परास्त किया। शक लोगों की जिस शाखा ने बेक्ट्रिया की विजय की थी, वह 
हिंदूकुश पर्वत को पार कर भारत में प्रविष्ट नहीं हुई । इसीलिये हेलिओक्लीज 
का शासन उत्तर-पश्चिमी भारत में कायम रहा । 

शकों का पाथिया पर आक्रमण--बेक्ट्रिया को जीतकर शक लोग दक्षिण- 
पश्चिम की ओर मुड़े । वक्ष नदी के पार उस समय पाथिया का राज्य था। यह राज्य 
बहुत शक्तिशाली था, और प्राय: सम्पूर्ण ईरान इसके अन्तर्गत था | पर पाथिया 
के राजाओं के लिये यह सुगम नहीं था, कि वे शक आक्रमण का भलीभांति 
मुकाबला कर सकते । १२८ ई० प्‌० के लगभग पाथियन राजा फ्रावत द्वितीय 
ने शकों की बाढ़ को रोकने का प्रयत्त किया । पर वह सफल नहीं हो सका । 
शकों के साथ युद्ध करते हुए रणक्षेत्र में ही उसकी मृत्यु हुई। उसके उत्तराधिकारी 
राजा आर्तेबानस के समय में शक लोग पार्थियन राज्य में घुस गये और उसे 
उन्होंने बुरी तरह से लटा । झ्रातंबानस भी शकों से लड़ते हुए मारा गया। 

आ्रार्तेबानस के बाद मिथ्थविदातस द्वितीय पाथिया का राजा बना। उसका 
शासन-काल १२३ से ८८ ई० पृ० तक माना जाता है। मिथ्थिदातस बड़ा 
शक्तिशाली और वीर राजा था। उसने शकों के आक्रमणों से अपने राज्य की 
रक्षा करने के लिये घोर प्रयत्न किया और उसे सफलता भी हुई । 
मिथ्विदातस की हाक्ति से विवश होकर शकों का प्रवाह पश्चिम की तरफ से हट- 
कर दक्षिण-पूर्व की ओर हो गया। परिणाम यह हुआ, कि भ्रब शकों ने भारत 
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पर आक्रमण शुरू किया । उनके भारत-ग्राक्रण का समय १२३ ई० प्‌० के 
लगभग है । 

भारत में प्रवेश--पाथिया को जीत सकने में अ्रसमर्थ होकर शाकों ने 
सीस्तान और सिन्ध के मार्ग से भारत में प्रवेश किया । भारत के जिस प्रदेश को 
शकों ने पहलेपहल अपने अधीन किया, वह मागध-साम्राज्य के अन्तगंत नहीं 
था। सम्भवतः वहां भी यवनों के छोटे-छोटे राज्य स्थापित थे, जो शकों द्वारा 
परास्त कर दिये गये थे। सिन्ध नदी के तट पर स्थित मीननगर को उन्होंने अश्रपनी 
राजधानी बनाया। भारत का यह पहला शकराज्य था। यहीं से उन्होंने भारत 
के अन्य प्रदेशों में अपना प्रसार किया । एक जन-पअनुश्रुति के अनुसार भारत में 
शकों को आमन्त्रित करने का श्रेय आचार्य कालक को हैं। यह जैन-आचार्य 
उज्जैन के निवासी थे, और वहां के राजा गर्दभिल्ल के अत्याचारों से तंग 
आकर सूदूर पश्चिम के पाथियन राज्य (पारसकुल) में चले गये थे । जब पाथिया 
के शक्तिशाली राजा मिथ्वरिदातस द्वितीय की शक्ति के कारण शक लोग परेशानी 
अन्‌ भव कर रहे थे, तो कालकाचायं ने उन्हें भारत आने के लिये प्रेरित किया । 
कालक के साथ शक लोग सिन्ध में प्रविष्ट हुए, और वहां उन्होंने श्रपना राज्य 
स्थापित किया। इसके बाद उन्होंने सुराष्ट को जीतकर उज्जेन पर भी आक्रमण 
किया और वहां के राजा गर्दभिल्ल को परास्त किया। यद्यपि शकों की मुख्य 
राजधानी मीननगर थी, पर भारत के विविध प्रदेशों में उन्होंने अपने अनेक 
स्वतंत्र राज्य स्थापित किये, जो सम्भवतः मीननगर के शकराज की ग्रधीनता 
स्वीकार करते थे । ये विविध शकराज्य या शकक्षत्रयों के कुल निम्नलिखित थे--- 
(१) सिन्ध और पश्चिमी भारत का शककुल, (२) महाराष्ट्र का शकक्षत्रप- 
कुल, (३) मथरा का शकक्षत्रप कुल और (४) गान्धार का शककुल । हम अरब 
इन चारों शककुलों पर संक्षेप ५ साथ विचार करेंगे। 
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सिन्ध और पश्चिमी भारत का शकराज्य--मीननगर को राजधानी बनाकर 
शक-आक़्ान्ताशों ने सिन्ध में श्रपना जो राज्य स्थापित किया था, वह भारत के 
शक-राज्यों में स्वप्रधान था। अन्य शक-राज्यों के राजा उसकी अधीनता स्वीकृत 
करते थे। अन्य शक-राज्यों के शासक क्षत्रप या महाक्षत्रप कहाते थे, जिससे यह 
परिणाम निकलता हू, कि वे स्वतंत्र राजा न होकर किसी शक्तिशाली महा- 
राजा की भ्रधीनता स्वीकार करते थे। शकों के इस महाराजा की राजधानी 
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मीननगर ही थी। मीननगर के इन शक-महाराजाओं के विषय में हमें अधिक 
परिज्ञान नहीं है । वहां के एक महाराजा का नाम मोग्र था । पंजाब के जेहलम 
जिले में मैरा नामक गांव के एक कुएं से एक शिला प्राप्त हुई है, जिसपर 
उत्कीर्ण लेख से मोअ नाम के शक-राजा का परिचय मिलता हे। इसी प्रकार 
तक्षशिला के भग्नावशेषों में एक ताम्र-पत्र पर मोग नाम के एक शक-राजा 
का उल्लेख है, जिसके नाम के साथ महाराज और महान” विशेषण दिये 
गये हें। सम्भवतः मोअ और मोग एक ही व्यक्ति के सूचक हैं। इस मोग 
के बहुत-से सिक्के पद्िचिमी पंजाब में उपलब्ध हुए है, जो कि यवन-सिक्‍कों 
के नमूने पर बने हुए हे। इन सिक्‍कों का लेख इस प्रकार हँ-राजानिराजस 
महतस मोग्स । इस लेख से इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि शक- 
राजा मोग्र या मोग की स्थिति क्षत्रप या महाक्षत्रप से अधिक ऊंची थी। वह 
राजाधिराज और महान्‌ था और शकों के अन्य राजकुल उसकी अधीनता को 
स्वीकार करते थे। शकों के अन्य भी अनेक राजाधिराजों के सिक्‍क्रे उपलब्ध 
हुए हे। पर उनका यहां उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं, क्योंकि उनके शासन 
की किसी घटना का हमें ज्ञान नहीं है । 

महाराष्ट्‌ का शकक्षत्रपषक ल--मीननगर के शक-महाराज की अधीनता में 
जो सबसे अधिक शक्तिशाली शक-दक्षत्रप थे, उनका शासन काठियावाड़, गुजरात, 
कोंकण, पश्चिमी महाराष्ट्र और मालवा तक के प्रदेशों में विद्यमान था। इस 
विशाल राज्य पर शासन करनेवाले शक-कुल को क्षहरात' कहते हूं । इसकी 
राजधानी सम्भवतः भरुकच्छ (सौराष्ट्र ) में थी। पर इनके बहुत-से उत्कीर्णं 
लेख महाराष्ट्र में उपलब्ध हुए हें, इसी कारण इन्हें महाराष्ट्र का शककुल भी 
कहा जाता है । शकों के क्षहरात घतकुल का पहला क्षत्रप भूमक था। उसके 
अनेक सिक्‍के उपलब्ध हुए हैं, जो महराष्ट्र और काठियावाड़ से मिले हें। इससे 
अनुमान किया जाता है, कि महाराष्ट्र और काठियावाड़-दोनों उसके शासन 
में थे। 

पर क्षहरात कुल का सबसे प्रसिद्ध शकक्षत्रप नहपान था। इसके सात 
उत्कीर्ण लेख और हजारों सिक्के उपलब्ध हुए हूं । सम्भवतः यह भूमक का ही 
उत्तराधिकारी था, पर इसका भूमक के साथ क्‍या सम्बन्ध था, यह निश्चित रूप से 
नहीं कहा जा सकता। नहपान का राज्य बहुत विस्तृत था, यह बात उसके 
जामाता उषावदात शक के एक लेख से होती है । इस लेख के कुछ भ्रंश निम्नलिखित 
हँ-'सिद्धि हो। राजा क्षहरात क्षत्रप नहपान के जामाता, दीनाक के पुत्र, तीन 
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लाख गौझ्ों का दान करनेवाले, बार्णासा (नदी) पर सुवर्णदान करनेवाले, 
देवताओं और ब्राह्मणों को सोलह ग्राम देनेवाले, सम्पूर्ण वर्ष लाख ब्राह्मणों को 
भोजन करानेवाले, पुण्यतीर्थ प्रभास में ब्राह्मणों को आठ भार्यायें देनेवाले, 
भरुकछ दशपुर गोवर्धन और श्ञोपरण में चतु:शाल वरुध और प्रतिश्रप देने 
वाले, आराम तडाग, उदपान बनवानेवाले, इवा पारारातापी करवेणा दाहानुका 
(नदियों पर) नावों द्वारा पुण्यतर करनेवाले........... धर्मात्मा उबावदात ने 
गोवध्धेन में त्रिरश्मि पर्वत पर यह लेण बनवाई हैं 

उषावदात का यह लेख नासिक के पास एक गुृहा की दीवार पर उत्कीर्ण 
हैं। इसी गुहा पर एक अन्य लेख में उषावदात ने लिखा हैं कि “में पोक्षर को गया 
हूं, और वहा मेने अभिषेक (स्नान) किया, तीन हजार गौएं और गांव दिया। ” 
नासिक गुदा के इन लेखों से क्षत्रप नहपान के राज्य की सीमा के सम्बन्ध में अच्छे 
निर्देश प्राप्त होते हें। उषावदात ने पोक्षर (पुष्कर ) में अभिषेक स्नान किया था, 
अत: सम्भवतः अजमेर के समीपवर्ती प्रदेश नहपान के राज्य के अन्तर्गत थे। 
इस लेख में उल्लिखित प्रभास (सोमनाथ पाटन ) सौराष्ट्र या काठियावाड़ में 
हैँ । भरुकच्छ की स्थिति भी इसी प्रदेश में हैं। गोवर्धन नासिक का नाम है। 
शोर्पारण (सोपारा ) कोंकण में हूँ । इस प्रकार इस लेख से यह स्पष्ट हो जाता हैं, 
कि काठियावाड़, महाराष्ट्र और कोंकण अवश्य ही क्षत्रप नहपान के राज्य के 
अन्तर्गत थे । नासिक के लेख में जिन नदियों का उल्लेख हे, उनका सम्बन्ध 
गुजरात से हैं । अभ्रतः इस प्रदेश को भी नहपान के राज्य के अन्तर्गत माना 
जाता हैं । 

नासिक के इस ग॒ृहालेख के समीप ही उषावदात का एक ग्रन्य लेख भी 
उपलब्ध हुआ है, जिसमे दाहुनक नगर और कंकापुर के साथ उजेनि (उज्जैन ) 
का भी उल्लेख हैँ । इन नगरों में भी उब्ावदात ने ब्राह्मणों को बहुत कुछ दान- 
पुण्य किया था। इससे यह भी अनुमान किया जाताहेँ, कि उज्जन भी नहपान के राज्य 
के अन्तर्गत था। उज्जन के नहपान के अधीन होने की बात जेन और पौराणिक 
अनुश्नति द्वारा भी पृष्ट होती है । जैन अनुश्रुति में उज्जैन के राजाओं का उल्लेख 
करते हुए गर्दभिलल के बाद नह॒वाण नाम दिया गया है । इसी प्रकार पुराणों में 
श्रन्तिम शुद्धराजाओं के समकालीन विदिशा के राजा को नखवानजः 
(नखवान का पुत्र ) कहा गया हैँ । सम्भवतः ये नहवाण व नखवान क्षहरात 
वंशी शक क्षत्रप के ही रूपान्तर हैं । इसमें सन्देह नहीं, कि नहपान बहुत शक्तिशाली 
क्षत्रष था, और उसका राज्य काठियावाड़ से मालवा तक विस्तृत था। सम्भवतः 
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नहपान ने अपनी शक्ति का विस्तार करने के लिये बहुत-से यूद्ध किये थे, और 
इन्हीं के कारण उसकी स्थिति क्षत्रप' से बढ़कर महाक्षत्रप' की हो गई थी। 
उषावदात के नासिकवाले लेख में उसे केवल क्षत्रप' कहा गया है। पर पूना 
के समीप उपलब्ध हुए एक अन्य गुृहालेख में उसके नाम के साथ महाक्षत्रप' विशेषण 
झ्राता है । | 

महाक्षत्रप नहपान के उत्तराधिकारियों के सम्बन्ध में कुछ विशेष ज्ञात 
नहीं होता । सातवाहन-वबंश के प्रतापी राजा गौमतीपुत्र सातकर्णि ने क्षहरात 
शकक्षत्रपों की शक्ति को नष्ट किया और विदेशी शकों की अधीनता से उज्जन 
आर उसके समीप के प्रदेशों को स्वतन्त्र किया। इस महाप्रतापी सातवाहन राजा 
के सम्बन्ध में हम आगे चलकर विस्तार से लिखेंगे । 

समथरा के शक क्षत्रप--सिन्ध से शकों की शक्ति का विस्तार काठियावाड़, 
गजरात, कोंकण, महाराष्ट्र और मालवा में हुआ और वहां से उत्तर की तरफ 
मथुरा में। सम्भवतः: उज्जन की विजय के बाद ही शकों ने मथुरा पर 
अपना आधिपत्य स्थापित किया था। मथुरा के हक क्षत्रप भी क्षहरात-कुल 
के थे। इन क्षत्रपों के बहुत-से सिक्‍के मथुरा व उसके समीपवर्ती प्रदेशों से 
उपलब्ध हुए हैं । इन्हीं से इनके इतिहास के विषय में कुछ परिचय प्राप्त होता है । 
मथुरा के प्रथम शक-क्षत्रप हगमाश और हगान थे। उनके बाद रज्जुबुल और 
उसका पुत्र शोडास क्षत्रव या महाक्षत्रप-पद पर अधिष्ठित हुए। शोडास 
के' बाद मेवकि मथुरा का महाक्षत्रप बना | मथुरा के इन शक क्षत्रपों ने 
पूर्वी पंजाब को जीतकर अपने अधीन किया था । वहां अनेक यवन-राज्य 
विद्यमान थे, जिनकी स्वतंत्र सत्ता इन शकों द्वारा नष्ट की गई। साथ ही 
कुनिन्द गण को भी इन्होंने विजय किया । कुनिन्द गण के सम्बन्ध में हम पहले लिख 
चुके हें। गाग्यंसंहिता के युगपुराण में शकों द्वारा कुनिन्द गण के विनाश का 
'उल्लेख हैं। यह गण गंगा-यमुना के समीप उस प्रदेश में स्थित था, जहां शभ्रब 
सहारनपुर और अम्बाला के जिले हें। यह सर्वथा स्वाभाविक था, कि मथुरा 
के शक क्षत्रप पूर्वी पंजाब में अपनी शक्ति का विस्तार करते हुए कुनिन्द गण को 
'भी परास्त करते। क्षत्रप रज्जुबल के पुत्र शोडास ने जो महाक्षत्रप' का पद 
अहण किया था, वह सम्भवतः इन्हीं विजयों का परिणाम था। 

मथ्‌रा के इन शक क्षत्रपों की बोद्ध-धर्म में बहुत भक्ति थी । मथुरा के एक 
मन्दिर की सीढ़ियों के नीचे दबा हुआ एक सिंहध्वज मिला है, जिसकी सिंह- 
मूर्तियों के आगे-पीछे तथा नीचे खरोष्ठी लिपि में एक लेख उत्कीणं है । 
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इस लेख में महाक्षत्रप रज्जूबल या रजुल की अग्रमहियी द्वारा शाक्य मुनि 
ब॒द्ध के शरीर-धातु को प्रतिष्ठापित करने और बौद्ध बिहार को एक जागीर 
दान देने का उल्लेख है। मथुरा से प्राप्त हुए एक अन्य लेख में महाक्षत्रप शोडास के 
शासन-काल में हारिती के पुत्र पाल की भार्या अमोहिनी द्वारा अहँत की पूजा के 
लिये एक मूर्ति की प्रतिष्ठा का उल्लेख किया गया हैं। इसमें सन्देह नहीं, कि 
महाराष्ट्र के क्षहरात शक क्षत्रपों के समान मथुरा के शकों ने भी इस देश के धर्मों 
को अजड्भीकार कर लिया था। 

गान्धार का शक कुल---शक लोगों की शक्ति केवल काठियावाड़, गुजरात, 
कोंकण, महाराष्ट्र मालवा, मथुरा और पूर्वी पंजाब तक ही सीमित नहीं 
रही; उन्होंने गान्धार तथा पश्चिमी पंजाब पर भी अपना आधिपत्य स्थापित 
कर लिया। इन प्रदेशों में शकों के बहुत-से सिक्के उपलब्ध हुए हें, और साथ ही 
अनेक उत्कीण्णं लेख भी । इनमें सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण लेख तक्षशिला से 
प्राप्त हुआ है, जो एक ताम्रपत्र पर उत्कीर्ण हे। इस लेख के अनसार महाराज 
महान्‌ मोग के राज्य में क्षहरात चक्ष के क्षत्रप लिञ्रक कुसुलुक के पुत्र पतिक ने 
'तक्षशिला में भगवान्‌ शाक्‍्य मुनि के अप्रतिष्ठापित शरीर-धातु को प्रतिष्ठापित 
किया था | 

इस लेख से यह स्पष्ट है, कि तक्षशिला के शक-दक्षत्रप भी क्षहरात-बंश के 
थे, और उनके भअन्यतम क्षत्रप का नाम 'लिअरक कुसुलुक' था, जिसके पुत्र पतिक ने 
शाक्य मुनि के शरीर धातु की प्रतिष्ठा करने की स्मृति में यह लेख उत्कीर्ण कराया 
था। तक्षशिला या गान्धार के क्षत्र१ स्वतन्त्र राजा नहीं थे, अपितु महाराज 
महान्‌ मोग की अधीनता स्वीकृत करते थे । इनकी स्थिति प्रान्तीय शासफ़ों के 
सद॒श थी। क्षत्रप लिअ्रक कुसुलुक की सत्ता केवल इस ताम्रपत्र द्वारा ही सूचित 
नहीं होती, उसके अ्रनेक सिक्के भी उपलब्ध हुए हँ। लिअक कुसुलुक के बाद 
उसका पुत्र पतिक गान्धार का क्षत्रप बना । 

शक-शासन का काल--भारत के शक-दक्षत्रगों व शक-महाराजाओं का जो 
व॒त्तान्त हमने ऊपर लिखा है, उसमे कहीं काल या तिथि का निर्देश हों किया 
गया । इसका कारण यह है, कि इन शक-शासकों के काल के सम्बन्ध में बहुत 
विवाद है। इनके लेखों व सिक्कों पर बहुधा किसी संवत का उल्लेख मिलता है। 
तक्षशिला में उपलब्ध जिस ताम्नपत्र का जिक्र हमने अभी ऊपर किया है, उस 
पर संवत्‌ ७८ लिखा है। पर शकों के लेखों व सिक्कों पर उल्लिखित ये वर्ष किस 
'संवत्‌ का निर्देश करते है, यह भ्रभी निश्चित नहीं हो सका है। कोई भी दो ऐतिहासिक 
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इन दक-राजाओओं व क्षत्रपों के काल के सम्बन्ध में अविकल रूप से एकमत नहीं 
हो सके हें। इस दशा में इनके काल को निर्धारित करने का प्रयत्न व्यर्थ-सा ही 
है । जब तक अ्रधिक ऐतिहासिक सामग्री उपलब्ध न हो, इनके तिथिक्रम व काल 
के विषय में विवाद बना ही रहेगा। पर स्थल रूप से यह कहा जा सकता है, कि 
दूसरी सदी ई० पू० के अन्त व पहली सदी ई० पू० के प्रारम्भिक भाग में शकों ने 
भारत में अपनी शक्ति का विस्तार किया, और अपने विविध राज्य कायम किये। 
पहली सदी ई० प्‌ृ० के मध्यभाग में सातवाहन-वंशी राजा गौतमीपुत्र सातकाणि 
झौर मालवगण के प्रयत्नसे शकों की शक्ति क्षीण होनी शुरू हो गई, और 
धीरे-धीरे उनके स्वतन्त्र व प्रथक राज्यों का अन्त हो गया। 


(३) भारत के पाथियन राज्य 


जिस प्रकार बेक्टिया के यवनों ने भारत पर आक्रमण करके अपने अनेक 
राज्य इस देश में स्था,पत किये, वेसे ही पार्थिया के पाथियन लोगों ने भी भारत के 
उत्तर-पदिचमी कोने में अपने शासन को कायम किया । संल्युकस द्वारा स्थापित 
सीरियन साम्राज्य के विरुद्ध विद्रोह कर पार्थिया ने किस प्रकार स्वतन्त्रता 
प्राप्त की थी, इसका उल्लेख पिछले अध्याय में किया जा चका है। पाथिया 
के शक्तिशाली राजा मिथ्यिदातस द्वितीय की शक्ति से पराभूत होकर ही 
शक लोग भारत में प्रवेश करन के लिये विवश हए थे। मिथिदातस द्वितीय 
के शासनकाल में पाथिया की शक्ति बहुत अधिक बढ़ी हुई थी, और< शक- 
आक्रमणों को उसके विरुद्ध सफलता नहीं प्राप्त हो दक।/ थी। 

ऐसा प्रतीत होता है, कि मिश्रिदातस द्वितीय के किसी उत्तराधिकारी राजा 
के समय में पार्थियनों ने भारत पर आक्रमण किया, और आाको शिया (कन्धार ) 
व सीस्तान के प्रदेशों को जीत लिया। भारत के उत्तर-पदश्चिमी कोने में पाथियन 
लोगों का जो शासन इस विजय द्वारा स्थापित हुआ, उसका असली पाथथियन 
राज्य के साथ सम्बन्ध नहीं रह सका, और वहां एक स्वतन्त्र पर्थियन वंश 
हासन करने लगा । इस स्वतंत्र पाथियन वंश का प्रथम राजा वोनोनस 
(वनान ) था। उसके सिक्‍कों पर जो लेख हूं, वे केवल ग्रीक भाषा में हें । रेप्सन 
का मत है, कि वनान का शासन पार्थिया में भी था, और वह सम्पूर्ण पार्थियन 
साम्राज्य का स्वामी था। कन्धार में कुछ ऐसे सिक्‍के भी प्राप्त हुए हें, जिनमें 
एक और तो वोनोनस (वनान ) का नाम ग्रीक भाषा में दिया गया है, और 
दूसरी तरफ भारतीय प्राकृत भाषा में महाराज भ्रातस ध्रमिश्रस श्याहो रस' लिखा 
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है। इससे यह अभ्रनमान किया जाता है, कि वनान सम्पूर्ण पाथियन साम्राज्य का 
स्वामी था, और उसका भाई इपलहोर कन्धार व उसके समीपवर्ती भारतीय 
प्रदेशों पर शासन करने के लिये नियुक्त था। भारत के पार्थियन राज्य का शासक 
यह शपलहोर पहली सदी ई० पू० के मध्यभाग में हुआ था । 

इपलहोर के बाद भारत के पाथियन राज्य का स्वामी उसका 
पुत्र इप्लगदमस बना, उसके सिक्‍कों पर श्पलहोर पुत्रस ध्रमिअस 
इपलगदमस” लिखा है । इस राजवंश के जो अन्य सिक्‍के उपलब्ध 
हुए हे, उनका यहां उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं । पर इन 
सिक्‍कों से यह बात स्पष्ट हो जाती हैँ, कि पहली सदी ई० पृ० में कन्धार 
व उसके समीपवर्ती प्रदेशों की भाषा प्राकृत थी, जो खरोष्ठी भाषा में लिखी जाती 
थी। इसी कारण विदेशी पार्थियन लोगों ने भी इस बात की आवश्यकता अनु- 
भव की थी, कि वे अपने सिक्‍कों में प्राकृत भाषा का प्रयोग करें। इन 
पाथ्थियन राजाओं ने श्रपने नाम के साथ ध्रमिक या ध्रमिञ्न्‍र विशेषण लगाया 
हैं। इससे यह भी सूचित होता है, कि यवन और शक-राजाओं के समान ये भी 
भारतीय धर्म के प्रभाव में आ गये थे। 

भारत के ये पाथियन राजा केवल कन्धार और सीस्तान के प्रदेशों से ही 
संतुष्ट नहीं रहे। इन्होंने काबुल पर आक्रमण कर उसे भी जीत लिया, और वहां 
के यवन राज्य का अन्त किया। इसके बाद वे पुृष्करावती (पश्चिमी गान्धार ) 
की ओर बढ़े, और उसे भी अपने श्रधीन कर लिया । पाथियन लोगों की शक्ति 
को इस प्रकार विस्तृत करनेवाले राजा का नाम अ्रय (एजस ) था, सम्भवतः 
इपलगदमस के बाद पार्थियन राज्य का स्वामी बना था। इसके सिक्‍तकों पर 
'महाराज राजराज महान्‌ अ्रय' लेख अंकित है । इससे यह सूचित होता हैं, 
कि वह बहुत शक्तिशाली था और राजाधिराज कहाता था। अनेक ऐतिहासिकों 
के मत में यह अय पाथियन न होकर शक था, और शक-महाराज मोग या 
मोअ् का उत्तराधिकारी था। पाथियन और शक राजाओं के विषय में जो कुछ 
भी ज्ञान हमें हैं उसका आधार केवल उनके सिक्‍के हें। इसी कारण इस 
विषय में मतभेद की गंजाइश रहना स्वाभाविक है । 

भ्रय के बाद पार्थियन राज्य का स्वामी गोंडोफारस ( गुृदफर ) हुआ । 
उसकी राजधानी पश्चिमी गान्धार में थी, और वह बहुत शक्तिशाली 
राजा था। उसके शासन-समय के सम्बन्ध में ऐतिहासिकों में बहुत मतभेद 
है। इन मतभेदों को यहां प्रदर्शित न कर इतना निर्देश करना ही पर्याप्त होगा 
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कि वह ईस्व्री-सन्‌ के प्रारम्भिक काल में हुआ था। राजा गृदफर का नाम ईसाई 
धमं की प्राचीन अनुश्नुति में भी पाया जाता है। उसके श्रनुसार ईसाई सन्त टामस 
ने गृदफर के राज्य में ईसाई-धर्म का प्रचार किया था। सन्‍त टामस ईसाई 
धर्म का एक ऐसा प्रचारक था, जिसने भारत में पहलेपहल श्रपने धमम 
का प्रचार किया । गृदफर के सिक्‍के उत्तर-पश्चिमी भारत में श्रच्छी 
बड़ी संख्या में उपलब्ध हुए हें, और उनसे यह अनुमान किया जाता 
है, कि उसका राज्य पूर्वी ईरान से परदिचमी पंजाब तक फंला 
हुआ था। उत्तर-पर्चिमी भारत के यवन और शक-राज्यों को जीतकर उसने 
अपने अधीन कर लिया था। निःसन्देह, वह एक बड़े साम्राज्य का अधिपति था । 

ग्‌दफर के बाद भारत के पाथथियन राज्य की शक्ति क्षीण होने लग गई । 
इसका मुख्य कारण यह था, कि इस समय युइशि-जाति ने भारत पर झाक्रमण 
शुरू कर दिये थे। युइशि-जाति का उल्लेख हम पहले कर चके हैं। हुणों के श्राक्रमण 
के कारण यूइशि लोग अपने मूल अभिजन को छोड़कर शकों पर आक्रमण करने के 
लिये विवश हुए थे, और शक लोगों ने आगे बढ़कर बैक्ट्रिया को जीत लिया था । 
दशकों की एक अन्य शाखा इन्हीं युइशि लोगों से धकेली जाकर पाथिया के समीप 
से होती हुई भारत में प्रविष्ट हुई थी। पर शक लोग बेक्ट्रिया में देर तक नहीं 
टिक सके । युइशियों ने वहां भी उनपर आक्रमण किया, और बेक्टिया 
को जीतकर वे भारत की तरफ बढ़ आये । युइशि-जाति के इस आ्राक्रमण पर 
हम अगले एक श्रध्याय में प्रकाश डालेंगे। पार्थियन लोगों के भारतीय राज्य 
का अ्रन्त करना इन युइशि-आक्रान्ताओं का ही कार्य था। 

भारतोय इतिहास में पाथियन लोगों को पह्लव कहा गया है पुराणों में शकों 
शभ्ौर पह्॒वों का नाम प्रायः साथ-साथ आता हैं। इसका कारण यही है, कि शक 
लोग पार्थिया होकर ही भारत में प्रविष्ट हुए थे, और यह स्वंथा सम्भव है कि 
उनकी सेना में पार्थियन सैनिक भी अच्छी बड़ी संख्या में हों । जातीय दृष्टि से भी 
शकों और पाथियनों ( पह्९डवों ) में श्रधिक भेद नहीं था। सम्भवतः पारथियन 
लोग भी विशाल शक-जाति की ही एक शाखा थे, जो अपने अन्य जाति-भादयों से 
पहले ईरान में प्रविष्ट हो गये थे। 
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सत्ताईसवां अध्याय 


आन्त्र-सातवाहन वंश 
(१) सातवाहन वंश का अभ्युदय 


मौय साम्राज्य की शक्ति के क्षीण होने पर प्रतिष्ठान (गोदावरी-तट पर ) 
को राजधानी बनाकर जिस सातवाहन वंश ने अपनी शक्ति का उत्कर्ष प्रारम्भ 
किया, उसका उल्लेख इस पुस्तक में हम पहले कर चुके हे । इस वंश का 
प्रथम राजा सिमुक था, जिसने २१० ई० पू० के लगभग अपने स्वतन्त्र राज्य 
की नोंव डाली थी। पुराणों के भ्रनुसार सिमुक ने कण्व-वंश के अन्तिम राजा 
सुशर्मा को मारकर मगध के राजसिहासन पर अपना अधिकार कर लिया था। 
इसमें तो संन्देह नहीं, कि सातवाहन-वंश के अन्यतम राजा ने कण्व वंश का अन्त 
कर मगध को अपने साम्राज्य के अ्रन्तगेत किया था। पर यह राजा सातवाहन वंश 
का प्रारम्भ करनेवाला सिम्‌क नहीं था । कण्व वंश का अन्त कर मगध पर अपना 
ग्राधिपत्य स्थापित करनेवाले सातह॒वाहन राजा का नाम देने में पौराणिक 
अ्रनुश्नुति ने अवध्य भूल की हैं । इसका कारण यह है, कि कलिज्भराज खारवेल 
के हाथीगुम्फा-शिलालेख के अनुसार खारवेल सातवाहनवंशी सातकणि का 
समकालीन था, और खारवेल के समय में ही यवनराज दिमित्र (डेमेट्रियस ) 
का भारत पर आक्रमण हुआ था। दिमित्र का आक्रमण कण्व वंश से पहले 
शुद्ध वंश के शासन-काल में ही हो चुका था। इस के भ्रतिरिक्त खारवेल और सात- 
कणि के समकालीन होने का एक प्रमाण यह भी है, कि हाथीगुम्फा-शिलालेख 
की ब्राह्मी लिपि और सातकर्णि के शिलालेखों की ब्राह्मी लिपि में सादुश्य है । 
खारवेल और सातकरणि के लेख एक ही काल की कृति हैं । जब सातकणि और 
खारवेल समकालीन थे, तो सिमुक को तो उनसे पहले का ही होना चाहिये । 
पौराणिक श्रनुश्रुति में कण्व वंश का अश्रन्त करनेवाले सातवाहन राजा का नाम 
देने में श्रवरय भूल हो गई है । 
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सिमुक का शासन-काल २३ वर्ष था । उसके बाद उसका भाई कृष्ण या कन्ह 
सातवाहन-राज्य का स्वामी बना। पुराणों के अनुसार उसने १८ वर्ष तक 
राज्य किया। इन दोनों राजाओं के समय में नासिक के समीपवर्ती प्रदेश 
सातवाहन-राज्य के अन्तर्गत थे । 

राजा सातकाणि--#ष्ण के बाद उसका लड़का सातकणि राजा हुआ । उसने 
सातवाहन-राज्य का बहुत विस्तार किया । उसका विवाह नागनिका या नायनिका 
नाम की एक कुमारी क साथ हुआ था, जो एक बड़े महारठी सरदार की दुहिता 
थी। इस विवाह के कारण सातकर्णि की शक्ति बहुत बढ़ गई, क्योंकि एक प्रबल 
महारठिसरदार की सहायता उसे प्राप्त हो गई। सातकणि के सिक्‍कों पर उसके 
दहवशर अज्भीयकुलीन महारठि त्रणकयिरो का नाम भी अंकित है। उसे शिलालेखों 
में दक्षिणापथपति' कहा गया है, और महाराष्ट्र और कर्नाटक के प्रदेश अवश्य 
ही उसके राज्य के अन्तर्गत थे । कलिज्भराज खारवेल ने उसकी शक्ति की अव- 
हेलना कर पश्चिम दिशा में आक्रमण किये थे । इससे उसे अपने राज्य को अ्रधिक 
विस्तृत करने का अवसर नहीं मिल सका था, पर इसमें सन्देह नहीं, कि सातकाणि 
प्रबल और शक्तिसम्पन्न राजा थे। पुष्यमित्र शुद्ध के समान उसने भी दो बार 
श्रश्वमेध यज्ञों का अ्नुप्ठान किया था। सम्भवतः सातकर्णि की मृत्यु शीघ्र ही हो 
गई थी। इसीलिये उसके बाद रानी नागनिका ने शासन-कार्य का संचालन किया, 
क्योंकि उसके पुत्र अभी वयस्क नहीं हुए थे। सातकणि का शासन केवल दस वर्ष 
(१७२ से १६२ ई० १० के लगभग) तक रहा । 


(२) सातवाहन राज्य का उत्कषे 


गोतमीपुत्र सातकरणि--राजा सातकणि के उत्तराधिकारियों के केवल 
नाम ही पुराणों द्वारा ज्ञात होते हें । ये नाम पूर्णोत्संग ( शासन-काल 
१८ वर्ष ), स्कन्धस्तम्भि ( १८ वर्ष ), मेघस्वाति ( १८ वर्ष ) लम्बोदर 
( १८ वर्ष ), श्र गौतमीपुत्र सातर्काण ( ५६ वर्ष ) हे । इनमें गौतमीपुत्र 
सातकणि के सम्बन्ध उसके शिलालेखों से बहुत-कुछ परिचय प्राप्त होता 
है । यह प्रसिद्ध शक महाक्षत्रप नहपान का समकालीन था, और इसने 
अपने समीपवर्ती प्रदेशों से शक-शासन का अन्त किया था । नासिक जिले 
के जोगलथम्बी नामक गांव से सन्‌ १९०६ ई० में १३२५० सिक्‍कों का एक 
ढेर प्राप्त हुआ था । ये सब सिक्‍के शक क्षत्रप नहपान के हैं। इनमें से लगभग 
दो तिहाई सिक्‍कों पर गौतमीपुत्र का भी नाम अ्रंकित है, जिससे यह सिद्ध 
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होता है, कि गौतमीपुत्र सातकर्णि ने नहपान को परास्त कर उसके 
सिक्कों पर अपनी छाप लगवाई थी। इसमें सन्देह नहीं, कि शकों के 
उत्क्ष के कारण पर्चिमी भारत में सातवाहन-राज्य की शक्ति बहुत 
क्षीण हो गई थी, और बाद में गौतमीपुत्र सातकरणि ने अपने वंश की शक्ति 
झौर गौरव का पुनरुद्धार किया । 

गौतमीपुत्र सातक णि की माता का नाम गौतमी बालश्री था । उसने नासिक 
में त्रिरश्मि पव॑त पर एक गृहा दान की थी, जिसकी दीवार पर एक प्रशस्ति उत्कीर्णं 
हैँ । इस प्रशस्ति द्वारा गौतमी बालश्री के प्रतापी पुत्र के सम्बन्ध में बहुत 
सी महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हैं । उसमें राजा गौतमी पुत्र सातकणि के जो विशेषण 
दिये गये हे, उनमें से निम्नलिखित विशेष रूप से ध्यान देने योग्य हें-- ग्रसिक 
असक म्‌लक सुरठ कुकुर अपरान्त अनूप विदभ आकर (और) अवन्ति के राजा, 
बिझ्य छवत पारिचात सह्य कण्हगिरि मच सिरिटन मलय महिद सेटगिरि 
चकोर पव॑तों के पति, जिसके शासन को सब राजा लोगों का मंडल मानता था 
क्षत्रियों के दपं और मान का मर्देन करनेवाले, सक यवन पह्लवों के निषदक 
सातवाहन-कुल के यश के प्रतिप्ठापक, सब मंडलों से श्रभिवादित-चरण, अनेक 
समरों में शजन्रुसंघ को जीतने वाले, एकशूर, एकब्राह्मण, शत्रुजनों के लिये दुर्धषं 
सुन्दरपुर के स्वामी” आदि । 

इस लेख से स्पष्ट है, कि श्रसक (अश्मक ), मुलक (मूलक, राजधानी प्रति- 
ष्ठान), सुरठ (सौराष्ट्र ), कुकुर (काठियावाड़ के समीप एक प्राचीन गण-जनपद), 
अपरान्त (कोंकण ), अनूप (नमं दा की घाटी का प्रदेश ), विदभ (विदर्भ बरार ), 
झाकर (विदिशा का प्रदेश) और अवन्ति गौतमीपुत्र सातकणि के साम्राज्य के 
अन्तर्गत थे। जिन पवंतों का वह स्वामी था, वे भी उसक साम्राज्य के विस्तार 
को सूचित करते हैं । विश्ञ (विन्ध्य ), छवत (झुक्षवत्‌ या सातपुड़ा ), पारिचात 
(पश्चिमी विन्ध्याचल ), सह्य (सहद्याद्रवि ), कण्हगिरि (कान्हेरी या कृष्णगिरि ), 
सिरिटन (श्री पर्वत), मलय (मलयाद्वि ), महिद( महेन्द्र पबंत) श्रौर चकोर 
(पुराणों में श्री पर्वत के समीप की अ्रन्यतम पर्वंतमाला ) उसके राज्य के विस्तार 
पर भ्रच्छा प्रकाश डालते हैं । इस प्रशस्ति से यह निश्चित हो जाता हैं, कि 
गौतमीपुत्र सातकणि सच्चे श्रर्थों में दक्षिणापथपति था, और काटठियावाड़ 
महाराष्ट्र और शअ्रवंति के प्रदेश अव-य ही उसक साम्राज्य के अन्तर्गत थे। 

गौतमीपुत्र सातकरणि जो इतने विशाल साम्राज्य का निर्माण कर सका था, 
उसका प्रधान कारण 'सक यवन पल्हवों की पराजय थी । शक, यवन भर पार्थियन 
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लांगों ने बाहर से आकर भारत में जो अनेक राज्य कायम कर लिये थे, 
उनके साथ सातकर्णि ने घोर युद्ध किये, और उन्हें परास्त कर सातवाहन-कुल की 
शक्ति और गौरव को प्रतिष्ठापित किया । विदेशी शकों की भारत में बढ़ती 
हुई शक्ति का दमन करना सातकणि का ही कार्य था। अवन्ति, अश्मक, सौराष्ट्र 
आ्रादि जिन गअनेक प्रदेशों को सातकणि ने अपने अधीन किया था, वे पहले 
क्षहरात-कुल के शक क्षत्रप नहपान के अधीन थे। शकों को परास्त करके ही 
सातकर्णि ने इनपर अभ्रपना आधिपत्य स्थापित किया था। 

गौतमीपुत्र सातकणि कंइ तिहास पर प्रकाश डालनेवाले अ्रनेक शिलालेख व 
सिक्‍के खोज द्वारा प्राप्त हुए हें । इस प्रतापी राजा से सम्बन्ध रखनेवाली एक जेन- 
अनुश्रुति का उल्लेख करना भी इस प्रसंग में उपयोगी होगा। जेन-ग्रन्थ आवश्यक 
सूत्र पर भद्रबाहुस्वामी-विरचित निर्युक्ति नामक टीका में एक पुरानी गाथा 
दी गई है, जिसके अनुसार भरुकच्छ का राजा नहवाण कोष का बड़ा धनी 
था। दूसरी ओर प्रतिष्ठान का राजा सालवाहन सेना का धनी था। सालवाहन 
ने नहवाण पर चढ़ाई की, किन्तु दो वर्ष तक उसकी पुरी को घेरे रहने पर 
भी वह उसे जीत नहीं सका। भरुकच्छ में कोष की कमी नहीं थी, अ्रतः 
' सालवाहन की सेना का घेरा उसका कुछ नहीं बिगाड़ सका। भ्रब सालवाहन 
ने कूटनीति का आश्रय लिया। जिस प्रकार मगधराज अजातशत्रु ने कूटनीति 
द्वारा अपने अमात्य वर्षकार को वज्जिसंघ भेज दिया था, वसे ही सालवाहन 
ने अपने एक श्रमात्य को उससे रुष्ट होने का नाट्य कर उसे निकाल दिया। 
यह श्रमात्य भरुकच्छ गया ओर शीघ्र ही नहवाण का विश्वासपात्र बन गया | 
उसकी प्रेरणा से नहवाण ने अपना बहुत-सा धन देवमन्दिर, तालाब, बावड़ी आदि 
बनवाने तथा दान-पुण्य में व्यण कर दिया। अब जब फिर सालवाहन ने भरुकच्छ 
पर चढ़ाई की, तो नहवाण का कोष खाली था। वह परास्त हो गया, और भरुकच्छ 
भी सालवाहन के साम्राज्य में शामिल हो गया। शक-दक्षत्रप नहवाण (नहपान ) 
के दा +-पुण्य का कुछ परिचय उसके जाम;ता उग्र वदात के लेखों से हो सकता 
है। इसके एक लेख का निर्देश हम पहले कर चुके हैं। 

जैन-प्रनुश्रुति के अ्रन्यतम ग्रंथ कालकाचायं-कथानक के अनुसार जिस 
राजा विक्रमादित्य ने शकों का संहार किया था, वह प्रतिष्ठान का राजा था। 
सालवाहन या सातवाहन-वंश की राजधानी भी प्रतिष्ठान ही थी। इस बात को 
दृष्टि में रखकर श्रीजायसवाल व श्रन्य श्रनेक ऐतिहासिकों ने यह स्थापना 
की है, कि भारत की दन्तकथाओ्रों और प्राचीन साहित्य का शकारि विक्रमादित्य 
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झोर सातवाहनवंशी प्रतापी राजा गौतमीपुत्र सातकर्णि एक ही थे, और इस 
शकनिषृदक राजा का शासन-काल €& ई० पू० से ४४ ई० पू० तक था। 
पुराणों के अनुसार इसने ५६ साल और जैन-पअ्रनुश्रुति के अनुसार ५५ साल राज्य 
किया था। यदि सातवाहन-वंश के प्रथम राजा का शासन-काल २१० ई० पू० 
के लगभग माना जाय, तो पुराणों की वंशतालिका के अनुसार सातकर्णि का 
शासन-समय यही बनता है । विक्रमी संवत्‌ का प्रारम्भ ५७ ई० प्‌० में होता 
है । यह संवत्‌ शकों की पराजय सद॒श महत्त्वपूर्ण घटना की स्मृति में ही 
प्रारम्भ हुआ था, और अनुश्नुति के अनुसार जिस राजा विज्रमादित्य के 
साथ इसका सम्बन्ध है, वह यदि गौतमीपुत्र सातकर्णि ही हो, तो इसमें 
आदइचंये की कोई बात नहीं । पर इससे यह नहीं समझना चाहिये, कि 
विक्रम-संवत्‌ का प्रारम्भ गौतमीपुत्र सातकर्णि द्वारा किया गया था। इस संवत्‌ 
का प्रारम्भ मालवगण की स्थिति से हुआ माना जाता है। शक-आक्ान्ताओं 
ने जिस प्रकार सातवाहन के गौरव को क्षीण किया था, बसे ही गण राज्यों को भी 
उन्होंने जीतकर अपने अधीन किया था। शकों की शक्ति के क्षीण होने पर 
भारत के प्राचीन गणराज्यों का पुनरुत्थान हुआ। शकों की पराजय का श्रेय 
केवल सातवाहनवंशी सातकणि को ही नहीं है । मालव गण के वीर योद्धाओओं 
का भी इस सम्बन्ध में बहुत कत्‌ त्व था। उनके गण की पुनःस्थिति से एक 
नये संवत्‌ का प्रारम्भ हुआ जो बाद में विक्रम-संवत्‌ कहाया । इस सम्बन्ध में हम 
भ्रागं चलकर विशद रूप से प्रकाश डालेंगे। पर जायसवालजी की यह स्थापना 
भी बड़े महत्त्व की है, कि गौतमीपुत्र सातकाण का ही अन्य नामय [उपनाम 
विक्रमादित्य भी था, और वही भारतीय अनुश्रुति का शकारि या शकनिषूदक 
विक्रमादित्य था। पर यह मत पूर्णतया निविवाद नहीं हैं। सातकाण के काल 
केः सम्बन्ध में भी ऐतिहासिकों में मतभेद हे। अनेक ऐतिहासिक उसे दूसरी 
सदी ई० प० का मानते हे। 


(३) मागध-सम्राट्‌ वासिष्ठीपुत्र श्री पुलुमावि 


गौतमीपुत्र सातकणि के बाद उसका पुत्र वासिष्ठीपुत्र श्री पुल्मावि विशाल 
सातवाहन-साम्राज्य का स्वामी बना । उसका झासन-काल ४४ ई० पू० के 
लगभग शुरू हुआ। पुराणों में उसे पुलोमावि और पुलुमावि नामों से लिखा 
गया है, और उसका शासन-काल ३६ वर्ष बताया गया है। उसके समय में 
सातवाहन-राज्य की और भी अधिक वृद्धि हुई। उसने पूर्व औशौर दक्षिण में भ्रान्ध्र 


आन्ध्र-सातवाहन वंश ६२१ 


तथा चोल देश की विजय की। उसके सिक्‍के सुदूर दक्षिण में भी अनेक स्थानों 
पर उपलब्ध हुए हें। चोल-मण्डल के तट से पुलमावि के जो,सिक्‍के मिले हें, उन 
पर दो मस्तूलवाले जहाज का चित्र बना है। इससे सूचित होता है, कि सूदूर 
दक्षिण में जारी करने के लिये जो सिक्के उसने बनवाये थे, वे उसकी साम्‌द्रिक 
शक्ति को भी सूचित करवे थे । झ्रान्ध्र श्रौर चोल के समद्र-तट पर अ्रधिकार 
हो जाने ५ कारण सातवाहन-राजाओ्ों की सामुद्रिक शक्ति भी बहुत बढ़ 
गई थी, और इसीलिये जहाज के चित्रवाले ये सिक्‍क+क प्रचलित किये गये थे । 
इस यूग में भारत के निवासी समुद्र पार करके अपने उपनिवेश स्थापित करने में 
तत्पर थे, और पूर्वी एशिया के अनेक क्षेत्रों में भारतीय बस्तियों का सूत्रपात हो 
रहा था । 

सगध को विजय--पुराणों के अनुसार अन्तिम कण्व-राजा सुशर्मा को 
मारकर आं ध्र-वंश १ राजा सिम॒क ने मगध पर अपना ब्मधिकार स्थापित कर 
लिया था। जिसे पुराणों में आन्ध्र-वंश कहा गया हैँ, वही शिलालेखों का सात- 
वाहन वंश है, यह पहले लिखा जा चुका हैं। कण्व वंश के शासन का अन्त सिमुक 
द्वारा नहों हुआ था, इसका उल्लेख भी हम पहले कर चुके हे। कण्ववंशी सुशर्मा 
का शासन-काल ३८ से २८ ई० पू० तक था। सातवाहन-वंश के जिस तिथिक्रम 
का हम इस इतिहास में प्रयोग कर रहे हे, उसन! अनुसार इस काल में सातवाहन- 
वंश का राजा का वासिष्ठीपुत्र श्री पुलमावि ही था। अ्रतः कण्व-वंश का अन्त 
कर मगध को अपनी अधीनता में लानेवाला सातवाहन राजा पुलुमावि ही 
होना चाहिये । इसमें सन्देह नहीं, कि आन्ध्र या सातवाहन साम्राज्य में मगध भी 
सम्मिलित हो गया था, और उस+! राजा दक्षिणापथपति न रहकर उत्तरापथ 
३१ भी स्वामी बन गये थे। गौतमीपुत्र सातकाणि के समय सातवाहन-वंश व 
जिस उत्क्ष का प्रारम्भ हुआ था, अभ्रब उसक पुत्र पुलमावि को समय में वह 
उन्नति की चरम सीमा को पहुँच गया था। किसी समय जो स्थिति प्रतापी मौर्य 
व शूद्भ-सम्राटों की थी, वही अ्रब सातवाहन-सम्राटों की हो गई थी। 


(४) अन्य सातवाहन राजा 


वासिष्ठीपुत्र श्रीपुलमावि के बाद कृष्ण द्वितीय सातवाहन साम्राज्य का 
स्वामी हुआ । इसने कुल २५वर्ष तक ( ८ ई० पूृ० से १६ ई० प० तक ) 
राज्य किया। उसके बाद हाल राजा हुआ। प्राकृत भाषा क साहित्य में इस राजा 
हाल का बड़ा महत्त्व है। वह प्राकृत भाषा का उत्कृष्ट कवि था, और अनेक 
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कवि व लेखक उसके आश्रय में रहते थे। हाल की लिखी हुई गाथासप्तशती 
भ्राकृत भाषा की एक प्रसिद्ध पुस्तक हे। राजा हाल का दरबार साहित्य और 
संस्कृति का बड़ा आश्रयस्थान था। इस+५ संरक्षण और प्रोत्साहन से प्राकृत 
साहित्य की बड़ी उन्नति हुई। प्राकृत भाषा का प्रसिद्ध ग्रंथ 'वहत्कथा' भी इसी 
समय के लगभग लिखा गया। 

हाल के बाद क्रमश: पत्तलक, पुरिकसेन, स्वाति और स्कंदस्याति सातवाहन- 
साम्राज्य के राजा हुए । इन चारों का शासन-काल कुल ५१ वर्ष था। राजा 
हाल ने १६६० से शुरू कर २१ ईस्वी तक चार साल राज्य किया था। 
स्कंदस्याति के शासन का अंत ७२ ई० में हुआ। इन राजाओं के समय की कोई 
ऐतिहासिक घटना हमें ज्ञात नहीं हैं। पर इतना निश्चित है, कि इनके समय में 
सातवाहन-साम्राज्य अक्षण्ण रूप में बना रहा । स्कंदस्याति के बाद महेन्द्र सातर्काण 
राजा बना । 'परिष्लब् आफ एरिश्य्ियन सी के ग्रीक लेखक ने इसी महेन्द्र 
को मंबर के नाम से सूचित किया हूँ। प्राचीन पाइचात्य संसार के इस भौगोलिक 
ययात्रा-ग्रंथ में भरुकच्छ के बंदरगाह से शुरू करके मंबर द्वारा शासित आयंदेश 
'का उल्लेख मिलता हैं । 

विदेशी आक्रमण--महेन्द्र सातकाण के बाद कुन्तल सातर्काण (७५ ई० से 
-८३ ई० तक) राजा बना। इसके समय में फिर विदेशियों के आक्रमण भारत 
में प्रारम्भ हो गये। जिन युइशि लोगों के आक्रमणों से शक लोग सीर नदी की 
-घाटी के अपने पुराने निवास-स्थान को छोड़कर आगे बढ़ने के लिये विवश 
'हुए थे, वे ही कालांतर में हिन्दूकुश के पश्चिम में प्राचीन कंबोज-जनपद में बस गये 
थे । वहां के यवन निवासियों के सम्पक से यूइशि लोग भी धीरे-धीरे सभ्य हो गये 
थे और उन्नति के मार्ग पर बढ़ने लगे थे। जिस समय राजा वासिष्ठीपूत्र 
'पुलमावि ने कण्व-वंश का अंत कर मगध पर विजय की, लगभग उसी समय इन 
यूइशियों में एक वीर पुरुष का उत्कषं हुआ, जिसका नाम कुशाण था। इस समय 
तक यइशियों के पांच छोटे-छोटे जनपद थे ; कुशाण ने उन सबको जीतकर 
एक सूत्र में संगठित किया और एक शक्तिशाली युइशि-राज्य की नींव डाली । 
यूइशियों को संगठित करके ही कुशाण संतुष्ट नहीं हुआ, धीरे-धीरे उसने 
अफगानिस्तान और तक्षशिला तक गान्धार-राज्य को भी जीतकर अपने अधीन 
कर लिया । 

कुशाण के बाद उसका पुत्र विम युदशि-साम्राज्य का स्वामी बना | वह ३४ 
ईस्वी के लग्रभग राजगद्दी पर बैठा था । उसने युइशि-साज्राज्य को और 
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विस्तृत किया। पंजाब को अपने अधीन कर उसने मथुरा पर आक्रमण किया। 
मथुरा परास्त हो गया। उत्तर-पदश्चिमी भारत सातवाहनों के साम्राज्य से निकल- 
'कर युइशि या कुशाण-साम्राज्य के अधीन हो गया । विम ने यह राज्य- 
विस्तार उस समय म॑ किया, जब कि उज्जनी के राजसिहासन पर राजा हाल 
के उत्तराधिकारी, जिनके हमें केवल नाम ही उपलब्ध होते हें, विराजमान थे। 
संभवत: ये राजा इतने प्रतापी नहीं थे, कि विम की प्रतापी सेनाओं का सामना 
कर सकते। परिणाम यह हुआ कि सातवाहन-साम्राज्य का क्षय और कुशाणों के 
उत्कर्ष का प्रारम्भ हुआ। विम स्वयं हिंदुकुश के उत्तर-पश्चिम में कंबोज देश में 
रहता था, भारत के जीते हुए प्रदेश में उसके क्षत्रप राज्य करते थे। इन युइशि व 
कुशाण विजेताओं पर हम ग्रगले श्रध्याय में विशद रूप में प्रकाश डालेंगे। 

शकारि विक्रमादित्य द्वितीय--यूइशि लोग शकों से भिन्न थे। पर भारत की 
प्राचीन ऐतिहासिक भअनुश्रुति में उन्हें स्थल रूप से शक ही कह दिया गया है । 
सातवाहन राजाओं ने देर तक शकों' के इन नवीन आक्रमणों को सहन नहीं 
किया । शीघ्र ही उनमें एक द्वितीय विक्रमादित्य का प्रादुर्भाव हुआ, जिसने कि 
इन अभिनव शकों को परास्त कर दूसरी बार शकारि' की उपाधि ग्रहण की । 
इस प्रतापशाली राजा का नाम कुन्तल सातकणि था। इसने मुलतान के समीप 
युइशि-राजा विम की सेनाओ्रों को परास्त कर एक बार फिर सातवाहन-साम्राज्य 
का गौरव बढ़ाया । 

विक्रमादित्य द्वितीय बड़ा प्रतापी राजा था। उसकी रानी का नाम 
मलयवती था। वात्स्यायन के कामसूत्र में उसका उल्लेख आता है। कुंतल सात- 
कि (विक्रमादित्य द्वितीय) के राजदरबार में गुणाढ्य नाम का प्रसिद्ध लेखक 
व कवि रहता था, जिसने प्राकृत भाषा का प्रसिद्ध ग्रंथ वृहत्कथा लिखा था। 
सातवाहन-राजा प्राकृत भाषा बोलते थे, पर कुंतल सातकरणि की रानी मलय- 
वती की भाषा संस्कृत थी। राजा सातकणि उसे भलीभांति समझ नहीं सकता था। 
परिणाम यह हुआ, कि उसने संस्क्रृत सीखनी प्रारभ की, और उसके अ्मात्य सबवे- 
वर्मा ने सरल रीति से संस्कृत सिखाने क लिये कातन्त्र व्याकरण की रचना की । 
इस व्याकरण से राजा विक्रमादित्य इतना प्रसन्न हुआ, कि उसने पुरस्कार के रूप 
में भ रुकच्छ प्रदेश का शासन सर्ववर्मा को दे दिया। 

ग्‌णादयलिखित बृहत्कथा इस समय उपलब्ध नहीं होती पर सोमदेव द्वारा 
किया हुआ उसका संस्कृत रूपांतर “'कथासरित्सागर' इस समय प्राप्तव्य है । 
यह वृहत्कथा का भ्रक्षरानुवाद न होकर साररूप से भ्रनुवाद हैं। कथासरित्सागर 
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प्राचीन संस्कृत-साहित्य का एक अनुपम रत्न हैं। जिसमें प्राचीन समय की बहुत- 
सी कथायें संगृहीत है । वृहत्कथा ५४ आधार पर लिखा हुआ एक और ग्रंथ क्षेमेंद्र- 
विरचित वृहत्कथामंजरी भी इस समय उपलब्ध है । वृहत्कथा का एक तामिल 
अनुवाद दक्षिण भारत में भी मिलता है। कथासरित्सागर और वृहत्कथामंजरी 
के लेखक काइमीर 9१! निवासी थे, और सोमदेव ने अपना ग्रंथ काइ्मीर की 
रानी सूर्यमती की प्रेरणा से लिखा था। इस प्रकार सातवाहन-सम्राट्‌ के आश्रय 
में कवि गुणाढ॒य द्वारा लिखी गई बृहत्कथा उत्तर में काइ्मीर से लगाकर दक्षिण 
में तामिल-संस्क्ृति के केंद्र मदुरा तक प्रचलित हो गई । यह सातवाहन-साम्राज्य 
ब? वैभव का ही परिणाम था, कि उस+५ कंद्र में लिखी गई इस वृहत्कथा की कीति 
सारे भारत में विस्तीर्ण हुई । 

गुणाढ्यरचित बृहत्कथा ४ आधार पर लिखे गये संस्कृत-ग्रंथ कथासरित्सागर 
के अनुसार विक्रमादित्य द्वितीय का साम्राज्य संपूर्ण दक्षिण काठियावाड़, 
मध्यप्रदेश, बंग, अंग और कलिग तक विस्तृत था, तथा उत्तर के सब राजा, 
यहां तक कि काइ्मीर के राजा भी उसके करद थे । अनेक दुर्गों को जीतकर 
म्लेच्छों (शक व युइशि ) का उसने संहार किया था । म्लेच्छों के संहार के बाद 
उज्जैनी में एक बड़ा उत्सव किया गया, जिसमें गौड़, कर्नाटक, लाट, काश्मीर 
सिन्ध आदि ५! अधीनस्थ राजा सम्मिलित हुए । विक्रमादित्य का एक बहुत 
शानदार जलूस निकला, जिसमें इन सब राजाओं ने भाग लिया । 

इस प्रकार कतल सातकर्णि एक बड़ा प्रतापी राजा हुआ। युइशियों को परास्त 
कर उसने प्रायः सारे भारत में एक अखण्ड साम्राज्य कायम रखा । 

क्‌तल सातकणि के बाद सुंदर सातकरणि ने एक वर्ष और फिर वासिप्टीपुत्र 
पुलोमावि द्वितीय ने चार वर्ष तक राज्य किया। इनके शासन-काल की कोई 
घटना हमें ज्ञात नहीं है । संभवत: इनके समय में सातवाहन-साम्राज्य की शक्ति 
क्षीण होनी आरंभ हो गई थी, और उसके दिगन्त में विर्षात्त के बादल फिर घिरने 
श्रू हो गये थे। इन राजाओं ने बहुत थोड़े समय तक राज्य किया । इससे यह 
भी सूचित होता है, कि इस समय सातवाहन राजकुल की आन्तरिक दशा भी बहुत 
सुरक्षित नहीं थी । 

विक्रमादित्य द्वितीय ने विजेता विम को परास्त तो कर दिया था, पर 
सातवाहन-बंश की स्थिति देर तक सुरक्षित नहीं रह सकी | युइशि-साम्नाज्य 
में विम का उत्तराधिकारी कनिष्क था, जो बड़ा प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी राजा 
था। उसने युइ॒शि-शक्ति को पुनः संगठित कर सातवाहन-साम्राज्य पर भ्राक्रमण 
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किया। सातवाहनों को परास्त कर कनिष्क ने किस प्रकार भारत में अपने विशाल 
साम्राज्य की स्थापना की, इस पर हम अगले ग्रध्याय में प्रकाश डालेंगे । 
(५) उज्जन का शक कूल 

जिस समय उत्तर-पदिचिमी भारत पर झाक्रमण कर कुशाण राजा सातवाहन- 
साम्राज्य को खण्ड-खण्ड करने में तत्पर थे, इधर उज्जेन में शक लोगों ने अपनी 
शक्ति का पुनरुत्थान किया। सातवाहन-सम्राटों ने ही शकों की शक्ति का नाश 
किया था। यूुइशि व कुशाणों के आक्रमणों के कारण उन्हें अपने उत्कषं का 
सुअवसर हाथ लग गया, और उन्होंने सातवाहन-साम्राज्य की निबंलता व विपत्ति 
से लाभ उठाकर अपनी शक्ति का पुनरुद्धार किया । इस नई शक-शक्ति का 
संस्थापक चष्टन था। उसने दूसरी सदी ई० प० के प्रारम्भिक भाग में (११० ई० 
प० के लगभग ) अ्रवन्ति में भ्रपन राज्य की स्थापना की । कच्छ में श्रन्धों नामक 
स्थान पर चार ऐसे उत्कीर्ण लेख उपलब्ध हुए हैं, जिनमें चष्टन के साथ राजा 
शब्द का (रोज्ञों चाष्टनस ) प्रयोग किया गया है । इससे सूचित होता है, कि 
चष्टन की स्थिति एक स्वतंत्र राजा की थी । 

युइशि लोगों के आक्रमणों के कारण यद्यपि चष्टन अवन्ति में स्वतन्त्र शक- 
राज्य स्थापित करने में समर्थ हुआ था, पर इस राज्य की सत्ता देर तक कायम 
नहीं रह सकी । शीघ्र ही सातवाहन-राजा ने उसे जीत लिया, और शक-राज्य 
की स्वतन्त्र सत्ता नष्ट हो गई । जिस वीर सातवाहन-राजा ने चष्टन या उसके 
पुत्र जयदामन को जीतकर अपने वंश के गौरव की पुनः प्रतिष्ठा की थी, उसका 
नाम सम्भवतः गौतमीपुत्र ५लोमावि तृतीय या गौतमीपुत्र विलिवायूकर था । 
जायसवालजी ने इसका शासन-काल ११६ से १४४ ई० प० तक माना हैं । 

राजा रुद्रदामा--पर शीघ्र ही शकों में एक ऐसे वीर पुरुष का प्रादुर्भाव 
हुआ, जिसने शकों की शक्ति का पुनरुद्धार किया । इस वीर पुरुष का नाम 
रुद्रदामा था, जो चष्टन का पौत्र व जयदामन का पुत्र था । रुद्रदामा की एक 
प्रशस्ति गिरनार पर्बत के पास सुदर्शन झील के तट पर स्थित चट्टान पर उत्कीर्ण 
है, जिससे उसके इतिहास के सम्बन्ध में बहुत-सी महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती 
है । यह प्रशस्ति शुद्ध संस्कृत भाषा में है, और प्राचीन संस्क्ृत गद्य का उत्कृष्ट 
उदाहरण हूँ । सुदर्शन झील का निर्माण मोर्य-युग में हुआ था । अ्रत्यधिक वर्षा 
के कारण इस झील का बांध टूट गया था, श्रौर रुद्रदामा ने उसकी मरम्मत 
कराई थी । इसी घटना की स्मृति में रुद्रदामा ने यह प्रशस्ति उसी शिला पर 
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उत्कीर्ण कराई थी, जिसपर अशोक के चतुदंश शिलालेख उत्कीर्ण थे। इस 
प्रशस्ति के कुछ अंश हम यहां उद्धृत करते हं--“यह राजा महाक्षत्रप सुगृहीत 
नामा स्वामिचष्टन के पोते............ महाक्षत्रप रुद्रदामा के बहत्तरवें (७०-+२) 
वर्ष में........समुदित राजलक्ष्मी के धारण के गुण के कारण सब वर्णो के द्वारा 
रक्षण के लिये स्वामी रूप में वरण किये गये, युद्ध के अ्रतिरिक्त मरते दम तक 
कभी पुरुष का वध न करने की अपनी प्रतिज्ञा को सत्य कर दिखानेवाले,........अपने 
झाप शरण में आये झुके जनपद को आय और शरण देनेवाले,....अवंति श्रनूप नीवृत 
श्रानत्तं सुराष्ट्‌ ्वश्र मर कच्छ सिन्धू सौवीर कुकुर अपरान्त निषाद आदि सब 
प्रदेशों के स्वामी, सब क्षत्रियों में प्रगट की हुई वीर पदवी के कारण अभिमानी 
बने हुए और किसी तरह वश में न आ+वाले यौधेयों को बलपूर्वक उखाड़ फेंकने- 
वाले, दक्षिणापथपति सातकत। को दो बार खुली लड़ाई में जीतकर भी निकट 
सम्बन्ध के कारण न उखाड़ने से यश प्राप्त करनेवाले.....अपने आप पाये महाक्षत्रप 
नामवाले, राज-कन्याओ्ों के स्वयंवरों में अनेक मालायें पानेवाले महाक्षत्रप 
रुद्रदामा ने हजारों वर्षो के लिये......... पौर जानपद जन को कर विष्टि प्रणय 
झादि से पीडित किये बिना, अपने ही कोश से विपुल धन लगाकर थोड़े ही काल 
में तीन गुना दृढ़तर लम्बाई-चौड़ाईवाला सेतु बनवाकर सब ओर पहले से 
सुदर्शनतर कर दिया......... 

इस प्रशस्ति द्वारा अनेक महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हूँ । दक्षिणापथपति 
सातकाण और रुद्रदामा निकट सम्बन्धी थे । कानन्‍्हेरी गृहा के एक खंडित 
लेख में वासिष्ठीपुत्र श्री सातकाणि की देवी कार्दमक राजाश्रों के वंश में उत्पन्न 
महाक्षत्रप रु.......की पुत्री का नाम आया हैं। दुर्भाग्य से रु के आगे का लेख 
खण्डित है । पर रुका अभिप्राय रुद्रदामा से है, इसमें सन्देह की गृुन्जाइश नहीं 
है । इससे ज्ञात होता है, कि वासिप्टीपुत्र श्रीसातर्काण रुद्रदामा का जामाता 
था, और इसी कारण युद्ध में दो बार परास्त करके भी उसके सातवाहन राजा का 
उच्छेद नहीं किया था । यह वासिष्ठीपृत्र श्रीसातर्काण सम्भवतः गौतमीपुत्र 
पुलुमावी तृतीय का पुत्र था, जिसने अवन्ति से शक-शासन्र का श्रन्त करने में 
सफलता प्राप्त की थी । विजेता राजा के साथ विजित राजा अपनी कन्या का 
विवाह प्राचीन समय में किया करते थे, यह सेल्युकस की कन्या के चन्द्रगुप्त 
मौयं के साथ विवाह होने की बात से स्पष्ट है । सम्भवतः शकों को परास्त 
कर सातवाहन-राजा गौतमीपुत्र पुलुमावी तृतीय ने उन्हें इस बात के लिये 
विवश किया था, कि श्रपनी एक राजकुमारी का विवाह अपने पुत्र वासिष्ठीपुत्र 
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सातर्काण के साथ कर दें । पर बाद में शकवीर रुद्रदामा ने भ्रपनी शक्ति का 
उत्कष्न किया, और अपने जामाता को दो बार युद्ध में परास्त कर अपने साम्राज्य 
का विस्तार किया । 
रुद्रदामा जिन प्रदेशों का अधिपति था, उनके नाम गिरनार की प्रशस्ति में 
स्पष्ट रूप से दिये गये है । इनमें से बहुसंख्यक प्रदेश पहले सातवाहन-साम्नाज्य के 
अन्तगंत थे। अवन्ति अनूप आनत्तं सौराष्ट्र मह (मारवाड़ ) कच्छ सिन्ध (सिन्धु) 
कुकुर और अपरान्त पहले सातवाहनों के अ्रधीन थे, और भ्रब रुद्रदामा ने 
उन्हें जीतकर अपने साम्राज्य के अन्तर्गत कर लिया था। रुद्रदामा ने यौधेय 
गण को जीतकर एक ऐसी वीर जाति की स्वतन्त्रता को नष्ट किया जो देर से 
अपनी स्वतन्त्रता को कायम रखे हुई थी । इस गण का उल्लेख हम इतिहास में 
पहले कर चुके हे । इसमें सन्देह नही, कि रुद्रदामा एक महान्‌ विजेता था, और 
उसकी विजयों के कारण सातवाहन-वंश की शक्ति बहुत क्षीण हो गई थी । 
एक ओर कुशाण-विजेता कनिष्क के आक्रमणों से और दूसरी ओर रुद्रदामा 
के उत्कर्ष के कारण सातवाहन-साम्राज्य अब बिल्कुल निबेल पड़ गया था । पर 
वासिष्ठीपुत्र श्रीसात्काण के बाद भी इस वंश के कुछ राजाओं की सत्ता कायम 
रही। सम्भवत:,वे स्थानीय राजाओं के स्थिति में शासन करते रहे । पर सातवाहन वंश 
के इन अन्तिम राजाओं का भारतीय इतिहास में कोई महत्त्वपूर्ण स्थान नहीं है । 
रुद्रदामा के बाद उसका शक-राज्य भी निर्बेल हो गया। वस्तृत: इस युग में 
भारत की राजशक्ति प्रधानतया कुशाण-सम्नाट्‌ कनिष्क के हाथो में ञ्रा गई थी, 
और वह भारत में अपना विशाल साम्राज्य स्थापित करने में समर्थ हुआ था । 
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जयचन्द्र विद्यालंकार--भारतीय इतिहास की रूपरेखा भागर 


अठाईसवां अध्याय 


कुशाण-सा ग्राज्य 
(१) युइशि-जाति का भारत-प्रवेश 


इस इतिहास में हम अनेक बार युइशि-जाति का जिक्र कर 
चुके हें । हणों के आक्रमण के कारण युइशि लोग अपने प्राचीन 
अभिजन को छोड़कर भअन्यत्र जाने के लिये विवश हुए थे, और इसी- 
लिये मध्य एशिया के क्षेत्र में निवास करनेवाली विविध जातियों में 
एक प्रकार की उथल-पुथल मच गई थी। युइशि-जाति का मूल अ्भिजन 
तिब्बत के उत्तर-पश्चिम में तकला मकान की महुभूमि के दक्षिण में था । उस 
समय हण लोग उत्तरी चीन में निवास करते थे । जब चीन के शक्तिशाली सम्राट 
शी-हुआंग-ती ( २४६-२१० ई० पू० ) ने उत्तरी चीन में विशाल दीवार बनवा- 
कर हुणों के लिये अपने राज्य पर आक्रमण कर सकना असम्भव बना दिया, तो 
हण लोग पश्चिम की ओर बढ़े, और उस प्रदेश पर टूट पड़े, जहा युइशि-जाति का 
निवास था। युइशि लोगों के लिये यह सम्भव नहीं था, कि वे बबर और प्रचण्दड 
हण आक्ान्ताओं का मुकाबला कर सकते वे अपने अभिजन को छोडकर पश्चिम व 
दक्षिण की ओर जाने वे! लिये विवश हुए। उस समय सीर नदी की घाटी में शक- 
जाति का निवास था। युइशि लोगों के आक्रमण के कारण वे अपने प्रदेश को 
छोड़ देने के लिये विवश हुए, और सीर नदी की घाटी पर युइशि-जाति का अधिकार 
हो गया । युइशियों से धकेले जाकर ही शकों ने बैक्ट्रिया और पारथिया पर आक्रमण 
किये और उनकी एक शाखा भारत में भी प्रविष्ट हुई। शकों द्वारा बेक्ट्रिया 
के यवन-राज्य का अन्त हुआ, और पाथिया भी उनकी भअ्रधीनता में श्राजाता, यदि 
राजा मिश्चिदातस द्वितीय उनके श्राक्रमणों से श्रपने राज्य की रक्षा करने में समर्थ 
न होता। पाथ्थिया को जीत सकने में समर्थ न होने के कारण ही शकों की एक 
शाखा सीस्तान होती हुई सिन्ध में प्रविष्ट हुई थी । 
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यइत्ि-जाति का बक्ट्रिया में प्रवेश--सी र नदी की घाटी से शकों को निकाल- 
कर यू इशि लोग वहां पर आबाद हो गये थे। पर वे वहां भी देर तक नहीं टिक 
सके। जिन हुणों के आक्रमण के कारण यूइशि लोग अपने मूल अभिजन को 
छोड़ने के लिये विवश हुए थे, उन्होंने उन्हें सीर नदी की घाटी में भी चेन से 
नहीं रहने दिया। हुणों ने यहां भी उनका पीछा किया, और वे शकों के पीछे- 
पीछे बैक्ट्रिया में प्रविष्ट हुए । बैक्ट्रिया और उसके समीपवर्ती प्रदेशों पर उन्होंने 
कब्जा कर लिया, और वहां अपने पांच राज्य कायम किये । एक चीनी ऐतिहासिक 
के अनुसार युूइशि-जाति के इन राज्यों के नाम निम्नलिखित थे-- 
हिउ-मी, शुभ्लांग-मी, कुएई-शुआंग, ही-तू और काओ-फू । पहली सदी ई० पू० 
से पूर्व ही यूइशि लोग अपने ये पांच राज्य स्थाति कर चुके थे। इन राज्यों में 
परस्पर संघर्ष चलता रहता था। बैक्ट्रिया के यवन निवासियों के सम्पक में 
झ्ाकर यूइशि लोग सभ्यता के मार्ग पर भी अग्रसर होने लगे थे, और वे उस दशां 
से उन्नति कर गये थे, जिसमें कि वे तकलामकान की मरुभूमि के समीपवर्ती 
अपने मूल अभिजन में रहते हुए थे। 
..._ कशाण-्युइशि लोगों के पांच राज्यों में अन्यतम का नाम कुएई-शुआंग 
था। २५ ई० पू० के लगभग इस राज्य का स्वामी कुशाण नाम का वीर पुरुष 
हुआ, जिसके शासन में इस राज्य की बहुत उन्नति हुई | उसने धीरे-धीरे अ्रन्य युइशि 
राज्यों को जीतकर अपने अधीन कर लिया । वह केवल युइशि राज्यों को जीत- 
कर ही संतुष्ट नहीं हुआ, अपितु उसने समीप के पारथियन और शक-राज्यों पर भी 
आक्रमण किये। 
अनेक ऐतिहासिकों का मत है, कि कुशाण किसी व्यक्ति-विशेष का नाम नहीं 
था। यह नाम युइशि-जाति की उस शाखा का था, जिसने अन्य चारों युइशि: 
राज्यों को जीतकर अपने अ्रधीन कर लिया था । जिसे चीनी ऐतिहासिकों ने 
कुएई-शुआ्रांग लिखा है, उसी का युइशि नाम कुशाण था। कुएई-शुआंग और 
कुशाण में समता भी है। इसीलिये ये ऐतिहासिक कुशाण को राजा का नाम 
न मानकर युइशियों की अश्रन्यतम शाखा या अन्यतम राज्य का नाम मानते 
है । इन ऐतिहासिकों के अनुसार जिस राजा ने पांचों युइशि-राज्यों 
को मिलाकर अपनी शक्ति का उत्कर्ष किया, उसका अपना नाम कुजुल कसस 
या कुजुल कदफिसस था। इस राजा के जो सिक्के उपलब्ध हुए हैँ, उनपर जो 
अनेक प्रकार के लेख अ्रंकित हैं, उनमें से कुछ इस प्रकार हें-- कुजुल कसस कुषण 
यवुगस ध्रमथिदस' 'कुयुल कठस कुषणस' “खुषणस' यउश्नस कुयुल कफ्सस 
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सचप्रमथितस' आदि । जायसवालजी का मत हैं कि इस राजा का 
वैयक्तिक नाम कुषाण या कुृषण था, और कुजुल या कुयुल आदि 
उसके विशेषण थे । कुजुल एक पदवी थी, जो शक-राजाओं व 
क्षत्रपों के नाम के साथ भी लगती थी। तक्षशिला में उपलब्ध एक ताम्रपत्र 
का हम पहले उल्लेख कर चुके हें, जिसमें शक-महाराज मोग के 
शासन-काल का जिक्र है । इस ताम्रपत्र में शक-क्षेत्रप लिञ्रक के साथ यह पदवी 
लगाई गई है । पर्याप्त प्रमाण के ग्रभाव में यह निश्चित कर सकना कठिन 
है, कि जिस यूइशि-वीर ने ग्रपनि जाति के विविध राज्यों को जीतकर एक 
सूत्र में संगठित किया, उसका वेयक्तिक नाम कुशाण था या कुजुल था । यह विवाद 
विशेष महत्त्व का भी नहीं है। यह बात अ्रसं<ग्ध है, कि बाद के युइशि-राजा भी 
कुशाणवंशी थे। राजा कुशाण के वंशज होने के कारण वे कुशाण कहाये, या 
युइशि-जाति की कुशाण शाखा में उत्पन्न होने के कारण-यह निश्चित न होने 
पर भी इसमें सन्देह नहीं कि ये राजा कुशाण कहाते थे और उनके द्वारा स्थापित 
साम्राज्य को कुशाण-साम्राज्य कहा जाता है । 

राजा कुजुल कुशाण ने किस प्रकार धीरे-धीरे भ्रपनी शक्ति का विकास किया, 
यह बात उसके उन सिक्‍कों द्वारा भलीभांति प्रगट हो जाती है, जो काबुल व 
भारत के उत्तर-पश्चिमी कोने से अ्रच्छी बड़ी संख्या में उपलब्ध हुए हें। उसके 
कुछ सिक्के ऐसे है, जिनके एक ओर हेरमय अंकित है, और दूसरी तरफ इस राजा 
का नाम । हेरमय या हरमाश्ओोस यवन-राजा था, जो काबुल के प्रदेश पर शासन 
करता था । एक ही सिक्‍के पर यवन-राज हेरमय और कुजुल कुशाण दोनों का 
चाम होने से ऐतिहासिकों के यह परिणाम निकाला हैं, कि प्रारम्भ में 
युइशि-आक्ान्ताओं ने काबुल के प्रदेश से यवन-राजवंश का अन्त नहीं किया था, 
वे केवल उनसे अ्रधीनता स्वीकृत कराके संतुष्ट हो गये थे । कुशाण-राजा के 
काबुल के प्रदेश से इस प्रकार के भी सिक्के मिले हे, जिसपर केवल उसी का नाम 
है, यवनराज हेरमय का नहीं। इससे यह सूचित होता हैं, कि बाद में इस 
प्रदेश से यवन-शासन का अन्त हो गया था और वहां का शासन पूर्णतया युइशि- 
राजवंश के हाथ में आरा गया था । 

इसी समय पार्थियन लोग भी उत्तर-पश्चिमी भारत में अपनी शक्ति का विस्तार 
कर रहे थे। कन्धार और सीस्तान में श्रपना शासन स्थापित कर वे काबुल की श्रोर 
बढ़े और उनके राजा श्रय ने इस प्रदेश पर अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया । 
यवनराज हेरमय या हरमाओ्रोस के शासन का अन्त उसी ने किया। पार्थियन 
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उत्कर्ष के समय युइशि-राजा कुजुल कुशाण ने उसका विरोध करना उचित 
नहीं समझा, और काबुल के परे के अपने राज्य से ही वह संतुष्ट रहा। राजा 
ग्रय का पाथियन उत्तराधिकारी गोडोफोरस या गृदफर था। यह भी शक्ति- 
शाली राजा था । पूर्वी गान्धार (तक्षशिला ) और पश्चिमी गान्धार (पुष्करावती) 
दोनों उसके अश्रधीन थे । उसके समय में भी युइशि-राजा कुजुल कृुशाण 
ने भारत की ओर अग्रसर होने का प्रयत्न नही किया | पर गुदप.र के उत्तराधिकारी 
पाथियन राजा अधिक शक्तिशाली नहीं थे। उनकी निर्बंलता से लाभ उठाकर 
राजा कुशाण ने पाथियन लोगों के भारतीय राज्य पर आक्रमण कर दिया, और 
उसके अनेक प्रदेशों को जीतकर अपने भ्रधीन कर लिया । यद्यपि कुछ निबंल 
पार्थियन राजा गुरफर के बाद भी पश्चिमी पंजाब के कतिपय प्रदेशों पर शासन 
करते रहे, पर इस समय उत्तर-पश्चिमी भारत की राजशक्ति कुशाणों के हाथ 
में चली गई थी। 

राजा कुजुल कुशाण के शुरू के सिक्‍के जो काबुल के प्रदेश में मिले हे, उनमें 
उसके नाम के साथ न राजा विशेषण हैं, और न कोई ऐसा विशेषण जो उसकी 
प्रबल शक्ति का सूचक हो । पर बाद के जो सिक्‍तके तक्षशिला में मिले हैं,उनमें उसका 
नाम इस प्रकार से अंकित हे- महरजस रजतिरजस खुषणस यव॒ुगस” और 
“महरयस रयरयस देवपुत्रस कुयुल कर कफस आदि इन सिक्‍को ५ अनुशीलन से 
इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि काबुल कान्धार उत्तर-पश्चिम पंजाब 
प्रदेशों को पाथियन राजाओं से जीत लेने के बाद उसकी स्थिति बहुत ऊँची हो गई 
थी, और वह महाराज, राजाधिराज आदि उपाधियों से विभ्ूषित हो गया था। 
श्‌रूमें कुजुल कुशाण एक छोटे-से राज्य का स्वामी था, पर बाद में उसका साम्राज्य 
तक्षशिला (पूर्वी गान्धार) तक विस्तृत हो गया था। उसके नाम के साथ 
देवपुत्र विशेषण से यह भी सूचित होता है, कि भारत के सम्पर्क में आकर उसने 
बोद्ध-धर्म को स्वीकृत कर लिया था। उसके कुछ सिक्‍कों पर उसके नाम के साथ 
प्रमथिद विशेषण भी प्रयुक्त हुआ है, जो धरमेस्थित का अपश्रंश है । 

कुजुल कुशाण ने सुदीर्ध समय तक राज्य किया । उसकी मत्य भ्रस्सी साल की 
श्रायु में हुई थी । इसीलिये वह अपने शासन-काल में एक छोटे-से राजा से उन्नति 
करता हुआ एक विशाल साम्राज्य का स्वामी हो गया। अपने राज्य-काल में 
उसने वह समय भी देखा , जब काबुल के प्रदेश में यवनराजा हेरमय उसके ग्रधीनस्थ 
रूप मं शासन करता था। पाथियन सम्राट्‌ अ्रय और गदफर का उत्कर्ष काल भी 
उसने देखा, जब कि इन पाथियन राजाश्रों ने काबुल के प्रदेश से यवन-शासन 
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का अन्त कर अफगानिस्तान और उत्तर-पश्चिमी भारत पर अपना अ. धिपत्य 
स्थापित कर लिया था। अपनी वृ॒द्धावस्था में महाप्रतापी युइशि-राजा कुजुल 
कुशाण ने पारथियन शासन का अन्त कर अपने साम्राज्य को तक्षशिला तक विस्तीर्ण 
कर लिया था। इस राजा के शासन के समय के सम्बन्ध में भी ऐतिहासिकों में 
अ्रनेक मत हे । स्थल रूप से यह स्वीकार करना उचित होगा, कि कुजुल कुशाण 
का शासन-कांल पहली सदी ई० पू० चतुर्थ चरण (२५ई० प्‌ृ०के लगभग ) में 
श्रू हुआ, और पहलीसदी ई० प० द्वितीय चरण ( ३५ ई० प० लगभग ) में 
उसका अन्त हुआ । 

राजा विम कथफिश--यूइशि राजा कुजुल कुशाण का उत्तराधिकारी उसका 
पुत्र विम कथफिश था। इसके भी बहुत-से सिक्‍के अफगानिस्तान, उत्तर-पश्चिमी 
सीमाप्रान्त और पंजाब से उपलब्ध हुए हें, और इनसे इसके राज्य के विस्तार 
को जानने में सहायता मिलती हैँ। इन सिक्‍कों पर जो लेख अंकित हें, वे प्रायः 
इस ढंग के हें-- महरजस रजदिरजस सर्व लोग ईश्वरस महिश्वरस विम कथ- 
फिशस भतरस | इस राजाके अनेक सिक्के इस प्रकार के है, जिनपर राजा का पूरा 
नाम न देकर केक्‍्ल “वि अंकित है, जो स्पष्टतया विम को सूचित करता है, और 
वि अक्षर से पहले महरजस रजदिरजस ग्रादि विशेषण प्राकृत या ग्रीक भाषा 
में दिये होते हे । चीन की एंतिहासिक अनुश्रुति के अनुसार इस राजा ने भारत को 
फिर से विजय किया था, और इसके समय के युइशि की शक्ति बहुत बढ़ 
गई थी। इस राजा ने भारत के राजाओं को मारकर शासन करने के लिये श्रपने 
प्रतिनिधि नियत किये थे। इसमें संदेह नहीं कि गान्धार से आगे बढ़कर पंजाब 
और भारत के अन्य पश्चिमी प्रदेशों की विजय राजा विम द्वारा ही की गई थी, 
भ्रौर उसकी विजयों से युइशि लोगों का शासन भारत में भलीभांति स्थापित हो 
गया था। चीनी अनुश्रुति का यह कथन बहुत महत्त्वपूर्ण हे, कि राजा विम 
ने भारत के राजाओ्रों को मारकर शासन के लिये अपने प्रतिनिधि नियुक्त किये थे। 
राजा कुजुल कुशाण के समय उत्तर-पश्चिमी भारत और पंजाब में जो बहुत-पे छोटे- 
छोटे राज्य थे, और जिनके शासक यवन शक और पाथ्थियन जातियों के थे, विम 
ने उनका मूलोच्छेद किया, और उनके स्थान पर अपने शासक नियुक्त किये । 

राजा विम केवल पंजाब तक ही भ्रपनी शक्ति का विस्तार करके संतुष्ट 
पहीं हुआ, वह पंजाब से मथुरा की ओर और आगे उन प्रदेशों की शोर बढा 
जो आजकल उत्तर-प्रदेश के अंतर्गत ह । उसके सिक्‍के बनारस तक उपलब्ध हुए 
हैं। मथुरा में एक मूर्ति मिली है, जिसके नीचे यह लेख है--“महराजो राजा- 
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निराजो देवपुत्रों कुशाणपुत्रो बेम....” मथुरा में राजा विम की मूत्ति प्राप्त होने 
से यह अनुमान किया गया हैँ कि यह प्रदेश भी उसके राज्य में सम्मिलित था। 

ऐसा प्रतीत होता है, कि राजा विम ने भारत के सम्पर्क में आकर यहां के 
अन्यतम धर्म शवधर्म को स्वीकार कर लिया था। उसके कुछ सिक्‍कों पर शिव 
तथा नन्‍्दी की मूर्ति और त्रिशूल अंकित हें। उसक कुछ सिक्‍कों पर विम के साथ 
महिश्वरस (माहेश्वरस्य) भी अंकित है, जो उसके शैवधर्मानुयायी होने का 
प्रमाण है। 

मथरा में विम की जो मूर्ति मिली है, उसकी वेश-भूषा भी ध्यान देने योग्य 
है। इस मूृति का परिधान लम्बा चोगा, कमरबन्द, घुटनों तक के जूते और 
उनमें टंका हुआ पायजामा तथा सिर पर नुकीली टोपी हैं। युइशि लोगों का 
शायद यही परिधान होता था। विम का शासन-काल ३५से ६५ ई० प० के 
लगभग था। 

कशाण राज्य की पराजय-राजा विम ने पंजाब और उत्तर-प्रदेश के जिन 

प्रदेशों को जीत कर अपने अ्रधीन किया था, उनपर उसका शासन देर तक स्थिर 
नहीं रह सका। भारत की प्रधान राजशक्ति इस समय सातवाहन-राजाझ्रों की 
थी, जो मगध पर भी अपना झ्ाधिपत्य स्थापित कर चुके थे, विम का समकालीन 
सातवाहन राजा कनन्‍्तल सातकर्णि था जो विक्रमादित्य द्वितीय के नामसे प्रसिद्ध है। 
कुशाण राजा के भारत के मध्य प्रदेशमें प्रविष्ट होने की बात को यह सातवाहन राजा 
सहन नहीं कर सका । उसने विदेशी युइशि-आक्रान्ताओं से भारत की रक्षा करने 
के लिये उनपर चढ़ाई की, और उन्हें परास्त कर शकारि की पदवी धारण की । 
सातवाहन राजा गौतमीपुत्र सातकणि के बाद कुन्तल सातकण दूसरा शकारि' 
भर दूसरा “विक्रमादित्य' हुआ । प्राचीन भारतीय साहित्य की इस अनुश्नुति की 
पुष्टि पंजाब की उन दन्तकथाश्रों द्वारा भी होती है, जो भ्रब तक वहां प्रचलित हें, 
भौर जिनका संग्रह केप्टिन आर० सी० टेम्पल ने द लीजेन्डस आफ पंजाब” नामक 
पुस्तक में किया हे । इन दन्‍्तकथाओं के झ्रनुसार राजा सातवाहन ने सिरकप नाम के 
प्रजापीड़क राजा पर आक्रमण करके पंजाब में उसे परास्त किया था । सिरकप 
सम्भवतः श्री कफ्स या श्री कथफिश का ही अ्प्रश्नंश है। भारतीय साहित्य की 
प्राचीन अनुश्रुति श्रौर पंजाब की दन्‍तकथाओं के अनुसार इस बात में कोई सन्देह 
नहीं रह जाता, कि राजा विम द्वारा स्थापित कुशाण राज्य देर तक स्थिर नहीं 
रह सका था, और-सातवाहन वंश के शअन्यतम राजा (जो सम्भवतः कुन्तल सात- 
काणि ही था) ने उसको परास्त किया था। 
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(२) सम्राट कनिष्क 


विम के बाद कुशाण साम्राज्य का अ्धिपति कौन बना, इस सम्बन्ध में 
ऐतिहासिकों में बहुत मतभेद है। बसे तो सभी कुशाण राजाओं के तिथिक्रम का 
विषय विवादग्रस्त है श्रौर अ्रनेक ऐतिहासिक राजा कुजुल और विम तक को 
कनिष्क का पूर्ववर्ती न मानकर परवर्ती मानते हे । पर अब बहुसंख्यक ऐतिहासिकों 
का यही मत हं, कनिष्क ने कुजुल और विम के बाद ही शासन किया, पहले नहीं । 
विम और कनिष्क के बीच में किसी अन्य कुशाण राजा ने भी शासन किया 
या नहीं, यह बात भी विवादग्रस्त हैं। पर यदि इन दो के बीच में कोई अन्य राजा 
रहा हो, तो उसके इतिहास की कोई घटना इस समय तक ज्ञात नहीं हुई है । 
विम के राज्य-काल का अन्त ६५ ईस्वी के लगभग हुआ था, और कनिष्क ७८ 
ईस्वी के लगभग कुशाण-राज्य का स्वामी बना । इस बीच के कुशाण-इतिहास 
को अज्ञात ही समझना चाहिये। 

कनिष्क का इतिहास जानने के लिये ऐतिहासिक सामग्री की कमी नहीं 
है। उसके बहुत-से सिक्के उपलब्ध है, और ऐसे श्रनेक उत्कीर्ण लेख भी मिले हैं 
जिनका कनिष्क के साथ सम्बन्ध है । इनके झ्रतिरिक्त बौद्ध-अनुश्रुति में कनिष्क 
को बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है । बौद्ध-धर्म में उसका स्थान श्रशोक से कुछ ही 
कम है। जिस प्रकार अशोक के संरक्षण में बौद्ध-धर्म की बहुत उन्नति हुई, वंसे 
ही कनिष्क के समय में भी हुई । सिक्के, उत्कीर्णं लेख और बौद्ध-साहित्य के 
आधार पर कनिष्क के विपय में जो बातें ज्ञात होती हैं, अब हम उनका यहां 
संक्षेप के साथ उल्लेख करेंगे । 

राज्य-विस्तार---कनिष्क ने कुशाण-वंश की शक्ति का पुनरुद्वार किया ॥ 
सातवाहन-राजा कुन्तल सातकणि (विक्रमादित्य द्वितीय ) के प्रयत्न से कुशाणों की 
शक्ति क्षीण हो गई थी, श्रब कनिष्क क्रे नेतृत्व में कुशाण-राज्य का पुनः उत्कर्ष 
हुआ । उसने उत्तर दक्षिण पूर्व पश्चिम चारों दिशाओं में अपने राज्य का विस्तार 
किया । सातवाहनों को परास्त कर उसने न केवल पंजाब पर अपना आधिपत्य 
कायम किया, अपितु भारत के मध्य देश को जीतकर मगध से भी सातवाहन-वंश 
के शासन का अ्रन्त किया। कुमारलात नामक एक बौद्ध-पण्डित ने 'कल्पना- 
मंडीतिका' नाम की एक पुस्तक लिखी थी, जिसका चीनी अनुवाद इस समय 
भी उपलब्ध है। इस पुस्तक में कनिष्क द्वारा की गई पूर्वी भारत की विजय 
का उल्लेख है । श्रीधमंपिटक निदान सूत्र' नामक एक अन्य बौद्ध-प्रंथ में 
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धानी नहीं हो सकती थी। अतः कनिष्क ने एक कुसुमुपुर (पाटलिपुत्र ) की 
स्थापना की, और उसे पुष्पपुर नाम दिया । यही आजकल का पेशावर है। 

पुष्पपुर में कनिष्क ने बहुत-सी नई इमारतें बनवाई। इनमें प्रमुख एक स्तूप 
था, जो चार सौ फीट ऊंचा था। इसमें तेरह मंजिलें थीं। जब प्रसिद्ध चीनी 
यात्री ह्यएन-त्सांग महाराजा हृषवर्धत के शासन-काल (सातवीं सदी) में 
भारत-म्रमण करने के लिये आया था, तो कनिष्क द्वारा निर्मित इस विशाल स्तूप 
को देखकर आइ्चयंचकित रह गया था। कुसुमपुर (पाटलिपुत्र ) के मुकाबले में 
कनिष्क्त ने पुष्पपुर को विद्या, धमं और संस्कृति का केन्द्र बनाया । इसमें सन्देह 
नहीं, कि कुछ समय के लिये पुष्पपुर के सम्मुख प्राचीन कुसुमपुर का वेभव 
मन्द पड़ गया था। 

चीन से संघर्ष--कनिष्क केवल उत्तरी भारत की विजय से ही संतुष्ट नहीं 
हुआ, उसने मध्य एशिया के क्षेत्र में भी अपनी शक्ति के विस्तार का प्रयत्न किया । 
मध्य एशिया के खोतन-राज्य का जिक्र हमने भ्रभी किया था। इसी की सहायता 
से कनिष्क उत्तरी भारत की विजय कर सका था। इस युग में चीन के स'भ्राट्‌ इस 
बात लिये के प्रयत्नशील थे, कि अपने साम्राज्य का विस्तार करें । चीन के सुप्रसिद्ध 
सेनापति पान-चाऊ ने ७३ ईस्वी के लगभग साम्राज्य-विस्तार के लिये दिग्विजय 
प्रारंभ की, और मध्य एशिया पर अपना अधिकार कर लिया । पान-चाऊ की 
विजयों के कारण चीनी साम्राज्य की पद्चिमी सीमा केस्पियन सागर तक जा 
पहुँची । इस दशा में यह स्वाभाविक था, कि कनिष्क का कुशाण-राज्य भी चीन 
के निकट सम्पक॑ में आवे | पान-चाऊ की इच्छा थी, कि कनिष्क के साथ मंत्री का 
सम्बन्ध स्थापित करें। इसीलियें उसने विविध बहुमूल्य उपहारों के साथ अपने 
राजदूत कुशाणराजा के पास भेजे। कनिष्क ने इन दूतों का यथोचित स्वागत 
किया, पर चीन के साथ अपनी मेत्री को स्थिर रखने के लिये यह इच्छा प्रगट की, 
कि चीनी सम्राट्‌ अपनी कन्या का विवाह उसके साथ कर दे। कुशाणराज की इस 
मांग को पान-चाऊ ने अपने सम्राट्‌ के सम्मान के विरुद्ध समझा। परिणाम यह 
हुआ कि दोनों पक्षों में युद्ध प्रारम्भ हो गया और कनिष्क ने एक बड़ी सेना को 
पान-चाऊ के विरुद्ध लड़ाई के लिये भेजा । पर इस युद्ध में युइशि-सेना की 
पराजय हुई। 

कनिष्क इस पराजय से निराश नहीं हुआ । चीनी सेनापति पान-चाऊ की 
मृत्यु के बाद कनिष्क ने अपनी पहली पराजय का प्रतिशोध करने के लिये एक बार 
सफर चीन पर आक्रमण किया। इस बार वह सफल हुआ, और मध्य एशिया के 


कुशाण-स्राज्य ६३७ 


अनेक प्रदेशों पर उसका आधिपत्य स्थापित हो गया। खोतन और यारकन्द 
के प्रदेश इसी युद्ध में विजयी होने के कारण कुशाणराज्य के साम्राज्य में सम्मि- 
लित हुए। 

धर्म--कनिष्क के बहुत-से सिक्‍के वर्तमान समय में उपलब्ध होते हैं । इन 
पर यवन (ग्रीक), जरथ॒स्त्री (ईरानी) और भारतीय सभी तरह के देवी- 
देवताओं की प्रतिमायें भ्रंकित हैं। ईरान के भ्रग्नि (आ्रतश ) , चन्द्र (माह ) और सूर्य 
(मिहिर ), ग्रीक देवता हेलिय, प्राचीन एलम की देवी नाना, भारत के शिव 
स्‍्कन्द वात और बुद्ध--ये सब देवता उसके सिक्‍कों पर नाम या चित्र द्वारा 
विद्यमान हूं । इससे यह सूचित होता है, कि कनिष्क सब धर्मों का आदर करता 
था, और सबके देवी-देवताओं को आदर की दृष्टि से देखता था । इसका यह 
अभिप्राय भी हो सकता हैँ, कि कनिष्क के विद्याल साम्राज्य में विविध धर्मों के 
अतयायी लोगों क। निवास था, और उसने अपनी प्रजा को संतुष्ट करने के 
लिये सब बर्मों के देवताओं को अपने सिक्‍कों पर अंकित कराया था। 

पर इ+० बात में कोई सन्देह नहीं, कि कनिष्क बौद्ध-धर्म का अनुयायी था, 
झऔर बौद्ध इतिहास में उसका नाम अशोक के समान ही महत्त्व रखता हे । 
ग्राचार्य अश्ववोष ने उसे बौद्ध-धर्म में दीक्षित किया था । इस आचार्य को 
वह पाटलिपुत्र से अपने साथ लाया था, और इसी से उसने बौद्ध-धर्म की दीक्षा 
लीथी। 

बोद्ों की चोथी संगीति--कनिष्क की संरक्षा में बौद्ध-धर्म की चौथी 
संगिति (महासभा) उसके शासन-काल में हुई । कनिष्क ने जब बौद्ध-धर्म का 
अध्ययन शुरू किया, तो उसने अनुभव किया, कि उसके विविध सम्प्रदायों में 
बहुत मतभेद है। धममम के सिद्धान्तों के स्पष्टीकरण के लिये यह झ्ावश्यक हैं, 
कि प्रमुख विद्वात्‌ एक स्थान पर एकत्र हों, और सत्य सिद्धान्त का निर्णय करें। 
इसलिये कनिष्कने काइमीर के कुण्डलवन-विहार में एक महासभा का आये- 
जन किया, जिसमें ५०० प्रसिद्ध बौद्ध-विद्वान्‌ सम्मिलित हुए। अश्वघोष के 
गुरु आचार्य वसुमित्र और पाइ्व इनमें प्रधान थे। वसुमित्र को महासभा का 
अध्यक्ष नियत किया गया । महासभा में एकत्र विद्वानों ने बौद्ध-धर्म के सिद्धान्तों 
को स्पष्ट करने और विविध सम्प्रदायों के विरोध को दूर करने के लिये 'महा 
विभाषा, नामका एक विद्याल ग्रन्थ तैयार किया । यह ग्रन्थ बौद्ध-त्रिपिटक 
के भाष्य कें रूप में था। यह ग्रन्थ संस्कृत-भाषा में था और इसे ताम्रपत्रों 
पर उत्कीर्ण कराया गया था। ये ताम्रपत्र एक बिशाल स्तूप में सुरक्षित रूप से 
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रख दिये गये थे। यह स्तृूप कहां था, यह अभी तक ज्ञात नहीं हो सका है । 
यदि कभी इस स्तूप का पता चल गया, और इसमें सुरक्षित ताम्रपत्र उपलब्ध 
हो गये, तो निःसन्देह कनिष्क के बौद्ध-धर्म-सम्बन्धी कार्य पर उससे बहुत 
अधिक प्रकाश पड़ेगा । महाविभाषा का चीनी संस्करण इस समय उपलब्ध 
हे । 

समकाली १ विद्वानू--कनिष्क के संरक्षण में न केवल बौद्ध-धर्म की उन्नति 
हुई, अपितु अनेक प्रसिद्ध विद्वानों ने भी उसके राजदरबार में आश्रय ग्रहण किया । 
वसुमित्र, पाश्वं और अश्वधोष के अतिरिक्त प्रसिद्ध बौद्ध-विद्वान्‌ नागाजू न भी 
उसका समकालीन था। नागार्जुन बौद्ध-धर्म का प्रसिद्ध दाशेनिक हुआ है, और 
महायान-सम्प्रदाय का प्रवंतक उसी को माना जाता हैँ। उसे भी कनिष्क का 
संरक्षण प्राप्त था । आयूवबेंद का प्रसिद्ध आचार्य चरक भी उसके आश्रय में 
पुष्पपुर में निवास करता था। 

कनिष्क ने १०० ई० पू० के लगभग तक शासन किया । 


( ३ ) कनिष्क के उत्तराधिकारी 


राजा वासिष्क--कनिष्क के बाद विद्ञाल कुशाण-साम्राज्य का स्वामी 
वासिष्क बना, उसका शासन काल १०० ईस्वी से १०८ ईस्वी लगभग तक 
था। इस राजा का कोई सिक्‍का अब तक उपलब्ध नहीं हुआ है, पर उसके साथ 
सम्बन्ध रखनेवाले कतिपय उत्कीर्ण लेख प्राप्त हुए हें, जिनसे उसके इतिहास. 
के सम्बन्ध में अभ्रनेक महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हें। वासिष्क के शासन-काल 
में कनिष्क द्वारा स्थापित कुशाण-साम्राज्य अक्षुण्ण दशा में रहा, और उसमें 
कोई क्षीणता नहीं हुई । सम्भवतः, वासिष्क ने कुशाण साम्राज्य को और 
भी अधिक विस्तृत किया, क्‍योंकि सांची में प्राप्त एक लेख से सूचित होता है 
कि विदिशा भी “राजतिराज देवपुत्र शाहिवासष्क' की अधीनता में था। इस 
समय में दो राजशक्तियां प्रधान थीं। उत्तरापथ कुशाणों के अधीन था, और 
दक्षिणापथ पर सातवाहन-वंश का शासन था। पहले विदिशा सातवाहनों के 
अधीन थी, पर वासिष्क के समय में उसपर भी कुशाण-वंश का आधिपत्य 
स्थापित हो गया था । 

कनिष्क द्वितीय--वासिष्क के बाद कनिष्क नाम का एक व्यक्ति कुशाण- 
साम्राज्य का अधिपति बना, यह बात पेशावर जिले में भ्रटक से दस मील दक्षिण 
सिन्ध के तट पर आरा नाम के स्थान से प्राप्त एक लेख से सूचित होती हूँ । 
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इस लेख में महाराज राजाधिराज देवपुत्र कइसर वाहैप्कपुत्र कनिषप्क' के शासन- 
काल में दशब्हर नामक व्यक्ति द्वारा एक कुआं खुदवाने की बात लिखी गई 
हैँ। इस लेख में कनिष्क को वाझेष्कपुत्र लिखा गया है, इससे ऐतिहासिकों ने यह 
परिणाम निकाला हैं, कि कनिष्क नाम के एक अन्य राजा ने वासिष्क के बाद 
शासन किया था, और यह वाझेणष्कप॒त्र प्रथम कनिष्क से भिन्न था। पर अनं क ऐति- 
हासिक इससे सहमत नहीं हैं । उनकी सम्मति में कनिष्क नाम का केवल एक 
राजा हुआ था, और इसीलिये वे वासिष्क का समय कनिष्क से पहले रखते हे । 
पर कुशाण-राजाओं के सिक्‍कों पर दिये गये संवतों को दृष्टि में रखते हुए इस 
मत को स्वीकृत करना सम्भव प्रतीत नहीं होता। आजकल बहुसंख्यक ऐति- 
हासिक दो कनिष्कों की सत्ता स्वीकृत करते हे, और यह मानते हैं, कनिष्क 
द्वितीय ने वासिष्क के बाद १०८ से १२० ईस्वी तक शासन किया। 
कनिष्क द्वितीय के समय के जिस लेख का हमने ऊपर उ लेख किया है, उसमें 
यह बात ध्यान देने योग्य है, कि कनिष्क के नाम के साथ श्रन्य विशेषणों के श्रति- 
रिक्त कइसर' का भी प्रयोग किया गया हैं । कइसर कंसर या सीजर प्राचीन 
रोमन-सम्राटों की उपाधि थी । इस यूग मे भारत का रोमन-साम्राज्य के साथ 
' घनिष्ठ सम्बन्ध था, इसीलिये भारत के उत्तरापथपति ने भ्रन्य उपाधियों के साथ 
इसे भी ग्रहण किया था। इस समय भारत और रोम में व्यापार-सम्बन्ध भी 
विद्यमान था, और इसी कारण पहली सदी ई० प० के बहुत-से रोमन सिक्‍के 
दक्षिणी भारत में उपलब्ध हुए हें । कुशाण-राजाओं के सिक्कों की बनावट और तोल 
रोमन सिक्‍कों से बहुत सादृश्य रखते हें । 
हुविष्क--कनिष्क द्वितीय के बाद हुविष्क कुशाण-साम्राज्य का स्वामी बना। 
उसके भी बहुत-से सिक्के भारत तथा अ्रफगानिस्तान में उपलब्ध हुए हैं। अत्यन्त 
विस्तृत क्षेत्र में हुविष्क के सिक्‍कों की प्राप्ति से यह अनुमान किया जाता है, उसके 
समय में भी कुशा7-साम्राज्य अ्रविकल रूप में कायम रहा । यह आराइचयं की बात 
हैं कि अ्रब तक हुविष्क का कोई ऐसा सिक्का नही मिला, जिसपर भगवान बूद्ध की 
प्रतिमा या नाम अंकित हो । हुविष्क के सिक्कों पर जहां उसकी अ्रपनी सुन्दर 
प्रतिमा अंकित है, वहां साथ ही स्कन्द विशाख झ्रादि पौराणिक देवताओं के चित्र 
भी विद्यमान हैं । 
हुविष्क के समय का एक लेख काबुल से तीस मील पश्चिम में खबत नामक 
स्थान पर एक स्तूप की खुदाई में उपलब्ध हुआ है, जिसे कमगुल्मपुत्र वमग्ररेग 
नामक व्यक्ति ने भगवान्‌ शाक्‍य मुनि के शरीर की प्रतिष्ठा के उपलक्ष में लिखवाया 
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था। काबुल के परिचम में वौद्ध-धर्मं की सत्ता और प्राकृत भाषा 4! प्रचलन का यह 
ज्वलन्त प्रमाण है । इसी युग कें बहुत-से लेख खोतन देश से प्राप्त हुए हैं, जो 
कीलमुद्राओं (विशेष प्रकार की लकड़ी की तर्तियों) पर लिखे गये हे । 
ये लेख प्राकृत भाषा में हें और खरोष्टी लिपि में लिखित है । 

हुविष्क ने काइमीर में अपने नाम से एक नगर (हुविष्कपुर) भी बसाया 
था, जिसके! अवशेष बारामूले के दरें के समीप उस्कऊ गांव में अब भी विद्यमान 
हें। 

हुविष्क ने १२० से १४५ ईस्वी के लगभग तक शासन किया। 

वासूदेव--हुविष्क के बाद वासुदेव कुशाण-साम्राज्य का स्वामी बना । 
उसके सिक्‍कों पर शिव और नंदी की प्रतिमा अंकित है । नृह या यवन श्रादि 
अन्य विदेशी देवताओं से भ्रंकित उसके कोई सिक्‍ते। उपलब्ध नहीं हुए। इससे 
सूचित होता है, कि उसने प्राचीन हिन्दू-धर्म को पूर्णरूप से अदना लिया था। 
उसका वासुदेव नाम भी इसी बात का निर्देश करता है । 

ऐसा प्रतीत होता है, कि राजा वासुदेव के शासन-काल में कुशाण-साम्राज्य 

की शक्ति क्षीण होनी शुरू हो गई थी। उत्तरापथ में इस समय अनेक ऐसी राज- 
शक्तियों का प्रादुर्भाव हुआ, जिन्होंने कुशाणों के गौरव का अ्रन्त कर अपनी शक्ति 
का विकास किया हूँ। इनके सम्बन्ध में हम अगले अध्याय में प्रकाश डालेंगे। 

इस प्रसंग में यह भी लिख देना उचित है, कि हुविष्क के शासन-काल में ही 
दक्षिणापथ में शकों ने एक बार फिर अपना उत्कर्ष किया था। रुद्रदामा के 
नेतृत्व में शोक-लोग किस प्रकार एक बार फिर दक्षिणापथ की प्रधान राज- 


शक्ति बन गये , यह हम पहले लिख चुक हें । 
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उनतीसवां अध्याय 


भारशशिव ओर वाकाटक वंश 


(१) विदेशी शासन और उसके विरुद्ध संघर्ष 


विदेश! आक्रान्ता--मौर्य-वं श की शक्ति के क्षीण होने पर सम्राट भ्रशोक के 
बाद विदेशी जातियों के भारत पर आक्रमण शुरू हुए। इन विदेशी आक्रान्ताओं 
को चार भागों में विभकत किया जा सकता हँ--यवन (ग्रीक ), शक, पार्थियन 
(पल्हव ) और यूइशि (कृशाण ) । इन सबके आक्रमणों और इन द्वारा स्थापित 
विविध राज्यों के संबंध में हम पिछले गअध्यायों में प्रकाश डाल चुके है । विदेशी 
जातियों के ये आक्रमण दूसरी सदी ई० पू० के प्रारम्भ में शुरू हुए थे, 
आर दूसरी सदी ई० प० तक जारी रहे। भारतीय इतिहास की ये चार 
सदियां विदेशी आक्रमणों की सफलता का काल हैं। यद्यपि इस काल में भारत 
का बड़ा भाग विदेशी आाक्रमणों से प्रभावित नहीं हुआ, दक्षिणी भारत के 
अतिरिक्त पूर्वी भारत भी कभी विदेशियों के शासन में नहीं आया, पर यह 
स्वीकार करना होगा कि इस युग में भारत में कोई ऐसी प्रबल राजशक्ति 
नहों रह गई थी, जो विदेशियों का स्थिरतापूर्वक मुकाबला कर सकती । 
पुष्यमित्र शुंग से पूवे ही मगध की शक्ति इतनी निरबल हो गई थी, कि डेमेटियस 
जैसा यवन-आकान्ता पाटलिपुत्र तक विजय स्थापित करने में समर्थ हुआ था । 
कलिगराज खारवेल आर पुष्यमित्र शुग ने कुछ समय के लिये यवनों की बाढ़ 
को रोकने में सफलता प्राप्त की, सातवाहनवंशी सम्राट भी कुछ समय तक 
शकों को परास्त करने में समर्थ रहे, पर इस युग में भारत में कोई ऐसा 
दक्तिशाली १/नद्रीय साम्राज्य नहीं रह गया था, जो विदेशी झाक्रमणों 
से भारत की रक्षा करने में समर्थ होता । आचार्य चाणक्य, की प्रतिभा 
और चन्द्रगुप्त मौयं की संन्यशक्ति ने भारत में जिस राष्ट्रीय एकता की 
स्थापना की थी, वह इस युग में पूर्णतया नष्ट हो गई थी। 

ड० 
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गणराज्यों की स्वतंत्रता--विदेशियों के आ्राक्रमण और मगध की शक्ति 
की क्षीणता का एक महत्वपूर्ण परिणाम यह हुआ, कि वाहीक देश के गणराज्य 
फिर से स्वतंत्र हो गये । केबल वाहीक देश (पंजाब) में ही नहीं, अपितु अन्य 
भी अनेक गणराज्यों ने फिर से स्वतंत्रता स्थापित की । मौर्य-शासन के युग 
में ये गणराज्य मगध की अ्धीनता में आ गये थे, पर इनकी आन्तरिक स्वतंत्रता 
कायम रही थी । इनमें अपनी पृथक्‌ सत्ता और स्वतंत्रता की अनुभूति 
नष्ट नहीं हुई थी । यही कारण हें, कि ज्यों ही मगध की राजशक्ति कम- 
जोर हुई, बहुत-से गणराज्यों ने अपने को स्वतंत्र कर लिया। यवतनों के 
झ्राक्रमणों, के शुरू होने पर (दूसरी सदी ई० प्‌ृ० के लगभग) जो गणराज्य 
स्वतंत्र हुए, उनमें यौधेय आजूनायन, मालव कनिन्द और मद्र का नाम विशेष 
रूप से उल्लेखनीय है। ये सब॒ राज्य भारत के मध्यदेश के पश्चिम में और 
परिचिमी पंजाब के पूर्व में स्थित थे। यवनों ने उत्तर-पश्चिमी भारत में 
झपने अनेक राज्य स्थापित कर लिये थे, पर मध्यदेश और पूर्वी भारत पर वे 
स्थिरता के साथ अपना शासन कायम नहीं कर सके । इसका मुख्य कारण यह था, 
कि यवन-राज्यों के पूर्व में ये गणराज्य विद्यमान थे, और इन्द अपनी 
स्वतंत्रता बहुत प्रिय थी। यवनों के विरुद्ध अपनी स्वतंत्रता कायम रखने 
में इन्हें सफलता हुई और भारत के बड़े भाग की स्वतंत्रता की रक्षा के 
लिये इन्होंने एक मजबूत दीवार का काम किया। शक-श्राक्रान्ता सिन्ध 
द्वारा भारत में प्रविष्ट हुए थे। उन्होंने सिन्ध, महाराष्ट्र, मथुरा और उत्तर- 
पर्चिमी भारत को अपने अधीन कर लिया था । पर बे पूर्वी पंजाब और 
झ्रार्यावत को अपनी अधीनता में नहीं ला सके थे। इसका श्रेय भी प्रधानतया 
इन गणराज्यों को ही दिया जाना चाहिये । 

सालव गण की जय--शकों का उच्छेंद करने के लिये सातवाहनवंशी 
राजा गौतमीपुत्र सातकाण (लगभग ७६ ई० पू० से ४४ ई० पृ० वे: लगभग तक ) 
ने बहुत महत्वपूर्ण कायं किया । इसीलिये वह शकारि' और विक्र- 
मादित्य कहाया। पर शकों का उच्छेंद करने में गणराज्यों का भी बहुत 
हाथ था। विशेषतया मालव गण ने इसमें बहुत कत्‌ त्व प्रदर्शित किया । 
सिकन्दर के आक्रमण के समय इस गण की स्थिति मध्य पंजाब में थी। पर दूसरी 
सदी ई० पृ० में मालव लोग अपने मूल अभिजन का त्याग कर चम्बल नंदी 
की उत्तरी घाटी में आ बसे थे। उन्हें स्वतंत्रता से बहुत प्रेम था, इसीलिये 
उन्होंने अपना मूल प्रदेश छोड़कर नये प्रदेश में प्रवास किया था । 
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शकों की शक्ति के बढ़ने पर मालवों के साथ भी उनका संघर्ष हुआ, और इस 
संघर्ष में मालव गण को सफलता हुई। इसी विजय के उपलक्ष में मालव गण 
ने नये प्रकार के सिक्‍तक्रे जारी किये, जिनपर मालवानं जय और मालव- 
गणस्य जय' आदि लेख अंकित हे । 

विक्रम-संबत्‌ का प्रारम्भ--ऐतिहासिकों का यह मत है, कि विक्रम- 
संवत्‌ का प्रारम्भ भी मालवों की इस विजय के उपलक्ष में ही हुआ था । 
इस संवत्‌ का पुराना नाम मालवगणाम्नात' था, और शुरू की अनेक सदियों 
में जहां कहीं इस संवत्‌ का प्रयोग हुआ है, इसे मालवगणस्थित्या' (मालव गण 
के कायम होने से) या मालवगणाम्नात' द्वारा ही सूचित किया गया हैं । 
विक्रम-संवत्‌ नाम से इस संवत्‌ का पहलेपहल उल्लेख नवीं सदी में शुरू 
हुआ। अनेक ऐतिहासिकों का यह मत है, कि जिस वीर पुरुष ने शकों को परास्त 
कर मालव गण का उत्कर्ष किया, उसका नाम विक्रम था । मालवों द्वारा 
दशकों की पराजय एक ऐसी महत्व की घटना थी, कि इससे प्रारम्भ 
हुए संवत्‌ का भारत में देर तक उपयोग होता रहा । भारत के अनेक 
प्रतापी राजा भी “विक्रमादित्य की उपाधि धारण करते रहे। और उन्होंने 
मालव गण की स्थिति से प्रारम्भ हुए इस संवत्‌ को अपनाकर इसे भारत में चिर- 
स्थायी बना दिया। 

कुशाणों की सफलता--यवन, शक और पाथियन आक्रान्ता भारत के. 
के मध्य देश की विजय करने में बहुत सफल नहीं हुए । पर कुशाण- 
सम्राट कनिष्क के समय में प्रायः सम्पूर्ण उत्तरापथ युइशि-साम्राज्य के 
ग्रधीन हो गया । सातवाहन वंश की शक्ति को नष्ट कर दक्षिणापथ के 
बड़े भाग पर भी कृशाण-राजाओं ने शासन किया। कुछ समय के लिये गणराज्य 
भी इन प्रबल विजेताश्रों का मुकाबला कर सकने में असमर्थ रहे। पहली 
सदी ईस्वी के अन्तिम चरण में कनिष्क ने भारत में जिस विशाल साम्राज्य 
की स्थापना की थी, वह एक सदी के लगभग कायम रहा। ईस्वी सन्‌ की 
दूसरी सदी में भारत की राजशक्ति बहुत क्षीण दशा को प्राप्त कर गई थी, 
झौर कृशाण लोग इस देश में बहुतः प्रबल हो गये थे। केवल कुशाण ही 
नहीं, शक लोग भी इस समय में एकबार फिर अपना उत्कष्ष करने में समर्थ 
हुए थे, और महाक्षत्रप रुद्रदामा के नेतृत्व में उन्होंने उज्जेन को केन्द्र बना- 
कर एक शक्तिशाली राज्य की स्थापना कर ली थी । यौधेय सदृश प्रबल 


कक 


गणराज्य को भी परास्त करने में रुद्रदामा सफल हुआ था, और कुछ 
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समय के लिये विन्ध्याचल के उत्तर का प्रायः सम्पूर्ण भारत कुशाणों झ्रो' 
शकों के आधिपत्य में आ गया था। निःसंदेह भारत की अश्रपनी राजशक्ति 
के लिये यह अपकर्ष का युग था। 
विदेशी ज्ञासक--यवनों, शकों, पल्हवों और कुशाणों को हमने विदेशी 

कहा है। इसमें सन्देह नहीं, कि वे भारत के बाहर से आये थे, श्र उन्होंने विजय 
द्वारा इस देश में अपने राज्य स्थापित किये थे । पर इस संबंध में 
यह बात ध्यान देने योग्य है, कि भारत में आकर ये विदेशी जातियां 
पूर्ण्हलप से भारतीय बन गई थीं। इन्होंने भारत के धर्मों (बौद्ध, शव या 
वेष्णव ) को अपना लिया था, और अपने सिक्‍कों व उत्कीर्ण लेखों में प्राकृत 
या संस्क्ृत-भाषा का उपयोग शुरू कर दिया था। भारत में आकर ये लोग 
विदेशी नहीं रह गये थे, और न ही इनका किसी विदेशी राज्य से संबंध ही 
रहा था। पर भारत के पुराने राजकलों और गणराज्यों की दृष्टि में इनकी स्थिति 
विजेताओों की ही थी, और वे अ्रनुभव करते थे कि इन्होंने उनकी स्वतंत्रता 
को नष्ट कर उन्हें अपने अधीन किया है। यही कारण है, कि भारत की पुरानी 
राजशक्तियों ने एक बार फिर सिर उठाया और इन श्ञासकों का अन्त 
कर अपनी स्वतंत्रता को पुनः स्थापित किया। 

कद्ाण शासन के विरुद्ध संघं--कुशाण राजा कनिष्क द्वारा स्थापित 
विश्ञाल साम्राज्य एक सदी के लगभग कायम रहा। पर शीघ्य ही उसक' विरुद्ध 
संघर्ष प्रारम्भ हो गया । इस संघर्ष का नेतृत्व निम्नलिखित राजशक्तियों 
ने किया--( १) सातवाहन वंश, (२) नाग भारशिव-वंश और (३) योधेय 
क्‌निन्द आदि गणराज्य । 

दक्षिणापथपति सातवाहन वंश के 'राजा कुशाणों और शकों (रुद्रदामा व 
उसके वंशज ) के उत्कर्ष के कारण अपने पुराने वैभव को बहुत-कुछ खो चुके 
थे। पर उन्होंने अपनी सत्ता के लिये संघर्ष को निरन्तर जारी रखा। यही कारण 
है, कि वे पश्चिम में शकों से और उत्तर में कुशाणों से निरन्तर युद्ध करते रहे । 
यद्यपि वे कुशाणों से मगध को जीत सकने में असमर्थ रहे, पर शकों 
को परास्त करने में उन्हें अवश्य सफलता हुई । रुद्रदामा के उत्तराधिकारी 
उसके समान प्रतापी नहीं थे । उनके मुकाबले में सातवाहन-राजाओं ने अपनी 
सत्ता को कायम रखा। यौधेय आदि गणराण्यों ने एक बार फिर, कुशाणों 
के साथ लोहा लिया, और दूसरी सदी ईस्वी का अन्त होने से पूर्व 
ही अपनी खोई हुई स्वतंत्रता को पुनः प्राप्त कर लिया। पर कृुशाण-शासन 
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का अन्त करने का प्रधान श्रेय नाग भारशिव राजाञ्रों को प्राप्त है। हम इन्हीं 
राजाओं के संबंध में विचार करेंगे । 


(२) कुशाण साम्राज्य का पतन 


मगध के क्षत्रप--हम पहले लिख चुके हैं कि ९० ई० के लगभग कुशाण- 
वंशी सम्राट कनिष्क ने लगभग सारे उत्तरी भारत को जीतकर अपने 
ग्रधीन कर लिया था। पाटलिपुत्र भी इस समय सातवाहन वंश के स्थान 
पर कशाणों के हाथ में चला गया था। कृशाण-साम्राज्य की राजधानी 
पुष्पपुर (पेशावर) थी, और पाटलिपुत्र पर शासन करने के लिये क्षत्रप वनस्पर 
की नियुक्ति की गई थी । एक पुरानी अनुश्रुति के अनुसार नपुंसकों की-सी 
आकृतिवाले पर युद्ध में विष्णु के समान बली इस महासत्त्व विश्वस्फूर्ति 
(वनस्पर) ने सब राजाओं का उत्सादन कर कंवत्ते, पंचकान, पुलिद, यवन 
आदि दूसरे नीच वर्णों को पाथिव बनाया । बहुसंख्यक प्रजा को उसने ब्राह्मणों 
का विरोधी बना दिया । क्षत्र को उखाड़कर उसने नया क्षत्र बनाया 
और जाह्नवी-तीर पर देवों और पितरों का भलीभांति तर्पण कर सन्यास 
ले शरीर त्याग किया। इस अनुश्रुति के अनुसार वनस्पर बड़ा प्रतापी शासक 
था। पुराने क्षत्रियों और ब्राह्मणों के लिये यह स्वाभाविक था, कि वे उसका 
आदर न करते । वह नपुंसकों की सी शकल वाला (संभवत: मंगोल खून के 
कारण दाढ़ी-मूंछ से रहित ) म्लेच्छ यदि ब्राह्मणों और क्षत्रियों की सदभावना 
न प्राप्त कर सका हो, तो इसमें क्‍या आश्चर्य है ? पर कंवत्त आदि नीचे समझे 
जानेवाले लोगों को राज्यपद (पार्थिव बना) देकर उसने नया क्षत्र (शासक 
वरग) उत्पन्न कर दिया, और जनता में ब्राह्मणों के लिये अश्रद्धा उत्पन्न कर 
दी । वह स्वयं भारतीय धर्मे-परम्परा का अनुयायी हो गया था, जेसा कि उस 
काल के सभी शक, यवन, युइशि आदि म्लेच्छ लोगों की प्रवृत्ति थी। इसी- 
लिये आरर्य-मर्यादा का अनुसरण करते हुए अन्त में संन्यास ले उसने शरीर 
का त्याग किया था। ह 


वनस्पर के बाद जो व्यक्ति पाटलिपुत्र के महाक्षत्रप बने, उनके नाम हमें 
ज्ञात नहों हें । पर इसमें सन्देह नहों, कि लगभग एक शताब्दि तक वनस्पर 
के उत्तराधिकारी महाक्षत्रप पाटलिपुत्र को राजधानी बनाकर उत्तरी भारत 
में राज्य करते रहे। इस बीच में कुशाणों का संघर्ष सातवाहन राजाझं के 
साथ चलता रहा, पर उत्तरी भारत में उनका शासन निविध्न रूप से जारी 
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रहा । इस कशाण-साम्राज्य की सीमा पूर्व में बंगाल की खाड़ी तक थी। 

यौधेयों की स्वतन्त्रता--पर दूसरी सदी ईस्वी के अन्त होते-होते कुशाण- 
साम्राज्य का पतन प्रारम्भ हो गया। क॒शाणों के शासन को उत्तरी भारत 
से नष्ट करने का श्रेय दो शक्तियों को है, एक तो यौधेय आदि गणराज्यों को 
आर दूसरा कांतिपुरी के नाग भारशिव राजाओं को। कृशाण-साम्राज्य के 
विकास से पूर्व ही, मागध-सम्राटों की निबंलता से लाभ उठाकर यौधेय 
गण ने अपनी स्वाधीनता कायम कर ली थी । पर कनिष्क ने इन्हें श्रपने 
झ्रधीन किया और इनका प्रदेश कृशाण-साम्राज्य के अन्तर्गत हो गया। पर 
दूसरी सदी ईस्वी के मध्य भाग में यौधेयों ने फिर अपना सिर ऊंचा किया। पर 
वे अ्रपनी स्वतंत्रता को देर तक कायम नहीं रख सके। शक-महाक्षत्रप रुद्र- 
दामा ने उन्हें परास्त किया। रुद्रदामा ने बड़े अभिमान के साथ अपने एक 
शिलालेख में यह लिखा है, कि किस प्रकार उसने सब क्षत्रियों में बलशाली 
यौधेयों को परास्त किया था। पर कुछ ही समय के बाद यौधेय लोगों ने 
फिर स्वतंत्रता के लिये यत्न किया । दूसरी सदी समाप्त होने से पूर्व ही बे 
फिर स्वतंत्र हो गये थे। क॒शाणों की शक्ति के म्‌काबले में स्वतंत्रता प्राप्त 
कर लेना स॒गम बात नहीं थी। क॒शाणों का साम्राज्य बल्ख से बंगाल की खाड़ी 
तक विस्तृत था। इतन शक्तिशाली साम्राज्य को परास्त कर देना एक गण- 
राज्य के लिये बड़े अभिमान की बात थी । इसी के उपलक्ष में उन्होंने अपने नये 
सिक्‌ प्रचलित किये, जिनपर यौधेयगणस्य जय उत्कीर्ण कराया गया। 
इन सिक्‍कों पर कारतिकेय का चित्र भी दिया गया। कातिकेय देवताओं 
का सेनापति माना गया है । यौधेयों ने जो विजय प्राप्त की थी, वह देवताओं 
के ही योग्य थी । जनता का विश्वास था, कि यौधेयों को विजय का एक मंत्र 
आ्राता हैं, इसीलिये उनके लिये विजयमंत्रधराणाम' यह विशेषण दिया 
गया हे। कुशाणों के विरुद्ध इस विद्रोह में कुनिन्द आर्जुनायन आदि अन्य 
गणराज्यों ने भी यौधेयों का साथ दिया था । ये सब गण इस समय 
स्वतंत्र हो गये थे , और संभवतः उन्होंने यौधेयों के साथ मिलकर एक संघ 
बना लिया था। उत्तर में अम्बाला और देहरादून से प्रारम्भ कर उत्तरी राज- 
पूताना तक इस संघराज्य का शासन था। इन गणों का स्वतंत्र शासन चौथी 
सदी के प्रारम्भ तक कायम रहा। इनके प्रमुख महाराज महासेनापति' कहलाते 
थे, और उन्हें संपूर्ण गण निर्वाचित करता था । 

जिस प्रकार पूर्वी पंजाब में यौधेयों ने कुशाण-साम्राज्य का अन्त किया, वैसे 
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ही वर्तमान उत्तर-प्रदेश, ग्वालियर और पूर्व के प्रदेशों में नाग भारशिव 
राजाओं द्वारा कुशाणों की शक्ति की इतिश्री हुई। कुछ समय और पीछे 
तीसरी सदी के उत्तराद्ध में पाटलिपुत्र से भी कुशाण-क्षत्रयों के शासन का श्रन्त 
संभवत: इन्हीं भारशिव नागों द्वारा किया गया। 


( ३ ) भारशिव वंश 


नाग बंद--मागध-साम्राज्य के निर्बल हो जाने पर भारत के विविध 
प्रदेशों में जो अनेक राजवंश स्वतंत्र हो गये थे, उनमें विदिशा का नाग वंश भी 
एक था । बाद में यह वंश पहले शकों की और फिर क॒शाणों की अ्धीनता 
में चला गया । अ्रब यौधेयों द्वारा कुशाणों के विरुद्ध विद्रोह करने से जो 
अ्रव्यवस्था उत्पन्न हो गई थी, उससे लाभ उठाकर नागों ने अपनी शक्ति का 
विस्तार करना प्रारम्भ किया। ग्वालियर के समीप पद्मावती को उन्होंने 
अपना केन्द्र बनाया ; और वहां से बढ़ते-बढ़ते कौशांबी से मथुरा तक के सारे 
प्रदेशों को अपने अधीन कर लिया । इस प्रदेश में उस समय क॒शाणों का राज्य 
था। उन्हें परास्त कर नाग राजाओं ने अपने स्वतंत्र राज्य की नींव डाली। 
बाद में नाग लोग पूर्व की तरफ और आगे बढ़े । मिर्जापुर जिले में विद्यमान 
कांतिपुरी को उन्होंने अपनी राजधानी बनाया । 

भारशिव--य नाग राजा हैव-धम को माननेवाले थे । इनके किसी 
प्रमुख राजा ने शिव को प्रसन्न करने के लिये धामिक अनुप्ठान करते हुए 
शिवलिंग को अपने सिर पर धारण किया था, इसीलिये ये भारशिव कहलाने 
लगे थे। इसमें संदेह नहीं, कि शिव के प्रति अपनी भक्ति प्रदर्शित करने के . लिये 
ये राजा निशान के रूप में शिवलिंग को सिर पर रखते थे। इस प्रकार को 
एक मूर्ति भी उपलब्ध हुई है, जो इस ग्नुश्रुति की पुष्टि करती है। नवनाग 
(दूसरी सदी के मध्य में ) से भवनाग (तीसरी सदी के अन्त में) तक इनके 
कल सात राजा हुए, जिन्होंने श्रपनी विजयों के उपलक्ष में काशी में दस 
बार अश्वमेक-यज्ञ किया। संभवत:, इन्हीं दस यज्ञों की स्मृति काशी के दशा- 
इवमेध-घाट के रूप में ग्रब भी सुरक्षित है। भारशिव राजाश्रों का साम्राज्य 
पदिचिम में मथुरा से पूर्व में काशी से भी कुछ परे तक भ्रवश्य विस्तृत था। इस 
सारे प्रदेश म॑ बहुत-से स्थानों पर इसके सिक्‍के पाये जाते हैं। गंगा-यमुना के 
प्रदेश का कुशाण-शासन से उद्धार करने के कारण गंगा-यमुना को ही इन्होंने 
श्रपना राजचिक्ल बनाया था । गंगा-यमुना के जल में अपना राज्याभिषेक कर 
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इन राजाओं ने बहुत काल बाद इन पवित्र नदियों के गौरव का प्नरुद्धार 
किया था । 

राजा वोरसेन--भारशिव राजाओं में सबसे प्रसिद्ध राजा वोरसेन 
था। क॒शाणों को परास्त कर अश्वमेध-यज्ञों का संपादन उसी ने किया था । 
संयुक्तप्रान्त के फरुंखाबाद जिले में एक शिलालेख मिला है, जिसमें इस 
प्रतापी राजा का उल्लेख हैं। संभवत: इसने एक नये संवत्‌ का भी प्रारंभ 
किया था । 

मसगध की विजय--गंगा-यमुना के प्रदेश के कुशाण-शासन से विमुक्त 
हो जाने के बाद भी कुछ समय तक पाटलिपुत्र पर महाक्षत्रप वनस्पर 
के उत्तराधिकारियों का शासन जारी रहा। वनस्पर के वंश को पुराणों में 
मुरुण्ड-वंश कहा गया है । इस मुरुण्ड-वंश में कूल १३ राजा या क्षत्रप हुए, जिन्होंने 
पाटलिपुत्र पर शासन किया । २४५ ई० के लगभग फूनान उपनिवेश का एक 
राजदूत पाटलिपुत्र में आया था। उस समय वहां मुलुन (मुरुण्ड ) राजा का 
शासन था। पाटलिपुत्र के उस मुलन-राजा ने युइशि देश के चार घोड़ों 
के साथ अपने राजदूत को फूनान भेजा था । मुरुण्ड शब्द का अर्थ स्वामी या 
शासक हैं। यह क्षत्रप के सदश ही शासक अथे में प्रयुक्त होता है। पाटलिपुत्र 
वे! ये कुशाण-क्षत्रप मुरुण्ड ही कहलाते थे । 

२७८ ई० के लगभग पाटलिपुत्र से भी कुशाणों का शासन समाप्त हुआ । 
इसका श्रेय वाकाटक वंश के प्रवत्तक विध्यशक्ति को हैं । पर इस समय 
वाकाटक लोग भारशिवों के सामनन्‍त थे । भारशिव-राजाओं की प्रेरणा से ही 
विध्यशक्ति ने पाटलिपुत्र से मुरुण्ड-शासकों का उच्छेंद कर उसे कांतिपुर के 
साम्राज्य के अन्तर्गत कर लिया था । मगध को जीत लेने के बाद भारशिवों 
ने और अधिक पूव॑ की तरफ भी अपनी शक्ति का विस्तार किया। अंग देश 
की राजधानी चम्पा भी बाद में उनकी अधीनता में आ गई । वायपुराण 
के अनुसार नाग राजाओं ने चम्पापुरी पर भी राज्य किया था । ह 

पर मगध और चम्पा के भारशिव लोग देर तक पाटलिपुत्र में शासन 
नहीं कर सके । जिस प्रकार पूर्वी बंगाल में यौधेय झार्जुनायन आदि गण 
स्वतंत्र हो गये थे, बसे ही उत्तरी बिहार में इस काल की अबव्यवस्था से लाभ 
उठाकर लिच्छवि गण न फिर से अपनी स्वतंत्र सत्ता स्था+त कर ली 
थी। योधेयों के सदृश लिच्छवि गण भी इस समय बड़ा शक्तिशाली ह्रो गया 
था । कुछ समय पीछे लिच्छवियों ने पाटलिपुत्र को जीतकर अपने अधीन 
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कर लिया। पुराणों में म्रुण्डों के साथ पाटलिपुत्र के शासकों में वृषलों को भी 
परिगणित किया गया है । संभवत: ये वृषल ब्रात्य लिच्छवि ही थे । ब्रात्य 
मौ्यों को विशाखदत्त ने वृषल कहा है । इसी प्रकार ब्रात्य लिच्छवियों को 
पुराणों के इस प्रकरण में वृुषल कहकर निर्दिष्ट किया गया है । 


(४) वाकाटक वंश 


राजा प्रवरसेन--हम ऊपर लिख चुके हें, कि वाकाटक विध्यशक्ति भार- 
शिव नागों का सामन्त था । उसके पुत्र का नाम प्रवरसेन था । भारशिव राजा 
भवनाग की इकलौती लड़की प्रवरसेन के पुत्र गौतमीपुत्र को ब्याही थी। इस 
विवाह से गौतमीपूत्र के जो पुत्र हुआ, उसका नाम रुद्रसेन था । क्योंकि भवनाग 
के कोई पुत्र नहीं था, अत: उसका उत्तराधिकारी उसका दौहित्र रुद्रसेन ही 
हुआ । गौतमीपुत्र की मृत्यु प्रवरसेन के जीवनकाल में ही हो गई थी। अतः 
रुद्सेन जहां अपने पितामह के राज्य का उत्तराधिकारी बना, वहां साथ ही 
अ्रपन नाना का विशाल साम्राज्य भी उसी के हाथ में आ गया । धीरे-धीरे 
भारशिव और वाकाटक-राज्यों का शासन एक हो गया । रुद्रसेन के संरक्षक- 
रूप में प्रवरसेन ने वाकाटक और भारशिव दोनों बंशों के राज्यों के शासनसूत्र 
को अपने हाथ में ले लिया। 

यह प्रवरसेन बड़ा शक्तिशाली राजा हुआ है । इसने चारों दिशाओं में 
दिग्विजय करके चार बार अश्वमंध यज्ञ किये और वाजसनेय यज्ञ करके 
सम्राट का गौरवमय पद प्राप्त किया । प्रवरसेन की विजयों का मुख्य क्षेत्र 
मालवा, गूजसत और काठियावाड़ था। बंगाल और उत्तरी भारत से कुशाणों 
का शासन इस समय तक समाप्त हो चुका था । पर गुजरात, काठियावाड़ 
में अ्रभी तक भी शक-महाक्षत्रप राज्य कर रहे थे। प्रवरसेन ने इनका अन्त 
किया । यही उसके शासन-काल की सबसे महत्त्वपूर्ण घटना हे । गुजरात और 
काठियावाड़ के महाक्षत्रयों को प्रवरसेन ने चौथी सदी के प्रारम्भ में परास्त 
किया था । 

रुद्सेन--३३५ ई० के लगभग प्रवरसेन की मृत्यु के उसका पोता 
रुद्सेन वाकाटक-राजगद्दी पर बैठा । अपने नाना भारशिव भवनाग की इसे बड़ी 
सहायता थी । प्रवरसेन के तीन अन्य पुत्र भी थे, जो उसके राज्य में प्रान्तीय 
शासकों के रूप में शासन करते थे । संभवत: प्रवरसेन की मृत्यु के बाद 
इन्होंने स्वतंत्र होने का प्रयत्त किया । पर भवनाग की सहायता से रुद्रसेन 
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अपने साम्राज्य को अक्षुण्ण रखने में सफल हुआ । भवनाग की मृत्य्‌ के 
बाद रुद्रसेन भारशिव राज्य का भी स्वामी हो गया | वतंमान उत्तरप्रदेश, 
मध्यभारत, मालवा, दक्खन, गुजरात और कठियावाड़--ये सब प्रदेश इस समय 
वाकाटक-साम्राज्य में सम्मिलित थे । पर रुद्रसेन के शासन-काल के अंतिम 
भाग में गुजरात, काठियावाड़ में फिर शक-महाक्षत्रपों का राज्य हो गया । 
रुद्रदामा द्वितीय ने वहां फिर से शक-शासन की स्थापना की आर स्वयं 
महाक्षत्रप-रूप में शासन करना प्रारम्भ किया । संभवतः अपने चाचाओं के 
साथ संघर्ष करने के कारण वाकाटक-राजा रुद्रसेन की शक्ति कमजोर पड़ 
गई थी, और वह गुजरात, काठियावाड़ जेसे सुद्रवर्ती प्रदेश को अपनी 
ग्रधीनता में नहीं रख सका था । 

पृथ्वीसेन--- रुद्रसेन क बाद पृथ्वीसेन (३६० से ३८५ ई० तक ) वाका- 
टक-राजा बना । इसका पुत्र रुद्रसेन द्वतिय था। उस समय पाठलिपुत्र के 
गुप्त-सम्राट्‌ अपनी शक्ति का विस्तार करने में व्यापृत थे। गुप्त-सम्राटों 
की यह प्रबल इच्छा थी, कि गुजरात, काठियावाड़ से शक-महाक्षत्रपों क शासन 
का अन्त कर भारत को विदेशी आधिपत्य से सवंथा मुक्त कर दिया जाय। 
वाकाटक-राजा इस कार्य में उनके सहायक हो सकते थे, क्‍योंकि इनके 
राज्य की सीमायें शक-महाक्षत्रपों के राज्य से मिलती थीं । वाकाटक-राजा 
इस समय तक किसी न किसी रूप में गुप्त-सम्राटों की अधीनता स्वीकार 
कर च्‌के थे, यद्यपि शक्तिशाली सामन्‍्तों के रूप में अपने राज्य पर उनका 
पूरा अधिकार था। शकों का पराभव करने में वाकाटकों की पूरी सहायता प्राप्त 
करने के लिये गुप्त-सम्राद चन्द्रगुप्त द्वितीय ने यह उपयोगी समझा, कि 
उनके साथ और भी घनिष्ठ मेत्री का संबंध स्थापित किया जाबे । संभवतः 
इसीलिये उसने अपनी कन्या प्रभावती गुप्त का विवाह रुद्रसेन द्वितीय के 
साथ कर दिया । इस राजा की मृत्यु केवल पांच वर्ष शासन करने के बाद 
३६० ई० के लगभग हो गई थी, और उसके पुत्रों की आय बहुत छोटी होने 
के कारण शासनसूत्र प्रभावती गुप्ता ने स्वयं अपने हाथों में ले लिया था । 

इन वाकाटक-राजाओं के संबंध में ग्रधिक लिखने की हमें श्रावश्यकता 
नहीं हैं। इस समय पाटलिपुत्र में जिस शक्तिशाली गुप्त-साम्राज्य का विकास 
हो रहा था , उसके प्रताप के सम्मुख इन वाकाटकों की शक्ति बिलकुल मंद 
पड़ गई थी, और ये गुप्त-साम्राज्य के अन्तर्गत अधीनस्थ राजाओं के रूप में 
रह गये थे। 
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तीसवां अध्याय 


शु ग-सातवाहन-शक युग का भारत 
(१) शुंग-सातवाहन-शक युग 


दूसरी सदी ई० प्‌ृ० से तीसरी सदी ई० प० तक भारत में कोई एक ऐसी 
प्रधान राजशक्ति नहीं थी,जो भारत के बड़े भाग को अपने शासन में 
रखने में समर्थ होती । बाहंद्रथ शैशुनाग नन्द और मौये वंशों ने जिस विशाल 
मागध-साम्राज्य का निर्माण किया था, उसकी शक्ति इस युग में क्षीण हो गई 
थी । पुष्यमित्र शृंग यवनों को सिन्ध नदी के पार धकेलने में समर्थ हुआ, पर 
वह कलिग के चेदि-वंश और प्रतिष्ठान के सातवाहन-वंश की शक्ति का 
दमन नहीं कर सका। जिस समय शुंग-वंश के राजा मगध और मध्यदेश 
पर शासन कर रहे थे, सातवाहन-वंश के राजा दक्षिणापथ में अपनी शक्ति के! 
विस्तार में तत्पर थे, उत्तर-पश्चिमी भारत में यवन लोग अपनी शक्ति बढ़ा 
रहे थे, और शक-आक्रान्ता सिन्ध व राजपूताना को अपनी अधीनता में 
लाने के लिये प्रयत्नशील थे । बाद में पल्हवों (पाथियन) श्र कुशाणों ने 
शकों का अनुसरण कर भारत में प्रवेश किया, और अपने-अपने राज्य स्थापित 
किये । भारत में किसी एक प्रबल राजशक्ति के अभाव में इस यूग को 
हमने शु ग-सातवाहन-शक यूग कहा है। पर इससे यह नहीं समझना चाहिये, 
कि इस काल में भारत केवल इन तीन राजनीतिक शक्तियों में विभक्‍त था । 
शकों क समय में ही यवनों और पल्हवों के राज्य भी इस देश में विद्यमान 
थे, और बाद में कुशाणों ने मध्यदेश व मगध तक को श्रपनी अ्रधीनता में कर 
लिया था । 

इस यग की विशेषतायें--भारतीय इतिहास में शुंग-सातवांहन-शक- 
युग का बहुत अ्रधिक महत्त्व हे। इस युग की विशेषताओं को हम संक्षेप 
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में इस प्रकार लिख सकते हें--(१) यवन, शक, पल्हव व क॒शाण-आक्रान्ता 
शीघ्य ही पूर्णरूप से भारतीय .बन गये । उन्होंने भारत के बौद्ध, शव व 
वैष्णव धर्मों को अपना लिया, और संस्क्रत व प्राकृत भाषाश्रों का राज्यकाय॑ 
व अपने वेयक्तिक जीवन में प्रयोग प्रारम्भ कर दिया। भारत में उनकी स्थिति 
विदेशी शासकों की न रहकर अन्य भारतीयों के समान ही हो गई। (२) इस 
युग में भारत के धर्म, सभ्यता व संस्क्ृति का विदेशों में प्रचार हुआ । सम्राट 
अ्रशोक के समय में बौद्ध-धमं के अन्य देशों में प्रचार की जो प्रतिक्रिया प्रारम्भ 
हुई थी, इस युग में उसे बहुत बल मिला । कृुशाण-राजा कनिष्क का साम्राज्य 
केवल भारत में ही नहीं था, हिन्दूकूश पर्वत के पश्चिम व उत्तर में चीन की 
सीमा तक उसका शासन था । कनिष्क के संरक्षण में बौद्ध-धर्म ने बहुत उन्नति 
की, और सम्पूर्ण मध्य एशिया भारत के सांस्कृतिक प्रभाव में श्रा गया । चीन 
आ्रादि अन्य एशियन देशों में भी इस युग में बौद्ध-धर्म का प्रसार हुआ । केवल 
बौद्ध-धम ही नहीं, अपितु शेव और वेष्णव धर्मों ने भी इस काल में बहुत 
उन्नति की । भारतीयों के अनेक नये उपनिवेश पूर्वो व दक्षिण-पूर्वी एशिया में 
बसने शुरू हुए, और इन धर्मो ने वहां के मूल निवासियों को भी प्रभावित किया । 
(३) प्राचीन बेदिक धर्म का पुनरुत्थान इस युग की अत्यन्त महत्त्वपूर्ण विशेषता 
है । बौद्ध और जैन धर्म न ईश्वर को मानते थे, और न ही वेद की अ्पौरुषेयता 
में विश्वास रखते थे । ये धर्म भारत की प्राचीन आये-परम्परा के अनुकूल नहीं 
थे । इसीलिये इस युग में इनके विरुद्ध प्रतिक्रिया हुई, और भागवत-धर्म के रूप 
में प्राचीन आर्य-धर्म का पुनरुद्धार हुआ । (४) यवन, शक, कृशाण आदि विदेशी 
जातियों के सम्पक से भारत के विज्ञान और कला आ्रादि भी प्रभावित हुए बिना 
नहीं रह सके, और इन्होंने एक ऐसा रुख धारण किया, जिसपर विदेशी प्रभाव 
स्पष्टरूप से दृष्टिगोचर होता है। विदेशियों के आक्रमण से भारत के विदेशी 
व्यापार में भी सहायता मिली, और प्राचीन ग्रीस व रोम से उसका संबंध 
बहुत घनिष्ठ हो गया । (५) भारत में किसी एक शक्तिशाली केन्द्रीय शासन 
के न रहने के कारण इस युग में गणराज्यों को अ्रपनी स्वतंत्रता स्थापित 
करने का अवसर प्राप्त हुआ | मालव, यौधेय, कुनिन्द, श्रार्जुनायन, शिवि, लिच्छवि 
भ्रादि पुराने गणराज्यों का पुनरुत्थान इस युग की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता 
है। विदेशी आक्रान्ताओं का मुकाबला करने में इन्होंने अ्रपूर्व कत्‌ त्व प्रदर्शित 
किया । इसमें सन्देह नहीं, कि ये गणराज्य भी इस युग की भारतीय राज- 
शक्तियों में बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान रखते थे । 
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(२) विदेशियों का भारतीय बनना 


दूसरी सदी ई० पुृ० में यवन, शक, पल्हव और क॒ुशाण-जातियों के रूप 
जिन विदेशी लोगों ने भारत में अपने राज्य स्थापित किये, वे इस 
देश के सम्पर्क में आकर पूर्णतया भारतीय बन गये । उन्होंने न केवल भारत के 
धर्म को अ्प्रितु इस देश की भाषा को भी अपना लिया। सम्यता की दृष्टि 
से शक लोग बहुत उन्नत नहीं थे, पर बेक्ट्रिया के जिन यवनों ने भारत में 
प्रवेश किया था, वे प्राचीन ग्रीक (यवन ) लोगों के समान ही सभ्य व सुसंस्कृत 
थे । इसी प्रकार पाथिया के पाथियन (पल्हव) लोग ग्रीस के सम्पर्क में आकर 
-सम्य बन चुके थे । इन उन्नत सभ्य लोगों का भारतीय धर्म और भाषा को 
अपना लेना भारत के लिये बहुत गौरव की बात थी, और इससे यह सूचित होता 
है कि इस युग के भारतीय धर्म, सम्यता और संस्कृति के क्षेत्र में ग्रीक लोगों की 
ग्रपेक्षा अधिक उन्नत थे। जिस प्रकार जल की धारा ऊपर से नीचे की ओर 
बहती है, वैसे ही सभ्यता का प्रवाह भी ऊंचाई से निचाई की तरफ होता है। 
जब कोई दो जातियां एक दूसरे के सम्पर्क में आती हे, तो उनमें जो सम्यता 
की दृष्टि से अभ्रधिक उन्नत होती है, वह अवनत जाति को अपने प्रभाव में 
ले आती है । यह इतिहास का एक सत्य सिद्धान्त हैं । यवन, शक, पल्हव व 
कशाण लोग भारत के धर्म, भाषा व संस्कृति के: किस प्रकार प्रभाव में आये, इसे 
स्पष्ट करने के लिये उनके कुछ उत्कीर्ण लेखों को उद्धत करना पर्याप्त होगा । 
यवन--नासिक की एक गुफा में एक यवन द्वारा उत्कीर्ण यह लेख 
विद्यमान है-- सिद्धि ! ओतराह (उत्तरापथ के) दातामितियक (दिसमित्र 
द्वारा स्थापित दात्तामित्री नगरी के निवासी) योनक (यवन) धम्मदेव के 
पुत्र इन्द्राग्निदत्त का (दान) । (उस ) धर्मात्मा ने यह गुहा तिरण्ह पव॑त में खुद- 
वाई, और गहा के भीतर चेत्यगृह तथा पोढ़ियां । इस लेख को लिखवानेवाले 
यवन ने न केवल बौद्ध-धर्म को स्वीकार कर लिया था, अपितु उसका नाम 
भी इन्द्राग्निमित्र था। उसका पिता भी यवन धम्मदेव था। 
तक्षशिला के ग्रवन-राजा ने हेलिउदोर नाम के जिस यवन को अपना 
राजदूत बनाकर मगध के शुंग राजा की राजसभा में भेजा था, उसने भागवत- 
धर्म को स्वीकार कर भगवान्‌ विष्णु के एक गरुड़ष्वज (प्रस्तर का स्तम्भ जिसके 
शीर्ष भाग में गरुड़ की मूर्ति थी) का निर्माण कराया था, जिसपरं यह लेख 
' उत्कीर्ण है-- देव्रों के देव वासुदेव का यह गरुउध्वज यहां बनवाया महाराज 
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अन्तलिकित के यहां से राजा कासीपुत भागभद्र भाता के--जो कि अपने शासन के! 
चौदह॒वें वर्ष में वतमान है--पास आये हुए तखशिला (तक्षशिला ) के रहनेवाले 
दिये क पुत्र योनदृत भागवत हेलिउदोर ने । 

यवनराजा मिनानडर (मिलिन्द) ने बौद्ध-धर्म को स्वीकार कर इस धर्म के 
इतिहास में जो महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त किया था, उसके विषय में अधिक 
लिखने की आवश्यकता नहीं है। नागसेन से दीक्षा लेकर भिनान्डर ने 
न केवल बौद्ध धर्म को अंगीकार किया, अपितु स्थाम की अनुश्रुति के अनु- 
सार अहेत्‌-पद को भी प्राप्त कर लिया । इसीलिये उसके मरने पर लोग 
उसकी राख को अपने-अपने नगरों में छे गये और वहां उन्होंने आदरपूर्वक 
उसकी प्रतिप्णा की। अपने गृरु नागसेन से बौद्ध-धर्म के विषय में जो प्रहन 
यवनराज मिनान्डर ने पूछे थे, वे ही 'मिलिन्द-पन्ह' ( मिलिन्दप्रश्ना: ) 
नामक पुस्तक में संगृहीत हें। 

भारत में कितने ही ऐसे लेख मिले हे, जो यवन-शासकों व यवन-नागरिकों 
के धमंदान के साथ संबंध रखते हे। इन सबको यहां उल्लिखित कर सकना 
संभव नहीं है, और न उसका कोई लाभ ही हैं। अनेक यवन-राजागओं 
वे; सिक्‍कों पर प्राकृत भाषा का प्रयोग, धर्मचक्र का चिहक्ल और ध्यमिक' (धामिक ) 
विशेषण का प्रयोग भी इस तथ्य को सूचित करता है, कि यवन लोग भारत में 
ग्राकर इस देश के धर्म व संस्कृति से बहुत श्रधिक प्रभावित हुए थे, और उन्होंने 
इन्हें स्वीकार कर लिया था। 

शक--शक-आ्राक्रान्ता जन, बौद्ध और वंदिक तीनों धर्मों से प्रभावित हुए 
थे। उनमें कुछ ने बौद्ध ध्ं को स्वीकार किया था, कुछ ने जैन धर्म को 
ओभौर कुछ ने वेदिक धर्म को। इस संबंध में भी कतिपय लेखों को यहां उद्धृत 
करना उपयोगी होगा-- 

शक-महाक्षत्रप. नहपान के जामाता उषावदात का यह लेख नासिक की 
एक गुहा में विद्यमान हे--“सिद्धि हो ! राजा क्षहरात क्षत्रप नहपान के 
जामाता, दीनाक के पुत्र, तीन लाख गौश्रों का दान देनेवाले, वार्णासा (नदी) 
पर सुवर्णान करने और तीर्थ बनवानेवाले, देवताञों और ब्राह्मणों को 
सोलह ग्राम देनेवाले, पूरे साल लाख ब्राह्मण को खिलानेवाले........धर्मात्मा 
उषावदात ने गोवधेन में त्रिरश्मि पर्वत पर यह गुहा बनवाई ।” शक-क्षत्रप 
'नह॒पान का जामाता उषावदात प्राचीन वैदिक व हिन्दू धर्म का श्रनुयायी था, 
यह इस लेख से स्पष्ट हो जाता है। 
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मथुरा का शक-महाक्षत्रप रजुल बौद्ध-धर्म का अनुयायी था। उसकी 
पटरानी (पअ्रग्रमहितीं) का यह लेख मथुरा से उपलब्ध हुआ है--'महा- 
क्षत्रप रजल की अग्रमहिषी, यूराज खरओ्रोस्त्र की बंटी........की मां अ्रयसिश्र 
कमुइअ ने ........शाक्य मुनि बुद्ध का शरीर-धातु प्रतिष्ठापित किया, और 
स्तृप व संघाराम भी, सर्वास्तिवादियों के चातुरदिश संघ के परिग्रह के लिये ।” 

मथरा के शक-महाक्षत्रप शोडास के समय का मथुरा में एक लेख मिला हैं, 
जिसमें लिखा है-- अ्रहंत्‌ वर्धभान को नमस्कार ! स्वामी महाक्षत्रप शोडास 
के ४२ वें वर्ष में......हारिती के पुत्र पाल की भार्या श्रमणों की श्राविका 
कोछी अमोहिनी ने अपने पुत्रों.......के साथ आयंवती प्रतिष्ठापित की। आयें- 
वती अहंत्‌ की पूजा के लिये (हे) ।” जैन-मूर्ति को प्रतिष्ठापित कराने वाली 
कोछी ग्रमोहिनी निःसन्देह शक-जाति की थी । 

शकों के भारतीय धर्मों के स्वीकृत करने की बात की पुष्टि में कितने ही 
ग्रन्य लेख भी उद्धत किये जा सकते हैं, पर ये ही पर्याप्त हैं। 

पाथियन--पाथियन लोगों के विषय में नासिक की अन्यतम गहा में 
उत्कीर्ण यह लेख महत्वपूर्ण हं“-- सिंहि ! ....... अबुलामा के निवासी 
सोवसक सेतफरण के पुत्र हरफरण का यह देयधम नवगर्भ मण्डप महासांधिकों 
के; चातुदिश संघ के परिय्रह में दिया गया ।” अबुलामा या अम्बुलिम सिन्ध नदी 
के तट पर एक नगरी थी, और सेतफरण व हरफरण पाथियन नाम हें। 

कुशाण--कशाण-राजाओं ने भारत में आकर बौद्ध व वेदिक धर्मों को 
स्वीकृत कर लिया था । क॒ुशाण-बंश की शक्ति के संस्थापक राजा कुजुल 
कशाण के सिक्‍कों पर अन्य विशेषणों के साथ सचप्रमथितस' (सत्यधर्मस्थितस्य 
या सद्धम॑स्थितस्य ) विशेषण भी विद्यमान हैं । उसके कुछ सिक्‍ों में देव- 
पुत्रस' विशेषण भी आया है, जो उसके बौद्ध होने को सूचित करता है। 
क्‌जुल कृशाण का उत्तराधिकारी राजा विम माहेश्वर था। राजा कनिष्क 
का तो बौद्ध-धर्म के इतिहास में बहुत ही महत्त्वपूर्ण स्थान है । उसने 
वेवल स्वयं बौद्ध-धम्ं की दीक्षा ग्रहण की थी, अपितु अन्य देशों में बौद्ध- 
धर्म के प्रचार करने व उसके संरक्षण के लिये भी बहुत महत्त्वपूर्ण कार्य 
किया था । कनिष्क के उत्तराधिकारियों में वासुदेव शैव-धर्मं का अनुयायी 
था और हुविष्क बौद्ध-धमं का । 

इसमें सन्देह नहीं, कि यवन, शक, पार्थियन और कुृशाण राजा भारतीय 
धर्मों के अनुयायी थे।पर इन सबने भारत में आने के बांद ही यहां के धर्मों 
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को अपनाया हो, यह निश्चित नहीं हँ। यह भी संभव है, कि शक, पार्थियन 
झौर कृशाण लोग उस समय से ही भारतीय धर्मों के प्रभाव में आने लग 
गये हों, जब कि वे सीस्तान, पाथिया व मध्य एशिया में थे । 
(३) साहित्य 

इस मौयत्तर-युग की सम्यता और संस्कृति के संबंध में इस काल के 
साहित्य से हमें बहुत-कुछ परिचय मिलता है। प्राचीन संस्कृत-साहित्य के बहुत- 
से ग्रंथों का इस काल में ही संकलन हुआ था । बौद्ध और जंन-साहित्य॑ 
के भी बहुत-से ग्रंथ इसी समय में बने । इन सबके अनुशीलन से इस समय॑ 


की जनता के जीवन पर बड़ा उत्तम प्रकाश पड़ता है। 
पतंजलि--पर पहले इस साहित्य का संक्षेप से परिचय देना आवश्यक है। 


पतंजलि मुनि पुष्यमित्र शुंग के समकालीन थे। उन्होंने पाणिनि की अष्टाध्यायी 
पर महाभाष्य लिखा । इसमें शृंगकालीन भारत की दशा के संबंध में बड़े 
सुन्दर निर्देश मिलते हें । महाभाष्य एक विद्ाल ग्रंथ है, जिसमें पाणिनीय 
व्याकरण की बड़ी विस्तृत व्याख्या की गई है । 

स्मृति-ग्रंथ--स्मृति-ग्रंथों का निर्माण शुंग-काल में प्रारंभ हुआ । सबसे 
प्राचीन स्मृति मनुस्मृति हे। उसका निर्माण १५० ई० पू० के लगभग हुआा 
था। इसका प्रवक्ता झाचायें भूगू था। नारदस्मृति के अनुसार सुमति भार्गव 
ने इस स्मृति का प्रवचन किया था। प्राचीन भारत में विचारकों के अनेक 
संप्रदाय थे । किसी बड़े आचाय॑ द्वारा जो विचारधारा प्रारंभ होती थी, 
उसके शिष्य उसी का विकास करते जाते थे, और एक पृथक संप्रदाय (नया 
धामिक मत नहीं अपितु विचार-सम्प्रदाय) बन जाता था। इसी प्रकार का 
एक सम्प्रदाय मानव था। कौटलीय अर्थशास्त्र और कामन्दक नीतिसार में 
मानव-सम्प्रदाय का उल्ठेख है, और उसके अनेक मत उद्धृत किये गये हैं। 
इसी सम्प्रदाय में आ्रागे चलकर मन्‌ के' एक परम्परागत शिष्य आचाय॑ सुमति 
भागंव ने मनुस्मृति की रचना की और उसमें मानव-सम्प्रदाय के विचारों को 
संकलित किया। अपने समय की परिस्थितियों का भी इन विचारों पर प्रभाव 
पड़ा, और इसीलिये मनुस्मृति के अनुशीलन से हमें शुंग-काल की सामाजिक 
दशा का भली-भांति परिचय मिल जाता है। 

मन्‌ स्मृति के बाद विष्णुस्मृति की रचना हुई। फिर याज्ञवल्क्यस्मृति बनी, 
जिसका निर्माण-काल १५० ई० प० के लगभग है। इसके बाद भी शअ्रनेक 
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आचाये नई स्मृतियां बनाते रहे। स्मृतियों के निर्माण की यह प्रक्रिया गुप्त- 
सम्राटों के काल में और उसके बाद भी जारी रही । पर मनुस्मृति और याज्ञ- 
बल्क्यस्मृति का भारतीय स्मृति-ग्रंथों में जो महत्त्व है, वह अ्रन्य किसी स्मृति 
को प्राप्त नहीं हुआ । इन दोनों ग्रंथों के अनुशीलन से हम शुंग और सात- 
बाहन-राजाञ्रों के समय व! भारतीय जीवन का परिचय उत्तम रीति से प्राप्त 
कर सकते हें। 

महाभारत--महाभारत और रामायण के वतंमान रूप भी प्रधानतया 
इसी काल में संकलित हुए। महाभारत प्राचीन भारतीय साहित्य का सबसे 
विशाल और महत्त्वपूर्ण ग्रंथ हैँं। प्राचीन ऐतिहासिक अनुश्रुति, धर्म-अर्थ- 
काम और मोक्ष संबंधी विचार, राजधर्म और पुरातन गाथाओं का जेसा 
उत्तम संग्रह इस ग्रंथ में हे, वह अन्यन्न कहीं उपलब्ध नहीं होता । महाभारत 
मौय-काल से भी पहले विद्यमान था, पर उसके नये-नये संस्करण निरन्तर होते 
रहते थे और विविध आचाय॑ उसमें लगातार वृद्धि करते जाते थे । शुग 
झौर सातवाहन राजाओं के समय में उसमें बहुत कुछ वृद्धि हुई, और 
उसके बहुत-से संदर्भ निःसंदेह इस काल की दशा पर प्रकाश डालते हैं। 

काव्य और नाटक--इस काल में संस्कृत और प्राकृत भाषाओं में ग्रनेक 
काव्यों और नाटकों का निर्माण हुआ | संस्क्ृत का सुप्रसिद्ध कवि भास कण्व-वंश 
के समय में हुआ था । वह मगध का रहनेवाला था। उसके लिखें प्रतिज्ञा 
यौगन्धरायण आदि नाटक संस्कृत-साहित्य में अ्रद्वधितीय स्थान रखते हैं । उन्हें 
कालिदास और भवभूति के नाटकों के समकक्ष माना जाता है। आचार्य 
झवदवघोष कनिष्क का समकालीन था। उसने ब॒द्धचरितम्‌' नाम का महाकाव्य 
झर अनेक नाटक लिखे । प्रसिद्ध नाटक 'मृच्छकटिक' का लेखक कवि शूद्रक 
भी सातवाहन-वंश १: शासन-काल में हुआ । नाट्चशास्त्र का लेखक भरतमुनि 
और कामसूत्र का रचयिता आचार्य वात्स्यायन भी इसी काल में हुए । 

प्राकृत-साहित्य के भी अनेक ग्रंथ इस समय में बने । सातवाहन-राजा 
प्राकृत-भाषा के बड़े संरक्षक थे। राजा हाल स्वयं उत्तम कवि और लेखक था। 
गुणाढ्य जैसा प्राकृत का सर्वोत्कृष्ट कवि इसी काल में हुआ था । संस्कृत 
साहित्य के समान प्राकृत-साहित्य ने भी इस युग में बहुत उन्नति की । 

बोद्ध ओर जन साहित्य--बोद्ध और जैन साहित्य का भी इस काल में 
बहुत विकास हुआ | सम्राट्‌ कनिष्क के संरक्षण में जिस महायान-सम्प्रदाय 
का. विकास हुआ था, उसका बहुत-सा साहित्य इसी समय में बना । बौद्ध- 
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त्रिपिटक. पर महाविभाषा नाम का एक नया भाष्य इस यूग में लिखा गया। 
बौद्ध-धर्मं के प्रसिद्ध विद्वान्‌ अ्श्वधोष, पाश्व॑ और वसूमित्र इसी समय में हुए । 
आचाये नागार्जुन ने महायान के! अनेक सूत्रों (सुत्तो ) की रचना की । जेन-साहित्य 
का भी इस काल में बहुत विकास हुआ । पहले छः श्रुतकेवली ( पूर्णज्ञानी ) 
आचार्यो के बाद सात दशपूर्वी आचाये हुए, जिनमें से अंतिम वजस्वामी का समय 
७० ई० के लगभग था। इन आचार्यों ने जेन-साहित्य में निरन्तर वृद्धि की । वज्र- 
स्वामी के शिष्य का नाम आयंरक्षित था। उसने जेन-सूत्रों को अंग, उपांग 
आदि चार भागों में विभक्‍त किया था । 

घडदर्शन--प्राचीन भारत के षड्दशनों का उनके वतंमान रूप में संकलन 
भी इसी काल में हुआ। सांरुय , योग, न्याय, वेशेषिक, वे दान्त और मीमांसा-ये छः 
दर्शन भारतीय विचार तथा तत्त्वचिन्तन के स्तम्भ-रूप हे। इन विचारधाराश्रों 
का प्रारम्भ तो इस यूग से बहुत पहले हो चुका था। तत्त्वदर्शी आचार्यों द्वारा 
जो विचारसंप्रदाय प्रारम्भ किये गये थे उनमें शिष्य-परम्परा द्वारा बहुत पुराने 
समय से तत्त्वचिन्तन चला आ रहा था। पर षड़दर्शनों का जो रूप वर्तमान 
समय में उपलब्ध है, उसका निर्माण इसी मौर्योत्तर-युग में हुआ । 

विज्ञान--वेद्यम और ज्योतिष-शास्त्र ने भी इस काल में बहुत उन्नति 
की । चरकसंहिता का लेखक आचाये चरक कनिष्क का समकालीन था। नागा- 
्जुन भी उत्कृष्ट चिकित्सक था । प्रसिद्ध वेद्यक ग्रंथ सुश्रुत जिस रूप में आजकल 
मिलता है , वह नागाजुं न द्वारा ही सम्पादित हुआ था। प्राचीन भारतीय इतिहास 
में नागार्जुन का बड़ा महत्त्व हे। यह महापुरुष केवल वंद्य ही नहीं था, अपितु 
सिद्ध रसायन शास्त्र, लोहशास्त्र और रसायन विज्ञान का भी पंडित था । उसने 
जननविज्ञान पर भी एक ग्रंथ लिखा । बाद में वह बौद्ध-संध का प्रमुख बना। 
बौद्ध पंडित के रूप में भी उसने अनेक पुस्तकें लिखीं, जिनमें माध्यमिक सूत्र- 
वृत्ति विशेषरूप से उल्लेखनीय हैं । अ्रश्वधोष के बाद महायान-सम्प्रदाय का वही 
नेता बना था । 

ज्योतिष-शास्त्र की प्रसिद्ध पुस्तक गगंसंहिता इसी समय में लिखी गई । 
इसके रचयिता गर्गाचायं थे। उन्होंने यवन लोगों के आक्रमणों का इस तरह 
उल्लेख किया है, जैसे कि ये घटनायें उनके भ्रपने समय में हुईं । खेद यही है, 
कि इस ग्रंथ के कुछ अंश ही इस समय में प्राप्त होते हें। पूरा ग्रंथ अभ्रभीतक 
उपलब्ध नहीं हो सका। आचाये वराहमिहिर द्वारा ज्योतिष-शास्त्र संबंधी 
जिन सिद्धान्तों का संग्रह झागे चलकर गुप्त-काल में पंचसिद्धांतिका ग्रंथ में किया 
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गया, उनका विकास व प्रतिपादन इस मोर्योत्तर-काल में ही प्रारंभ हो गया 
था। 

इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि यद्यपि यह काल राजनीतिक दृष्टि से 
अ्रव्यवस्था, विद्रोह और अद्यांति का था, पर साहित्य, ज्ञान और संस्कृति के क्षेत्र 
में इस समय में भी निरन्तर उन्नति हो रही थी । इस यूग के विशाल साहित्य 
द्वारा इस समय के! सामाजिक जीवन, धर्म, सभ्यता, संस्क्ृति और श्राथिक दशा 
के संबंध में जो अनेक महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती है, उनका अरब हम संक्षेप से 
उल्लेख करेंगे । 

(४) वंदिक धर्म का उत्थान 

बोद्ध-धर्म के विरुद्ध प्रतिक्रिया--मौर्योत्तर-काल की सबसे महत्त्वपूर्ण घटना 
भारत में बौद्धऑ-धम॑ का हास और सनातन वेदिक धर्म का पुनरुत्थान हें । 
झदशोक ने धम्मविजय की जिस जीवनपूर्ण नीति का अवलम्बन किया था, निर्बल 
हाथों में वह नाशकारिणी भी हो सकती थी। झाखिर, विशाल मागध- 
साम्राज्य का आधार उसकी सेनिकशक्ति ही थी। सेना से ही अ्रधीनस्थ जनपदों, 
नष्टीभूत गणराज्यों और विविध सामन्‍्त सरदारों को एक साम्राज्य के 
भ्रधीत रखा जा सकता था। अशोक के समय में यह मागध-सेना (मौल, भृत 
और श्रेणिबल ) अक्षुण्णरूप में विद्यमान थी। कलिंग के शक्तिशाली जनपद 
को इसीलिये वह अपने अधीन कर सका था । यद्यपि अशोक स्वयं अस्त्रों द्वारा 
विजय की अपेक्षा धमं द्वारा स्थापित की गई विजय को अश्रधिक महस्व देने 
लगा था, पर उसके समय में मागध-सेना दशक्तिहीन नहीं हुई थी। पर जब 
उसके उत्तराधिकारी भी इसी प्रकार शस्त्र-विजय की श्रपेक्षा धर्म-विजय को 
महत्त्व देते रहे, तो यह स्वाभाविक था, कि मागध-साम्राज्य की सेना शक्ति- 
हीन होने लगती | इसीलिये अंतिम मौयें-सम्राटों के समय में यवतनों के 
आक्रमण प्रारम्भ हो गये, और मागध-सेना उनकी बाढ़ को नहीं रोक सकी । 
झग्रशोक की धर्म-विजय की नीति उसके निर्बल उत्तराधिकारियों के हाथों में अ्स- 
फल झौर बदनाम हो गई । स्वंसाधारण जनता में उससे बहुत असंतोष था । 
इसीलिये एक प्राचीन ग्रंथकार ने कहा था, कि राजाओं का काम शत्रुओं 
का दमन व प्रजा का पालन करना है, सिर मुंडाकर चेन से बेठना नहीं। यह 
स्वाभाविक था, कि मौयं-राजाओ्ं की इस असफल नीति से जनता में बौद्ध- 
धर्म के प्रति भी अ्रसंतोष का भाव उत्पन्न होने लगे। भिक्षुसंघ इस समय 
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रे 


बड़ा ऐश्वयंशाली हो गया था। सर्वत्र विशाल व वेभवपूर्ण विहारों की 
स्थापना हो गई थी, जिनमें बौद्ध-भिक्ष्‌ बड़े आराम के साथ निवास करते थे। 
मनुष्यमात्र की सेवा करनेवाले, प्राणिमात्र का हित संपादन करनेवाले, भिक्षा- 
वृत्ति से दैनिक भोजन प्राप्त करनेवाले और निरन्तर घ््‌म-घृमकर 
जनता को कल्याण-मार्ग का उपदेश करनेवाले बोद्ध-भिक्षुझों का स्थान अब 
सम्राटों के आश्रय में सब प्रकार का सूख भोगनेवाले भिक्षुत्रों ने ले लिया 
था। सवंसाधारण जनता के हृदय में भिक्षशञ्रों के प्रति जो आदर था, यदि अरब 
उसमें न्‍्यूनता आने लगी, तो इसमें आइचयय ही क्या हैं ? इसी का परिणाम यह 
हुआ, कि भारत में बौद्ध-धर्म के प्रतिकूल एक प्रतिक्रिया का प्रारंभ हुआ और 
लोगों की दुष्टि उस प्राचीन सनातन धर्म की ओर आक्ृष्ट हुई, जो शरत्रश्रों 
को परास्त कर व सवंत्र दिग्विजय कर अव्वमेध-यज्ञ के अनुष्ठान का विधान 
करता था। यही कारण है, कि सेनानी पुष्यमित्र ने अंतिम मौयं-राजा बृह- 
द्रथ को मार जब राजसिहासन प्राप्त किया, तो मागध-साम्राज्य के शत्रुओं के 
विरुद्ध उसने तलवार उठाई और फिर से अश्वमेध-यज्ञ का आयोजन 
किया। सातवाहन-राजा सातकणि ने भी इसी काल में दो बार अश्वमेध- 
यज्ञ किये थे । इस समय अ्रश्वमेध-यज्ञ करने की एक प्रवृत्ति-सी उत्पन्न हो गई 
थी और इस प्रवृत्ति के पीछे प्राचीन वेदिक धर्म का पुनरुत्थान करने की 
प्रबल भावना काम कर रही थी। 


एक बोद्ध-अनुश्नति के अनुसार श॒ग-सम्राट पुष्यमित्र नें तलवार के बल 
से भी बौद्ध लोगों का दमन किया था। उसने बहुत-से बोद्ध-भिक्ष॒ुओं का कत्ल 
करा दिया था, और अनेक स्तूपों व विहारों को गिरवा दिया था। इस 
वर्णन में चाहे अ्रतिशयोक्ति से काम लिया गया हो, पर इसमें संदेह नहीं, कि 
शुंगकालीन भारत में बौद्धों के विरुद्ध एक जबद॑स्त प्रतिक्रिया हो रही थी । 

पर बौद्ध-धर्म का यह ह्ास केवल मगध और उसके समीपवर्ता प्रदेशों 
तक ही सीमित था। सुदूर उत्तर-पश्चिम में बौद्ध-भिक्‍्खु अब भी प्राचीन 
आदशों का पालन करते हुए प्राणिमात्र का कल्याण करने की श्राकांक्षा से 
हिन्दूुकुश और पामीर की पर्वंतमालाओं को लांघते हुए आ्रागे बढ़ रहे थे। शक, 
युइशि और हण जातियों में अष्टांगिक आयें-मार्ग का संदेश पहुंचाने के 
लिये वे भारी उद्योग कर रहे थे । इसी प्रकार लंका, बरमा और उससे 
भी परे के प्रदेशों में बौद्ध-भिक्खुओं का आयें-मार्ग के प्रसार का प्रयत्न जारी 
था। इन सब प्रदेशों में बौद्ध-भिक्खु एक नई सभ्यता, एक ऊंचे धर्म और 
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एक परिष्कृत संस्क्ृति के संदेशवाहक बनकर परिभ्रमण कर रहे थे। इन 
सब स्थानों में बौद्ध-धर्म का उत्कर्ष इस काल में भी जारी रहा। पर वेभव- 
दाली मौयं-सम्राटों का संरक्षण पाकर मगध तथा उत्तरी भारत के श्रन्य 
जनपदों में बौद्ध-भिक्खु कुछ निरचेष्ट-से हो गये थे । उनके विहारों में अपार 
धन था। जब अशोक और अनाथपिडक जैसे धनियों ने श्रपना कोटि-कोटि 
धन इन बौद्ध-विहारों के अ्रपण कर दिया हो, तो यदि उनमें पतन का प्रारम्भ 
हो जावे और वे सुख-समृद्धि के कारण अपने कत्तंव्य से विमुख हो जावें, 
तो इसमें आश्चर्य की कोई बात नहीं । यही कारण है, कि पुष्यमित्र ने विहारों 
के धन-वेभव को अपना शिकार बनाया, और बौद्ध-भिक्षुओ्रों की हत्या करने 
में भी संकोच नहीं किया। 

वदिक धर्म पर बोद्ध धर्म का प्रभाव--शुंग-काल में जिस वेदिक धमं का 
पुनरुत्थान हुआ, वह प्राचीन वैदिक धरम से बहुत कुछ भिन्न था । बौद्ध और 
जेन धर्मों ने जिन विचारधाराओं का प्रसार किया था, वे अन्य धमविलम्बियों 
के विचारों पर प्रभाव न डालतीं, यह संभव नहीं था। बौद्ध-विचारों का अ्रसर 
इस काल के दर्शनों और धार्मिक विश्वासों पर स्पष्टतया दृष्टिगोचर होता 
है । बौद्ध व जैन सृष्टि के कर्त्ता-रूप में किसी ईश्वर को नहीं मानते थे । सांख्य- 
दर्शन में भी किसी सृष्टि-कर्त्ता ईश्वर को स्थान नहीं हैं। योग-द्शन भी सृष्टि 
के निर्माण के लिये किसी ईश्वर की आवश्यकता नहीं समझता । वेदान्त का 
ब्रह्म सृष्टि का उपादान कारण है, निमित्त कारण नहीं । जसे मिट्टी से घट 
बनता है, घट मिट्टी का ही एक रूप हे, घट मिट्टी से भिन्न कुछ नहीं है, ऐसे 
ही सृष्टि ब्रह्म से बनी है, सृष्टि ब्रह्म का ही एक रूप है, और सुष्टि 
ब्रह्म से भिन्न कोई सत्ता नहीं रखती । वेदिक षडदशनों में से तीन के ईश्वर- 
संबंधी विचार बौद्ध-विचारों के बहुत समीप हें । वेदिक युग के ईश्वर के 
विचार से इनकी विचारप्रणाली में भारी भेद है। बौद्ध और जैन लोग 
लोकोत्तर-पुरुषों में विश्वास रखते थे । बोधिसत्व और तीर्थकर परम पूर्ण 
पुरुष थे, जो सत्य-ज्ञान के भंडार, पूर्ण ज्ञानी और बुद्ध व जिन कहलाते थे । 
सांख्यों ने इसी विचारसरणी का अनुसरण कर कपिल को लोकोत्तर ज्ञानी 
माना । योग ने जिस ईश्वर का प्रतिपादन किया, वह केवल 'सबसे बड़ा 
ज्ञानी' है । ईश्वर की सत्ता के' लिये उसकी केवल एक युक्‍क्ति हैं, निरतिशयं 
सर्वज्बीजम्‌'। हमें ज्ञान के बारे में अतिशयता नजर आती है । एक व्यक्ति 
दूसरे की शअ्रपेक्षा भ्रधिक ज्ञान रखता है। कोई अन्य उससे भी अ्रधिक ज्ञान 
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रखता है । ऐसे ही विचार करते-करते एक ऐसी सत्ता की कल्पना की 
जा सकती है, जिससे अधिक ज्ञानवान्‌ कोई नहीं होगा और जो सर्वज्ञ होगा, 
वही ईश्वर हैं। ऐसा व्यक्ति बुद्ध भी हो सकता है, वर्धभान महावीर भी, 
कपिल भी, श्रीकृष्ण भी या अन्य कोई भी । बौद्ध और जेन ऐसे ही भगवान्‌ को 
मानते थे । सांख्य और योग शास्त्रों पर इन सम्प्रदायों के विचारों का असर 


कितना प्रत्यक्ष है । ह के 
बेदिक धर्म का नया रूप--प्राचीन वैदिक धममं में प्रकृति की विविध शक्त्तियों 


के रूप में ईश्वर की पूजा की जाती थी। इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि आदि उसे 
धर्म के प्रधान देवता थे ।पर अभ्रब उनका स्थान उन महापुरुषों ने ले लिया, 
जिनका कि सर्वसाधारण में अपने लोकोत्तर गुणों के कारण अनुपम आदर 
था । शृंग-काल में जिस सनातन बेदिक धर्म का पुनरुद्धार हुआ, उसके उपास्य 
देव वासूदेव, संकर्षण और शिव थे । बौद्ध और जैन धर्मों में जो स्थान 
बोधिसत्वों और तीर्थकरों का था, वही इस सनातन धर्म में इन महापुरुषों का 
हुआ । बद्ध और महावीर सर्वज्ञ थे, पूर्ण पुरुष थे। उनके गुणों को प्रत्येक मनुष्य 
जान सकता था, उनके चरित्र का अनुशीलन कर शिक्षा ग्रहण कर सकता था, 
और उनकी मूर्ति के सम्मुख बेंठकर उनका साक्षात्कार कर उकता था श्रब प्राचीन 
परिपाटी का अनुसरण कर अश्वमेध-यज्ञ का पुनरुद्धार करनेवाले शुंगों श्र 
सातवाहनों के धमं में संकषंण और वासुदेव पूर्ण पुरुष थे, पूर्ण ज्ञानी थे 
और उनकी मूर्तियां दर्शनों के लिए विद्यमान थीं। इस काल के धामिक नेताझ्रों 
ने प्राचीन महापुरुषों में देवत्व की कल्पना कर उनको बुद्ध और महावीर 
के समकक्ष बना दिया। निर्गुण और निराकार ईश्वर के स्थान पर सगुण और 
अवतार ग्रहण करनेवाले ईश्वर की कल्पना हुई । इन अवतारों कौ 
मूर्तियां बनने लगीं और उन्हें मंदिरों में प्रतिष्ठापित कर उनकी पूजा प्रारंभ 
हो गई । प्राचीन वैदिक धर्म में यज्ञों के कमंकांड की प्रधानता थी। कुंड में 
श्रग्नि की प्रतिष्ठा कर विविध देवताशों का आवाहन किया जाता था, और 
पशु, अन्न, समिधा झ्रादि की आहुति देकर इन देवताओं को संतुष्ट किया 
जाता था। पर बौद्ध और जैन धर्मों के प्रभाव से जब एक बार यज्ञों की परि- 
पाटी शिथिल पड़ गई, तो उसका इस युग में भी पूर्णतया पुनरुत्थान नहीं हुआ । 
उपलक्षण के रूप में अश्वमेध-यज्ञ अब अवश्य किये जाने लगे, पर सर्वसाधारण 
जनता मे यज्ञों का पुनः प्रचलन नहीं हुआ । यज्ञों का स्थान इस समय मूर्ति- 
पूजा ने लिया । शुंग-युग में जिस प्राचीन सनातन धर्म का पुनरुद्धार हुआ, 
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वह शुद्ध वेदिक नहीं था , उसे पौराणिक कहना अधिक उपयुक्त होगा । 
भागवत-धमं --इस नये पौराणिक धर्म की दो प्रधान शाखायें थीं, 
भागवत और शैव । शूरसेन जनपद के सात्वत लोगों में देर से वासुदेव कृष्ण 
की पूजा चली आ रही थी। पुराने युग में कृष्ण शूरसेन देश के महापुरुष 
व वीर नेता हुए थे । कृष्ण जहां अंधक-वृष्णि-संघ के प्रमुख थे, वहां बड़े विचारक 
दार्शनिक और धर्मोपदेशक भी थे । क्रुक्षेत्र के रणक्षेत्र में श्रपने निकट संबं- 
धियों को युद्ध के लिये सम्मुख खड़ा देख जब श्र्जुन दुविधा में पड़ गया था, 
तो कृष्ण ने उन्हें गीता का उपदेश दिया था। उन्हीं के उपदेश से अर्जुन 
में बल का संचार हुआ, और वह कत्तंव्यपालन के लिये तत्पर हुआ | वृद्धावस्था 
में कृष्ण योगी हो गये थे, और अंधक-वृष्णि-संघ का नेतृत्व छोड़ उन्होंने 
मुनियों का जीवन व्यतीत किया था। जिस प्रकार वर्धमान महावीर ज्ञात्‌क- 
गण में उत्पन्न हुए और गौतम बुद्ध शाक्यगण में, उसी प्रकार कृष्ण 
अन्धक-वृष्णि गण में प्रादु भूत हुए थे । उनके अपने गण में गीता की 
विचारधारा उसी समय से प्रचलित थी । श्रसेनवासी न केवल कृष्ण 
की शिक्षाओं को मानते थे, पर साथ ही उन्हें लोकोत्तर पुरुष के रूप 
में पूजते भी थे | भ्रब जब कि बौद्ध और जैन धर्मों के प्रभाव से सनातन 
आराय-धर्मावलम्बी लोग भी लोकोत्तर सर्वज्ञ पुरुषों में, ईश्वरीय शक्ति 
का आभास देखने के लिये उद्यत थे, कृष्ण की पूजा का लोकप्रिय हो जाना 
सर्वथा स्वाभाविक था। सात्वतों का यह भागवत-धर्म अब सर्वत्र फैलने लगा। 
निःसंदेह कृष्ण लोकोत्तर पुरुष थे । उनका जीवन आदर्श था, उनकी 
शिक्षायें अपू्व॑ थीं। यदि उनमें ईश्वरीय भावना करके, उन्हें ईश्वर का 
अ्रवतार मान के, उनके रूप में सगुण परमेश्वर की पूजा की प्रवृत्ति प्रारम्भ 
हो, तो यह सर्वथा स्वाभाविक था । कृष्ण को बुद्ध और महावीर के समकक्ष 
रखा जा सकता था। बुद्ध और महावीर के रूप में जिस प्रकार के पुरुषों की 
पूजा का जनता को सदियों से अ्रभ्यास था, कृष्ण का इस युग का रूप 
उसी के अनुकूल था। धीरे-धीरे कृष्ण को वैदिक विष्णु का अवतार माना 
जाने लगा, और उनके संबंध में बहुत-सी गाथाओं का प्रारंभ हुआ । श्रीमदभग- 
वद्गीता इस भागवत-सम्प्रदाय का मुख्य धर्मग्रंथ था । महाभारत और 
भागवत-पुराण में कृष्ण के देबी रूप और माहात्म्य के साथ संबंध रखने- 
वाली बहुत-सी कथायें संगृहीत हैं । 
बौद्ध-ध्मं आ्राचार-प्रधान था । याज्ञिक कमंकाण्ड को उसमें कोई स्थान 
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नथा। वह अ्रहिसा का प्रतिपादक था। बद्ध के अनुयायी यद्यपि ईश्वर को 
नहीं मानते थे, पर बुद्ध की उपासना उन्होंने पूर्ण पुरुष के रूप में प्रारम्भ कर 
दी थी । चार सदियों तक निरन्तर बौद्ध-धर्म भारत का प्रधान धर्म रहा 
था। इस सुदीर्घ काल में भारत की जनता में जिन विचारों ने भली-भांति 
घर कर लिया था, वे निम्नलिखत थे--( १ ) याज्ञिक कमंकाण्ड उपयोगी 
नहीं है .। (२) यज्ञ व धामिक श्रनृष्ठानों मेपशुओं की हिसा व बलिदान 
उचित नहीं है (३) मनुष्य को अपनी उन्नति के लिये एक पूर्ण पुरुष को 
झ्रादर्श के रूप में सम्मुख रखना चाहिये । निर्गुण, निराकार और अ्ररूप ब्रह्म 
की पूजा से काम नहीं चल सकता। उन्नति के पथ पर आखरूढ़ होने के लिये 
मनुष्य के सम्मुख बुद्ध या महाबीर सदृश पूर्ण सगुण पुरुष आदर्श के रूप में 
चाहियें, जिन के चरित्र ब जीवन से मनुष्य लाभ उठा सके । 

ये विचार भारतीय जनता में इतने दृढ़ हो चुके थे, कि दूसरी सदी ई० 
पृ० में जब वदिक धर्म का पुनरुद्धार होने लगा, तो पुराने याज्ञिक क्मंकाण्डों का 
उद्धार नहीं हुआ । भागवत-धमं वे! रूप में पुरानी वेदिक मर्यादा का जो संस्क- 
रण अ्रन्धक-वृष्णि लोगों में प्रचलित था, जनता ने उसे अपनाया। यह भाग- 
वत-धर्म उस समय के लोगों के विचारों के बहुत अनुकूल था। इसकी मुख्य 
विशेषतायें निम्नलिखित थीं--( १ ) भागवत लोग यज्ञों में पशु-हिसा को 
उचित नहीं मानते थे । क्रृष्ण ने यज्ञों का विरोध नहीं किया। पर उनके जटिल 
अनुष्ठानों और हिसात्मक विधानों का उसने समर्थन नहीं किया। (२) यदि 
बौद्धों और जनों के पास बुद्ध और महावीर के रूप में आदशे पुरुष थे, तो 
भागवतों के पास वासुदेव कृष्ण के रूप में एक ऐसा पूर्ण पुरुष था, जो 
आदश बालक, आदर युवा, आदर्श राजनीतिज्ञ, आदर्श योगिराज और आदशे 
तत्त्वज्ञानी था। अरब वैदिक धमं के अ्नुयायियों को निर्गुण निराकार ब्रह्म की 
उपासना की आवश्यकता नहीं थी । उनके सम्मुख एक ऐसा देवता विद्य- 
मान था, जो ब्रज में शरीर धारण कर ग्वालबालों के साथ खेलता है, जरासंध 
भोौर कंस जैसे अत्याचारियों का वध करता है, कुरुक्षेत्र के मेंदान में गीता का 
उपदेश करता है, और योगिराज होकर अपने शरीर का त्याग करता है। 
इस देवता के सुदशन चक्र में अपार शक्ति हैं। यह अपने भक्तों की सहा- 
यता व उद्धार के लिये सदा तत्पर रहता हैं। उसकी भक्ति व उपासना करने 
से मनुष्य अपना अभिलषित फल प्राप्त कर सकता है। (३) यह वासुदेव 
कृष्ण साधारण पुरुष नहीं था, वह विष्णु का अवतार था। यदि गौतम बुद्ध ने 
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अनेक पूव्व॑जन्मों की साधना द्वारा पूर्णता को प्राप्त किया था, तो कृष्ण के रूप 
में साक्षात्‌ विष्णू भगवान्‌ ने अवतार लिया था। (४) पुराने बेदिक धमं में ईश्वर 
व देवताओं की पूजा के लिये यज्ञों का अनुष्ठान होता था। इस भागवत- 
धर्म में उनकी पूजा के लिये मंदिर और मूर्तियां बनने लगीं। जिस प्रकार 
बौद्ध लोग बुद्ध की मूर्तियां बनाते थे, इसी प्रकार भागवतों ने कृष्ण, विष्णु 
व अन्य वेदिक देवताओं की मूर्तियां बनानी प्रारम्भ कीं । इन मूर्तियों की मंदिरों 
में प्रतिष्ठा की जाती थी । मंदिरों में पूजा की जो नई पद्धति शुरू हुई, उसमें 
विधि-विधान या कमंकाण्ड की अपेक्षा भक्ति का मुख्य स्थान था। भक्त 
लोग मंदिर में एकत्र होते थे, गीत गाकर, नेवेद्य चढ़ाकर, और पूजा करके 
वे अपने उपास्य देव को रिझाते थे । सर्वसाधारण जनता के लिये यज्ञों के 
अ्रनुष्ठानों की अपेक्षा धर्म का यह रूप बहुत सरल और क़्ियात्मक था। 

पर यह ध्यान रखना चाहिये, कि वेष्णव या भागवत-धर्म का जो रूप 
ग्राजकल प्रचलित है, वह दूसरी सदी ई० पू० में नहीं था । उस समय तक 
भागवत-धम्म में कृष्ण की गोपी-लीलाओं की कहानियां नहीं जुड़ पाई थीं । 
कृष्ण के संबंध में जो बहुत सी गाथायें ग्राजकल प्रचलित हें, जिनमें उसकी 
प्रेम-लीलाओं का वर्णन है, वे सब उस समय तक विकसित नहीं हुई थीं। 
दूसरी सदी ई० पू० का कृष्ण एक आदर पुरुष था, जिसमें विष्णु, नर-तारायण 
भ्रादि वेदिक देवताओं के गुण अ्रविकल रूप में प्रकट हुए थे । इसीलियें 
उसकी इन देवताओं के साथ अभिन्नता थी । 

शव-धमं--शव-धर्म का प्रवत्तंक लकलीश नाम का आचार्य था। पुराणों 
के अनुसार वह शिव का अवतार था । वह गुजरात देश में भरुकच्छ के पास 
कारोहरण या कायावरोहण नामक स्थान पर प्रगट हुआ था । लक्लीश ने जो 
ग्रंथ लिखा, उसका नाम पंचाध्यायी या पंचार्थविद्या था। दूसरी सदी ई० 
पू० तक शैव-धर्म भी भारत में भली-भांति विकसित होने लगा था और 
उसके अनुयायियों को 'शिव भागवत' या शव कहा जाता था । 

शिव भी वैदिक देवताओं में एक है। अनेक वेदमंत्रों में उसका वर्णन 
व स्तुति की गई हैं। उसी का अन्य नाम रुद्र था । जब वह दुष्टों का दमन 
व सृष्टि का प्रलय करता है, तो रुद्र रूप धारण करता हैं । जब वही देव 
प्रसन्न होकर सृष्टि का पालन और धारण करता है, तो शिव व शंकर 
कहाता है । जिस प्रकार वासुदेव कृष्ण के अनुयायियों ने विष्णु को अ्रपना 
उपास्य देव माना और कृष्ण से उसकी अभिन्नता स्थापित की, उसी 


शंंग-सातवाहन-शक युग का भारत ६६७ 


प्रकार शिव भागवतों ने रुद्र या शिव को अपना उपास्य देव माना और 
लकलीश से उसकी अभिन्नता स्थापित की । शुरू में शैव-धर्म को शिव भागवत, 
लाकूल ( लकलीश के नाम पर ), पाशुपात और माहेर्वर नामों से जाना 
जाता था । आगे चलकर इसके अनेक सम्प्रदायों का विकास हुआ, जिनमें 
कापालिक और कालमुख विशेष रूप से उल्लेखनीय हें। 

देव लोग भी विधर्मियों को अपने धर्म में दीक्षित करते थे । अनेक 
विदेशी आक्रान्ता शेव-धर्म की ओर भी आक्ृष्ट हुए । इनमें कुशाण-राजा विम 
मुख्य है। उसके कुछ सिक्‍कों पर त्रिशूलधारी शिव की प्रतिमा है, जो अपने 
वाहन नन्‍्दी के' समीप खड़ा है। विम के समान अन्य भी अनेक विदेशियों ने 
शेव-धर्म की दीक्षा ली | वैष्णव भागवतों के समान शव भागवत धर्म का भी 
बौद्धों के छ्वास के बाद विशेष रूप से प्रचार होने लगाथा । 

दव-मंदिरों में पहले शिव की मूर्ति स्थापित की जाती थी । शव लोग 
उसकी भक्ति व उपासना करते थे । बाद में शिव का स्थान लिंग ने ले लिया । 
शव लोग लिंग की पूजा करने लगे । इस परिवतंन के दो कारण हुए। ऐसा 
प्रतीत होता है, कि शैव-धर्म को किसी ऐसी विदेशी जाति ने विशेष रूप से 
अपनाया, जिसमें लिग की पूजा प्रचलित थी । जब कोई नया जन-समाज किसी 
नये धरम को अ्रपनाता है, तो उस जन-समाज के पुराने विश्वास व प्रथायें भी नये 
रूप में उस धर्म में समाविष्ट हो जाती हें । जब इस्लाम का प्रचार ईरान में हुआ, 
तो वहां की ग्रनेक बातें इस्लाम-धम में ग्रा गई । इसी से शिया-सम्प्रदाय का प्रारम्भ 
हुआ । इसी प्रकार किसी लिग-पूजक जाति के शैव-सम्प्रदाय को अपना लेने पर 
वह पूजा शव-धर्म में भी आ गई, और लिग को भगवान्‌ शिव का चिह्न या लिंग 
मान लिया गया। साथ ही संसार की जो सर्वोपरि उत्पादन शक्ति हे, लिग 
उसका प्रतीक है। भगवान्‌ शिव सृष्टि का पालन व संहार करते हँ। उनका 
चिह्न सृष्टि की इस रहस्यमयी मूलशक्ति से बढ़कर कौन-सा हो सकता हैं ? 

दव-धर्म को जिने लोगों ने अपनाया, उनमें यौधेयों का उल्लेख करना 
उपयोगी है । प्राचीन भारत के गणराज्यों में यौधेय गण का बहुत प्रमुख स्थान 
था। इन यौधेयों के सिक्‍कों पर भी नन्‍दी सहित शिव की प्रतिमा पाई जाती 
है। यौधेय लोग शिव भागवत' थे । 

सूर्य की पृजा--विष्णू और शिव के समान सूर्य की पूजा भी इस समय 
भारत में प्रचलित हुई। सूर्य भी वैदिक देवताओं में से एक हैथ वैदिक 
काल से उसकी भी मान्यता भारत में विद्यमान थी । पर सूय॑ की 
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पूजा के लिये मंदिरों की स्थापना नहीं की जाती थी । श्रब इस यूग में भारत 
में सूयं के भी मंदिर बनाये गये और उनमें सूर्य की मूर्ति स्थापित की 
गई। ऐसा प्रतीत होता है, कि सूर्य की इस नये रूप में पूजा का श्रेय भारत 
का प्राचीन ईरान (शाकद्वीप) से संबंध है । भविष्यपुराण के अनुसार सूर्य 
की पूजा के लिये शाकद्वीप से मग ब्राह्मणों को बुलाया गया । प्राचीन ईरान में 
सू्य की पूजा देर से प्रचलित थी। ईरान के लोग भी आयं-जाति के थे और 
उनके धरम व संस्कृति का भारत के आर्यों से सन्निकट संबंध था। इन मग व 
ईरानी ब्राह्मणों ने भारत में सूये व मिहिर की पूजा की व्यवस्था की । कनिष्क 
के अश्रनेक सिक्‍कों पर मिहिर की प्रतिमा भी विद्यमान है । भारत में जो सूय के 
मंदिर अ्रब विद्यमान हे, उनमें मुलतान ( मूलस्थानपुर ) का सूर्यमंदिर सबसे 
प्राचीन है । प्राचीन समय में अन्यत्र भी बहुत-से सूर्य-मन्दिर विद्यमान थे । 
इनके बहुत-से खंडहर इस समय काश्मीर, अलमोड़ा आदि में मिलते हे । 

बौद्ध-धर्म के हास के बाद भारत में जिस धर्म का प्रचार हुआ, वह वैदिक 
परम्परा के अनुकूल था, वह वेदों में विश्वास करता था । पर उसका 
स्वरूप यज्ञ-प्रधान पुराने बेदिक धर्म से बहुत भिन्न था। उसमें कमकाण्ड 
का स्थान भक्ति व पूजा ने ले लिया था। वासुदेव कृष्ण, शिव और सूर्य 
के अतिरिक्त शक्ति, स्कन्द, गणपति आदि अन्य भी अनेक देवताओं की मूर्तियां 
इस समय बनी । उनके मंदिर भी स्थापित किये गये । इस सब प्रवृत्ति की 
तह में वही भक्ति-भावना काम कर रही थी, जिसका प्रतिपादन कृष्ण ने 
इन शब्दों में किया था, सब धामिक अनुष्ठानों को छोड़तर एक मेरी शरण 
में आझो । वंदिक देवताओं की पूजा का यह एक नया प्रकार इस समय 
भारत में प्रचलित हो गया था । 


(५) जातिभेद का विकास 


प्राचीन श्रायं बहुत-से जनों (कबीलों) में बंटे “हुए थे । जन के सब 
लोगों को विद्यः कहा जाता था । शुरू में उनमें कोई वर्ण या जातियां नहीं थी । 
सारे आयंजन खेती, पशुपालन आदि से अपना निर्वाह करते थे। युद्ध के 
अवसर पर वे सब हथियार उठाकर लड़ने के लिये प्रवृत्त हो जाते और धामिक 
अनुष्ठान के अवसर पर सब लोग स्वयं कमंकांड का अनुष्ठान करते । पर जब 


जन” एक निश्चित प्रदेश में बसकर जनपद बन गये, तब उन्हें निरन्तर 
युद्धों में व्याप्त होने की झावश्यकता हुई।झ्रार्यों को उन श्रनायें जातियों 
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से निरन्तर युद्ध करना होता था, जिन्हें परास्त कर वे अपने जनपद बसा 
रहे थे । विविध जनपदों में श्रापस का भी संघर्ष जारी था। परिणाम यह 
हुआ, कि एक ऐसी विशेष श्रेणि बनने लगी, जिसका काये केवल युद्ध करना 
था, जो जनपद की क्षत' से रक्षा करती थी। इस प्रकार धीरे-धीरे एक पृथक 
वर्ण का विकास हुआ जिसे क्षत्रिय कहते हें । इसी तरह जब यज्ञों के कर्मकाण्ड 
ज्यादा जटिल होने लगे, ऐहलौकिक और पारलौकिक सुख के लिये विविध 
अनुष्ठानों का प्रारम्भ हुआ, तो ऐसे लोगों का भी पुथक्‌ विकास होने लगा, 
जो इन धामिक विधि-विधानों में अधिक निपुणता रखते थे । ये लोग ब्राह्मण 
कहलाये । साधारण विश: ' से ब्राह्मणों और क्षत्रियों के वर्ण पृथक होने लग 
गये । जो झआ र्य-भिन्न लोग श्रार्यं-जनपदों में बसे रह गये थे, वे आर्यों की सेवा 
करके ही अपनी आजीविका चला सकते थे। क्रषि, शिल्प, व्यापार आ्रादि 
ऊंचे पेशे वे नहीं कर पाते थे । उनकी जमीन, उनकी पूंजी--सब आर्यविशः 
के हाथ में चली गई थी । ये लोग शूद्र कहलाये। इस प्रकार प्रत्येक श्रायं-जनपद 
की जनता को मोटे तौर पर चार वर्णो में बांठा जा सकता था । ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वेइ्य और शूद्र वर्णों का यह विभाग गुण और कर्म के ही आधार पर था, और 
इसका विकास सामाजिक उन्नति की विशेष परिस्थितियों के कारण ही हुआ था । 

पर आर्य लोग ज्यो-ज्यों पूवे की ओर बढ़ते गये, उनके जनपदों में आये- 
भिन्न लोगों की संख्या अधिकाधिक होती गई । पंजाब और गंगा-यमुना 
की धाटियों में विद्यमान आये-जनपदों में अनाय लोगों की संख्या बहुत 
कम थी । शूद्र के रूप में उन्हें सुगमता से अपने समाज का ही एक 
अंग बनाया जा सकता था । पर पूर्व और दक्षिण में आगे बढ़ने पर आर्यों 
को एक नई परिस्थिति का सामना करना पड़ा । मगध, अंग, बंग, कलिग और 
ग्रवंति जैसे जनपदों में अनाय लोग बहुत बड़ी संख्या में थे। उनका 
न जड़ से उन्मूलन किया जा सकता था और न्न उन्हें आगे-श्रागे खदेड़ा जा 
सकता था। उनकी सैनिक शक्ति भी कम नहीं थी। वे अच्छे वीर योद्धा 
थे, और संख्या में बहुत अधिक थे। पूर्व और दक्षिण में बहुत दूर तक श्रागे 
बढ़ आनेवाले झाये-विजेताश्ों ने विवश होकर इन शब्ननारयों . की स्त्रियों 
से विवाह-संबंध भी स्थापित किये थे। आर्य-स्त्रियां पर्याप्त संख्या में आयें 
विजेताशों के साथ इतनी दूर तक नहीं आ सकी थीं । परिणाम यह 
हुआ, कि अनेक वर्णसंकर जातियों का विकास हुआ । मगध और 
उसके समीपवर्ती जनपदों में बौद्ध और जेन धर्मों के रूप में जिन नवीन 
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धामिक आन्दोलनों का प्रारम्भ हुआ था, उनके वर्णभेद और जातिभेद- 
संबंधी विचार इसी नई परिस्थिति के परिणाम थे । ब्राह्मण व किसी 
विशेष श्रेणि की उत्कृष्टता की बात उन्हें समझ में नहीं आती थी । वहां जो 
सेनिक लोग थे, वे भी शुद्ध आये क्षत्रिय न होकर ब्ात्य थे । ब्रात्यों को भी 
प्राचीन ग्रंथों में वर्णसंकर गिना गया हें। वज्जि, मलल, लिच्छुवि आदि सब 
ब्रात्य ही थे। पूर्व और दक्षिण के इन जनपदों में न केवल क्षत्रिय अपितु 
ब्राह्मण भी वर्णसंकर थे। सातवाहन-राजा जाति से ब्राह्मण समझ जाते थे, पर 
उनमें अनाये रक्‍त विद्यमान था । जब मागध-साम्राज्य का विकास हुआ, और 
मगध की अनाये-प्रधान सेनाओं ने सारे भारत को जीत लिया, तो प्राचीन 
आायंजनों के शुद्ध ब्राह्मणों व क्षत्रियों की उत्कृष्टता कैसे कायम रह सकती 
थी | बौद्ध और जैन ब्राह्मण व क्षत्रियों की उत्कृष्टता को नहीं मानते थे। 
उनकी दृष्टि में कोई व्यक्ति अपने गुणों व चरित्र से ही ऊंचा होता था, 
जन्म या जाति से नहीं । मागध-साम्राज्य के विकास की नई परिस्थितियों 
में यह सिद्धान्त कितना समयानुकूल था । 

अब शक, यवन और यूइशि लोगों के आाक्रमणों से एक और नई 
परिस्थिति उत्पन्न हुई | इन विजेताओं ने भारत के बहुत बड़े भाग को जीत- 
कर अपने अधीन कर लिया था । ये उत्कट योद्धा थे । बहुत बड़ी संख्या 
में ये लोग भारत के विविध जनपदों में विजेता के रूप में बस गये थे । 
इनकी राजनीतिक और सामाजिक स्थिति बहुत ऊंची थी । बौद्ध और जेन- 
विचारधारा के अनुसार इनके कारण सामाजिक जोवन में कोई कठिनाई 
उत्पन्न नहीं होती थी । भारत में आकर इन्होंने बौद्ध या जेन धर्म को 
अपनाना शुरू कर दिया था। जाति-पांति व वर्णभेद के विचारों से शून्य 
इन धर्मों के लिये इन म्लेच्छ विजेताशों को अपने समाज का अंग बना 
लेना विशेष कठिन नहीं था। 

पर सनातन आये-धर्म के पुनरुत्थान के इस काल में इस नई परिस्थिति 
का सामना चातुव्वेण्य में विश्वास रखनेवाले पौराणिक धर्मावलम्बियों ने किस 
प्रकार किया ? चातुवव॑ण्य का सिद्धान्त प्राचीन आयं-धर्म की एक विशेषता 
थी । बौद्धों के उत्कर्ष के काल में भी उसका स्वथा परित्याग कर सकना 
संभव नहीं था। पर इन शक्तिशाली आयंभिन्न योद्धाओं, यवनों, शकों व 
अन्य बहुत-सी जातियों को चातुर्वण्यं में किस प्रकार स्थान दिया जाता ! 
किस प्रकार ऐसी व्यवस्था की जाती, कि इस युग की नई भावना से चातुर्वे््य 
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का सिद्धान्त पुनः अनुप्राणित हो जाता ? वैदिक धमं के पुनरुत्थान के नेताओओं 
ने इस संबंध में जिस नीति का अनुसरण किया, वह बड़े महत्त्व की है । 
उन्होंने कहा-यवन, शक, पारद, पल्हव, कांबोज, द्रविड़, पौण्डक झ्रादि ये सब 
जातियां मूलतः क्षत्रिय थीं, पर ब्राह्मणों का सम्पक न रहने से ये वृषलत्व 
(म्लेच्छत्व ) को प्राप्त हो गई । पर अभ्रब॒ जब इन्हें फिर ब्राह्मणों का संपर्क 
मिला और इन्होंने वेदिक सम्प्रदायों को अपना लिया, तो इन्हे क्षत्रिय क्‍यों 
न समझ लिया जाय ? भारत में जो शक, पल्हव, यवन गञ्रादि आये, वे सब 
इस समय क्षत्रियों में शामिल कर लिये गये । हमारे पुरखाओं की यह युक्‍क्तति 
कितनी सुन्दर थी ! जो ये म्लेच्छ आक्रांता भारत पर आक्रमण कर यहां 
अपनी राजनीतिक शक्ति को स्थापित करने में सफल हुए थे, वे सब मनु के 
इस सिद्धान्त के अनुसार क्षत्रियवर्ग में शामिल हो गये। ब्राह्मणों के पुनः 
संपर्क से अ्रब उन्होंने वासुदेव कृष्ण और शिव की उपासना प्रारम्भ कर दी 
थी । उनमें वृषलत्व कछ शेष रहीं रह गया था | इसी तरह इन विदेशी 
सलेच्छों के पुरोहित ब्राह्मणवर्ग में सम्मिलित कर लिये गये, क्योंकि उन्होंने 
भी प्राचीन आरय-विचारधारा को भ्रपना लिया था । मुलतान के सूयेमंदिर 
में शाकद्वीप (शकस्थान ) के ब्राह्मणों को पुजारी के रूप में नियत करना 
इसका स्पष्ट उदाहरण है । 
मगध, अवंति, अंग आदि जनपदों में आये अपनी रक्‍तशुद्धि को कायम 
रखने में समर्थ नहीं हुए थे । उन्होंने आये-भिन्न जातियों के साथ रक्‍तसंबंध 
स्थापित किये थे । इन्हे इस काल में ब्रात्य और वर्णसंकर कहा गया । मनु- 
स्मृति कें अनुसार भूजंकंटक और आवन्त्य ब्रात्य ब्राह्मणों की सन्‍्तान थे, और 
झलल, मलल, व लिच्छवियों की उत्पत्ति ब्ात्य क्षत्रियों से हुई थी। कारूष 
झौर सात्वत ब्रात्य वेश्यों की संतति थे। वेश्य और क्षत्रिय के सम्मिश्रण से 
मागध और वेश्य व ब्राह्मण के सम्मिश्रण से वेदेह लोगों का विकास हुआा 
था। मन्‌ के इस मत में कोई सचाई हो या न हो, पर इस वेदिक पुनरुत्थान 
युग के विचारक इस तथ्य को दृष्टि में ला रहे थे, कि मागध, वंदेह, आवन्त्य, 
लिच्छवि, सात्वत श्रादि लोग शुद्ध आये नहीं हैं, पर समाज में उनका बड़ा 
महत्त्व है। उन्हें वे ब्रात्य ब्राह्म ण, ब्रात्य क्षत्रिय, ब्रात्य बेश्य व वर्णसंकर बता- 
कर चातुव॑ण्य के दायरे में शामिल करने का प्रयत्न कर रहे थे । 
इस समय के विचारकों ने एक और सिद्धान्त का प्रतिपादन किया। अपने 
कम से शूद्र ब्राह्मण बन जाता है, और ब्राह्मण शूद्र । इसी प्रकार क्षत्रिय और 
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वेश्य भी अपने कर्म से ही होते है । युग की परिस्थितियों कं अनुसार यह 
सिद्धान्त कितना क्रियात्मक और समयान्‌कूल था । जब शक, यवन और 
कृशाण जेसी म्लेच्छ जातियां श्रार्य-क्षत्रियों को परास्त कर राज्य करते में 
व्यापृत थीं, शूद्र-जाति में उत्पन्न हुए बौद्ध-भिक्खू जनता के धमंगुरु बने हुए 
थे, तब यदि कम के अनुसार चातुव॑ण्य का प्रतिपादन किया जावे, तो इसमें 
झ्राइचर्य की क्‍या बात है? ह 

पर यहां यह भी स्पष्ट करने की आवश्यकता हैं, कि वर्ण और जाति दो 
भिन्न-भिन्न वस्तुएं हें। किसी भी झाय॑ जन में चारों वर्ण हो सकते थे । गूण 
भ्ौर कर्म के अनुसार किसी भी मानवसमृह को इन चार वर्णों में रखा जा 
सकता है । जब प्राचीन विचारकों को एक छोटे-से आये-जनपद के क्षेत्र से 
निकलकर विशाल भारत के जनसमाज में इस चातुव॑ण्यं के सिद्धान्त का प्रयोग 
करना पड़ा, तो उन्० नई परिस्थितियों के कारण कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ा, यह हम ऊपर प्रदर्शित कर चुके हैं । पर इस युग के भारत में बहुत-सी 
जातियों का पृथक्‌-रूप में भी विकास हो रहा था। वतंमान भारत में खत्री, 
अरोड़ा, रस्तोगी, कोली, मुरई आ्रादि जो सेकड़ों जातियां पाई जाती है, उन्हें 
किसी वर्ण में सम्मिलित करना सुगम नहीं है । कोली और मुरई शाद्रों 
में शामिल किये जाने से एतराज करते हेँ। पर क्षत्रिय लोग उन्हें क्षत्रिय 
मानने को तैयार नहीं हें । यही बात और बहुत-सी जातियों के संबंध में भी 
कही जा सकती हैँ। 

वास्तविकता यह हें, कि प्राचीन भारत में जो सेकडों छोटे-बड़े गण- 
राज्य थे, वे ही इस युग में धीरे-धीरे जातियों का रूप धारण करने लगे। 
प्राचीन गणराज्य दो प्रकार के थे--वार्ताशस्त्रोपणीवि और राजशब्दोपजीवि । 
वार्ता का अभिप्राय कृषि, पशुपालन और वाणिज्य से हें । कुछ गण जहां 
कृषि पशुपालन और वाणिज्य करके अपना जीवननिर्वाह करते थे, वहां वे 
इस्त्र भी धारण करते थे । कंबोज, क्षत्रिय और श्रेणि गण इसी प्रकार के 
थे। लिच्छुवि, वज्जि, कुक्र, कुरु, पंचाल श्रादि गण राजशब्दोपजीवि थे । 
इनमें प्रत्येक कुल का नेता राजा कहलाता था, और अपने राजत्व का इन्हें 
बड़ा भ्रभिमान था। प्रत्येक गण में एक-एक जन' (कबीले) का निवास 
था। इन जनों को अपने वंश की उच्चता और रक्‍त की शुद्धता का 
बड़ा गवे था । कोशलराज प्रसेनजित्‌ के प्रयत्न करने पर भी शाक्य गण 
के राजा श्रपनी कूमारी को उसके साथ विवाह में देने के लिये तैयार नहीं 
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अपने साथ संबंध रखनेवाले मामलों का निर्णय अ्रपनी बिरादरी की पंचायत में 
स्वयं करती रही। राजनीतिक दृष्टि से परतंत्र हो जाने के बाद भी सामाजिक व 
आशिक क्षेत्र में उनका गण जीवित रहा । 

वर्तमान समय की बहुत-सी जातियों की उत्पत्ति प्राचीन गणराज्यों 
में दूंढ़ी जा सकती है| पंजाब के आरट्ू और क्षत्रिय गण इस समय के गरोड़े 
और खत्री जातियों में बदल गये । कौटलीय गअथंशास्त्र का श्रेणि-गण इस समय के 
सैनियों के रूप में भ्रब भी जीवित है। बौद्ध-काल के पिप्पलिवन के मोरिय 
इस समय भी मोरई जाति के रूप में विद्यमान हें। प्राचीन रोहितक गण 
इस समय के रस्तोगियों, रुस्तगियों व रोहतगियों के रूप में, आग्रेय गण अ्ग्रवालों 
के रूप में, कांबोज गण कंबो जाति के रूप में, कोलिय गण कोरी जाति के 
रूप में और आर्जुनायन गण अरायन जाति के रूप में इस समय भी स्वतंत्र रूप 
से विद्यमान हें। इसी प्रकार के और भी बहुत-से उदाहरण पेश किये जा सकते 
हैं, पर इस तथ्य को स्पष्ट करने के लिये ये ही पर्याप्त हें । 

भारत की बहुत सी वर्तमान जातियों में यह किवदंती चली आती है, कि 
उनका उद्भव किसी प्राचीन राजा से हुआ हैं, वे किसी राजा की संतान 
हैं, और किसी समय उनका भी पृथिवी पर राज्य था। ये किवदंतियां इसी 
सत्य पर आश्चित हैं, कि किसी समय ये जातियां स्वतंत्र गणराज्यों के रूप 
में विद्यमान थीं, और ये इन गणराज्यों की ही उत्तराधिकारी है । जो गण 
वार्ताशस्त्रोपजीवि थे, उनकी शस्त्रोपजीविता की इस युग में आवश्यकता नहीं रही 
थी, क्‍योंकि वे शक्तिशाली सम्राटों की अ्रधीनता व संरक्षण में श्रा गये थे । 
अ्रब वे केवल वार्तोपजीवि रह गये, और ग्‌णकर्मानुसार वर्णविभाग करने पर 
उनकी गणना वेश्यों में की जाने लगी। श्रग्रवाल, रस्तोगी आदि सभी ऐसी 
ही वेश्य जातियां हें। किसी समय रोहितक और आग्रेय गणों ने सिकन्दर 
की सेनाओं का डटकर मुकाबला किया था, पर अ्रब उनके उत्तराधिकारी 
केवल वार्तोपजीबवि ही रह गय हें। 

गणों के जातियों के रूप में परिवर्तित होने की प्रक्रिया का प्रारंभ होना 
इस युग की सबसे महत्त्वपूर्ण घटना है । सात्वतों और कारूषों के समान 
उस समय के स्मृतिकार चाहे इन्हें ब्रात्य वेश्य कहें, श्रौर चाहे 
लिच्छवि और मल्‍लों की तरह ब्ात्य क्षत्रिय, पर महत्त्व की बात यह हैं, 
कि प्राचीन समय के स्वतंत्र गण इस समय जातियों के रूप में परिवर्तित 
टरोसे प्रारंभ हो गये थे । 
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शुद्ध आयं-जनपदों में जो चारों वर्णों का भेद था, वह भी बहुत कुछ 
कम के ऊपर आश्वित था। वर्ण पूर्णतया जातिभेद को सूचित नहों करते 
थे। अनुलोम और प्रतिलोम विवाह इस युग में जारी थे। ऊंचे वर्ण के लोग 
अपने से नीचे वर्ण की स्त्री के साथ विवाह कर सकते थे । इसी तरह ऊंचे वर्ण 
की स्त्री का निचले वर्ण के पुरुष के साथ विवाह भी असाधारण बात नहीं थी। 
इस प्रकार के विवाहों से उत्पन्न संतान को पिता की संपत्ति में हिस्सा भो मिल 
सकता था । पुराने समय के ब्राह्मणों के बहुत-से वंशज ऐसे कार्यों में भी 
लगे हुए थे, जो तुच्छ और नीच कर्म समझे जाते थे। मन्‌ स्मृति में ऐसे ब्राह्मणों 
की सूची दी गई हे, जिन्हें श्राद्ध में नहों बुलाना चाहिये। इस सूची में से 
कछ को यहां उद्धृत करना उपयोगी हैँ। चिकित्सक, पुजारी, मांस बेचने 
वाले, बरे प्रकार का व्यापार करनेवाले, राजा के हरकारे का काम करने - 
वाले, सूदखोर, पशुपालक, नट, नतंक, तेली, शराबी, विष बेचनेवाले, धनुष 
और बाण बनानेवाले, जुवारी, हाथी, बेल, घोड़े और ऊंटों को साधनेवाले, 
मिस्त्री, माली, क॒त्तों को पालनेवाले, बाज पालनेवाले, भिखारी, कृषिजीवो, 
मेढों और भसों का रोजगार करनेवाले और मुर्दा ढोनेवाले--ये तथा अन्य 
इसी प्रकार के कर्म करनेवाले बहुत-से ब्राह्मण मनुस्मृति में ऐसे गिनाये गये 
है, जिन्हें श्राद्ध क अवसर पर नहीं बुलाना चाहिये । इससे प्रतीत होता 
हं, कि इस मोयोत्तिर यूग में ब्राह्मण वर्ण के लोग केवल विद्या पढ़ने-पढ़ाने और 
यज्ञ करने-कराने में ही व्यापृत नहीं रहते थे, अपितु अ्रनेक प्रकार के तुच्छ तथा 
नीच कर्मों द्वारा भी आजीविका चलाते थे। आर्य-जनपदों में धामिक अनु- 
ष्ठानों तथा विधि-विधानों की विशिष्टता होने के कारण जिस पृथक ब्राह्मण 
श्रेणि या वर्ण का विकास हुआ था, उसके वंशज अब सब प्रकार के ऊंच-नीच 
कर्मों द्वारा अपना पेट पालने लगे थे। पर वे असली ब्राह्मण नहीं है, यह 
भावना इस काल में विद्यमान थी। शायद इसीलिये श्रागं चलकर भारत में 
नाई, माली, महाब्राह्मण, मि त्री, नट, वेद्य, योगी आदि जिन विविध जातियों 
का विकास हुआ, वे ब्राह्मणों का गौरवमय पद नहीं पा सकों, यद्यपि 
वे अब तक भी अपने को ब्राह्मण ही समझती हैं और अपने को ब्राह्मण 
वर्ण का होने का दावा करती रहती हें। 

झायों के श्रधीत जो बहुत-से आयं-भिन्न शुद्र व दास लोग थे, वे सेवा 
द्वारा ही श्रपना पेट पालते थे । पर सेवा का मतलब घरेलू नौकरी से 
ही नहीं था। आारय-गृहप्रतियों के ग्रधीन चमंकार, तंतुवाय, शिल्पी, लुहार 
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भ्रादि विविध प्रकार का कार्य करनेवाले सब तरह के दास रहते थे । धीरे- 
धीरे इनकी भी पृथक्‌ जातियां बनने लगीं । दासों व झुद्रों का अपना कोई 
स्वाधीन जीवन तो था ही नहीं । उनका कार्य ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य- 
गृहपतियों की आवश्यकताञों को पूरा करना ही था । इनमें यदि कोई भेद था, 
तो वे'वल पेशे व कर्म का था। अन्यथा शुद्र-रूप में इन सबकी स्थिति एक 
थी। चमार, जुलाहे, ल॒हार, शिल्पकार आदि जो बहुत-सी छोटी समझी जाने- 
वाली जातियां इस समय भारत में हैं, उनका विकास इसी प्रकार हुआझ्ा | 
ये जातियां पंजाब में बहुत कम संख्या में हैं, क्योंकि वहां के आर्य-जनपदों में 
श्रायंभिन्न लोगों की संख्या बहुत कम थी। छाद व दास अधिक संख्या में 
वहां हो ही कंसे सकते थे ? पर पूर्व व दक्षिण के आरयं-शासित जनपदों में 
ये जातियां बहुत अभ्रधिक थीं, इसीलिये उनमें नीच समझी जाने वाली 
जातियां श्रब भी बड़ी संख्या में विद्यमान हैं। वर्तमान समय की अछत व 
नीच जातियां प्राचीन भारत के दासों की ही उत्तराधिकारी हे। 

खान-पान बे; संबंध में विशेष विचार इस युग में नहीं था। पतंजलि के 
महाभाष्य के अनुसार कुछ जातियां ऐसी थी, जो पात्र से निरवसित थीं, 
अर्थात्‌ उनके बरतनों में आये लोग भोजन नहीं करते थे, और न उन्हें 
अपने बरतनों में खिलाते ही थे। पर शकों और यवनों की गिनती इन 
पात्र-निरवसित लोगों मे नहीं थी। बेवल चांडाल, निषाद आदि बहुत नीची 
समझी जानेवाली जातियों से ही यह व्यवहार किया जाता था। 


(६) भिक्‍्खु-जीवन के विरुद्ध भावना 


झ्राश्नम-व्यवस्था आझारयों के जीवन और संस्कृति का एक महत्त्वपूर्ण अंग 
हू । प्रत्येक मनुष्य को ब्रह्मचयं, गृहस्थ और वानप्रस्थ अवश्य होना चाहिये । 
जो विद्वान हों, ब्राह्मण हों, उन्हें वानप्रस्थ के बाद संन्‍न्यासी होकर जनता की 
सेवा भी करनी चाहिये। संन्‍्यासी को अपने भरण-पोषण के लिये गृहस्थों पर 
निर्भर रहना होता है, इसीलिये केवल उन्हीं लोगों को इस आश्रम में प्रवेश 
करने का अधिकार है, जो सचमुच जनसेवा जैसे पवित्र और उच्च ब्रत का 
पालन करने योग्य हों। पर बौद्ध और जन-संप्रदायों में भिक्‍वु बनने के! लिये 
इस आदर्श का पालन नहीं किया जाता था। इसमें संदेह नहीं, कि शुरू 
में भिकक्‍्खुसंघ का संगठन मनुष्यमात्र के कल्याण और सब प्राणियों के 
हितसाधन के लिये किया गया था । श्रपने श्रायं-मार्ग के प्रचार के लिये भी 
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महात्मा बुद्ध ने लोगों को भिक्‍खु बनने की प्रेरणा की थी। पर इसका 
दुरुपयोग भी सुगमता से हो सकता था। धीरे-धीरे बहुत बड़ी संख्या में युवा 
और वद्ध ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र सब प्रकार के लोग भिक्खु बनने लगे । 
इन्हें अपनी ग्राजीविका के लिये स्वयं परिश्रम करने की कोई आवश्यकता 
नहीं थी । धनी और राजा लोग इनके पालन के लिये धन को पानी 
की तरह बहाते थे । समाज के लिये इस प्रकार के लोगों को एक बहुत बड़ी 
श्रेणि बड़े खतरे की बात थी। राजा अ्रशोक से पहले भी आचाय चाणक्य ने इस 
खतरे को अनुभव किया था । उसने व्यवस्था की थी, कि भिक्‍खु या परिब्राजक 
होने के लिये राज्य की अनुमति लेना आवश्यक होना चाहिये। जिन लोगों 
ने अपने परिवार के प्रति सब कत्तंव्यों का पालन कर लिया हो, जो संतान की 
उत्पत्ति के अ्योग्य हों, उन्हीं को विशेष दशा में भिक्‍्खु बनने की अनुमति सर- 
कार द्वारा मिलनी चाहिये, यह विचार चाणक्य ने प्रकट किया था। 
अब इस मोयत्तिर-काल के विचारकों ने भी इसी विचारधारा का शअनु- 
सरण किया। गृहस्थ-ग्राश्मम सब आश्रमों में ऊंचा हे, उसी से सब वर्णों व 
आश्चमों का पालन होता है, इस विचार पर इस समय बहुत जोर दिया जाने 
लगा। मनु ने कहा, जैसे वायू का आश्रय पाकर सब जंतु जीते हें, उसी प्रकार 
गृहस्थ का आश्रय पाकर सब आश्रमों का गुजारा चलता है। क्‍योंकि श्रन्य 
त्तीन आश्रमियों का गृहस्थ ही पोषण करता है, इसलिये यही आश्रम सबमें 
ज्येप्ट हैं। इसी विचार को महाभारत के शांति-पर्व में इस प्रकार प्रकट किया 
गया, कि जंसे नदी-नाले सब अन्त में समृद्र में ही जाकर मिल जाते हैं, उसी 
प्रकार सब आश्रमों का आश्रय गृहस्थ ही है । मन के अनुसार, एक आश्रम 
से क्रमशः दूसरे में प्रवेश कर, यथासमय होम-हवन ग्रादि अनुष्ठानों को 
संपादित कर पूर्ण जितेन्द्रिय हो, बाद में परित्राजक होना चाहिये । पितृऋण, 
ऋषिऋण और देवऋण तीनों को चुकाकर तब मोक्ष की ओर मन लगाना 
चाहिये । तीन ऋणों को चुकाये बिना मोक्ष के लिये प्रयत्न करनेवाले का 
पतन होता है । ब्रह्मचर्य में वेद पढ़े बिना, गृहस्थ में संतान उत्पन्न किये बिना 
और वानप्रस्थ में यज्ञानुष्ठान किये बिना जो सीधा मोक्ष के लिये दौड़ता है, 
वह नीचे की तरफ को ही गिरता है। हरेक मनुष्य को भिक्‍खु या मुनि बनकर 
निर्वाण या केवलीपद के लिये प्रयत्न करने लग जाने के विरुद्ध इससे बढ़कर 
युक्ति श्लौर क्‍या हो सकती है ? यह स्पष्टरूप से उस प्रतिक्रिया को सूचित 
करता है, जो इस युग में भिक्‍्खु-जीवन के विरुद्धबल पकड़ रही थी । 
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महाभारत के शांति-पर्व में कथा आती है, कि महाभारत-युद्ध के बाद अपने 
ग्रुजनों तथा बन्धु-बांधवों का क्षय देखकर युधिष्ठिर के मन में बड़ी ग्लानि 
हुई। उसे वराग्य उत्पन्न हुआ और वह राजपाट छोड़कर संन्यास के लिये तैयार 
हो गया । इसपर उसके भाई उसे समझाने लगे। इस प्रकरण में महाभारत- 
कार ने भीम के मुख से भिक्खु-जीवन के विरुद्ध अपने विचारों को मजाक के रूप 
में प्रकट किया हैं। वह कहता है, जब कोई आफत आ पड़े, मनुष्य बढ़ा हो जाये, 
या शन्रुओं से उसकी दुर्गंति हो जाय, तभी संन्यास ले लेना चाहिये । मौन धारण 
करके, केवल श्रपना पेट भरते हुए, धर्म का ढोंग रचकर मनुष्य नीचे ही गिर 
सकता हैं । भ्रकेला आदमी, जिसे पुत्र-पौत्रों का भरण-पोषण न करना हो, 
देवताओं, ऋषियों, अतिथियों व पितरों का पालन न करना हो, जंगल मे सुख 
से रह सकता हैं। जंगलों में रहनेवाले न तो ये मृग स्व को पाते हू, न सुश्रर 
और न पक्षी । यदि संन्यास से कोई सिद्धि पा सके, तो पहाड़ और वृक्ष तुरन्त 
ही सिद्धि पा लें। भीम की ये यूक्तियां उस समय के भिक्‍्खुओों के जीवन का 
कितनी सुन्दरता से उपहास करती हें । 

फिर शभ्रर्जुन ने कुछ तापसों और पक्षी बने हुए इन्द्र का एक पुरातन इतिहास 
सुनाकर कहा-जंगलों में इस तरह सुख से जीवन बिताया जा सकता है, यह सोचकर 
कुछ अजातब्मश्रु (बिना दाढ़ी-मूंछ के ) द्विज घर-बार छोड़कर संन्यासी हो गये थे । 

स्त्रियों के भिकक्‍्खुनी बनने के तो ये विचारक और भी खिलाफ थे । ग्रशोक 
से पहले ही नीतिकारों की भावना इस बात के विरुद्ध हो गई थी । स्त्रियों का 
प्रधान कार्य संतानोत्पत्ति द्वारा समाज की जनसंख्या बढ़ाना है, नीतिकार इस 
बात पर बड़ा जोर देते थे । इसलिये उनका भिकक्‍्खुनी बनकर विहारों में बेंठ 
जाना उन्हें सह्य नहीं था। भिकक्‍खुनी व प्रव्नजिता स्त्रियों को इस युग में बहुत 
नीची दृष्टि से देखा जाने लगा था। 

वेदिक धर्म ५ पुनरुत्थान के इस युग में धर्म का नेतृत्व जिन ब्राह्मणों 
के हाथ में आया था, वे संन्‍्यासी व भिक्षु बने बिना ही, गृहस्थ रहते हुए अपने 
कत्तंव्यों का संपादन करते थे। भिक्षु-जीवन सबसे उच्च है, गृहस्थ लोग 
सांसारिक जीवन व्यतीत करते हुए मोक्षसाधन नहीं कर सकते, यह विचार 
बौद्धों और जनों में बहुत जोर पकड़े हुए था। इस समय इसना विरुद्ध 
प्रतिक्रिया हुई । गृहस्थाश्रम सबसे उच्च और महत्त्वपूर्ण है, गृहस्थ रहते 
हुए ही मनृष्य धर्म और समाज के प्रति अपने कत्तंव्यों को पूर्ण कर सकता 
है, इस भावना का इस युग में फिर उदय हुआ । 
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(७) विवाह-संबंधी नियम 

मोर्य-युग में तलाक की प्रथा प्रचलित थी । कौटलीय अत्य॑श्ञास्त्र में 
तलाक के लिये मोक्ष शब्द का प्रयोग किया गया है । स्त्री और पुरुष, 
दोनों खास-खास अ्रवस्थाञ्रों में तलाक कर सकते थे। पर इस युग में यह प्रथा 
कमजोर पड़ गई थी । मनुस्मृति के अनुसार पुरुष स्त्री का त्याग कर 
सकता हैँ, पर त्यक्त हो जाने के बाद भी वह पति की भार्या बनी रहेगी । 
पति से त्यागी जाने पर स्त्री को यह अधिकार नहों है, कि वह दूसरा 
विवाह कर सके। दूसरी तरफ स्त्री को यह अधिकार नहा, कि वह पति 
का त्याग कर सके। स्त्री यदि रोगिणी हो, तो उससे अनुमति लेकर 
पुरुष दूसरा विवाह कर सकता था । 

तियोग की प्रथा इस समय में भो जारी थी । संतान न होते की दशा में 
देवर या किसी अन्य सरपिड व्यक्ति ८ साथ नियोग किया जा सकता था। मन्‌ 
को विधवा-विवाह पसन्द नहीं था। यद्यपि कुछ गअवस्थाओं में स्त्रियों के पुन- 
विवाह का विधान किया गया है, पर मन का मंतव्य यही था, कि स्त्री का 
दूसरा विवाह नहीं होना चाहिये । 

यह स्पष्ट है, कि स्त्रियों की स्थिति इस युग में मौयेंकाल की अपेक्षा 
हीन थी । आगे चलकर स्मृतिकार स्त्रियों की स्थिति को और भी हीन 
करते गये । बोद्ध लोगों में भिक्‍्खुनियों ने जो अपने पृथक संघ बनाये थे, 
उनमें अ्नाचार की मात्रा बहुत बढ़ गई थी । स्वयं महात्मा बुद्ध को इस 
बात का भय था। भिक्‍खनी-संघ के अनाचार को देखकर ही शायद इन 
स्मृतिकारों में यह प्रवृत्ति हुई थी, कि स्त्रियों की स्वाधीनता को कम 
करें और आये-स्त्रियों को उनके पतियों का अधिक वशवर्ती बनावें। 


(८) अहिसावाद के विरुद्ध प्रतिक्रिया 


बौद्ध और जेन-धर्मों ने अहिसा पर बहुत बल दिया था । किसी भी 
प्राणी की हत्या नहीं करनी चाहिये, मांस भक्षण नहीं करना चाहिये, और 
प्राणिमात्र की रक्षा के लिये सदा तत्पर रहना चाहिये--ये इन धर्मों के सिद्धान्त 
थे। यज्ञों में पशुबलि के विरुद्ध इन्होंने प्रबल आवाज उठाई थी । अशोक 
जैसे राजाओं ने अपने जीवन में अहिसा के आदर्श का पालन कर अपनी 
प्रजा को भी इसी का उपदेश दिया था। 

पर अ्दवमेध-यज्ञ के पुनरुत्थान ५: इस युग में भ्रहिसा के विरुद्ध प्रतिक्रिया 
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हुई। महाभारत में एक संदर्भ आता है, जिसमें जीवो जीवस्य भोजनम्‌' 
के सिद्धान्त का बड़ी सुन्दर रीति से प्रतिपादन किया गया हैँ। हम 
प्रकृति में देखते हे, कि एक जीव को दूसरा जीव खाता है। उसे अन्य जीव 
खाता हैं । सैकड़ों इस प्रकार के दृष्टांत देकर महाभारतकार कहता है, 
कि जीव ही जीव का भोजन है। निर्जीव पदार्थ को खाकर कोई जीव प्राण- 
धारण नहीं कर सकता, अतः यह प्रकृति का ही नियम हैँ, कि जीव जीव 
को खाकर जीवित रहे। फिर हिसा में क्‍या दोष है ? 

मनुस्मृति में मांस-भक्षण का भी विधान है। मन्‌ महाराज कहते 
हे कि ब्राह्मणों को यज्ञ के लिये प्रशस्त मुगों और पक्षियों को मारना चाहिये। 
पुराने समय में भी यह प्रथा थी। यज्ञशेष मांस को स्वयं खाना चाहिये । 
महाभारत की यूक्ति को भी मनु ने दोहराया है । प्रजापति ने जो कुछ स्थावर 
भ्रौर जंगम रचा हे, सब प्राणियों का अन्न (भोजन) हेँ। चरों के अन्न 
अचर हे । दाढ़वालों क॑ भ्रन्न बिना दाढ के प्राणी हूं, हाथवालों के अन्न 
हस्तहीन प्राणी हे, और छझारों के अन्न भीरु हे । खाने योग्य 
प्राणियों को खाने से खानेवाला दूषित नहीं होता । विधाता ने ही खाने- 
वाले और खाने योग्य प्राणी बनायें हे । 

पर अ्हिसा के संबंध में बौद्ध और जेन-धर्मों का इस युग के स्मृतिकारों 
व विचारकों पर कोई प्रभाव न हो, यह बात नहीं है । मनुस्मृति व इस 
युग के अन्य ग्रंथों में वथा हिसा का विरोध किया गया है। यज्ञ में हिसा 
करने से पाप नहीं लगता, बैदिकी हिसा हिसा न भवति' यह विचार इस समय 
में फिर प्रबल हुआ । पर यज्ञ के अतिरिक्त अ्रकारण हिसा बुरी बात हैं, 
यह मत स्मृतियों को भी अभिप्रेत था। 

बौद्ध-विचारों का ही यह प्रभाव था, कि मांस-भक्षण संबंधी अपने 
विचारों को मन्‌ ने इस प्रकार प्रकट किया कि मांस-भक्षण में दोष तो कोई 
नहीं, आखिर यह जन्‍्तुओं की स्वाभाविक प्रवृत्ति हैं, पर यदि इसको न खाया 
जाय, तो बड़ा उत्तम फल होता हैं । मांस-भक्षण इस युग में बहुत अ्रच्छा 
समझा जाता हो, सो बात नहीं थी। एक अन्य स्थान पर मन्‌ ने लिखा 
ह--प्राणियों के हिसा किये बिना मांस प्राप्त नहीं होता, और प्राणियों का 
वध करना कोई अच्छी बात नहीं, भ्रत: मांस नहीं खाना चाहिये । इसका 
अभिप्राय यही हैँ, कि प्राचीन सनातन धर्म के पुनरुत्थान के इस युग में यज्ञों 
में पशुहिसा करने, श्राद्ध श्रादि धामिक अनुष्ठानों में मांस का भक्षण करने 
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ओर यज्ञशेष-रूप से मांस को खाने का तो स्मृतिकार प्रतिपादन कर रहे 
थे, पर व्यर्थ हिसा के विरुद्ध जो भावना बौद्ध-काल में उत्पन्न हुई थी, 
उसका प्रभाव अभी शेष था। यह प्रभाव भारतीय आये-धर्म पर सदा के 
लिये स्थिर-सा हो गया। भागवत वेष्णव धर्म के अनुयायी बौद्धों और जनों 
के समान ही अहिसावादी थे । प्राचीन परिपाटी के अनुसार यज्ञ के अवसर 
पर एक विशेष अनुष्ठान के रूप में हिसा कर लेना अपवाद माना जाता 
था । पर अन्यन्त्र पशुओं को मारना भारत में इस युग में भी अच्छा नहीं 
समझा गया। 

बौद्धों के अहिसावाद का ही यह प्रभाव था, कि मन्‌ ने समाह्नय को 
रोकने' का आदेश दिया। समाह्दय वे उत्सव थे, जिनमें पशुओं को लड़ाया 
जाता था । भारतीय लोग बहुत बड़ी संख्या में एक खुले मैदान में इकट्ठे होते 
थे, और वहां पशुओं की लड़ाई कराई जाती थी । भेसें, भेड़ें और यहां तक 
कि मुर्गों और बटेरों की भी लड़ाई प्राचीन समय में प्रचलित थी। लोग ये 
लड़ाइयां देखकर बड़े प्रसन्न हाते थे। वात्स्यायन के कामसूत्र में इनका उल्लेख 
आता है। पहले जमाने में इन्हीं को समाज' कहा जाता था। राजा अशोक 
ने इस प्रकार के समाजों के विरुद्ध आवाज उठाई थी। मन्‌ को भी ये पसन्द 
नहीं थे, क्योंकि उनमें भी व्यर्थ हिसा होती थी । 


(९) राज्य-शासन 


मोर्योत्तर-युग के राज्यों में शासन का प्रकार प्रायः वही रहा, जो मौयें- 
काल में था। मागध-सम्राट इस समय में भी एकच्छत्र शासक थे। पर 
बंगाल की खाड़ी से लगाकर मथुरा तक विस्तीर्ण (पुष्यमित्र के बाद के शुंग- 
काल में ) इस साम्राज्य में बहुत-से जनपद अ्रन्त्गत थे। अनेक जनपदों में 
अपने पृथक राजा भी थे, जिनकी स्थिति शुंग-सम्राटों के ग्रधीनस्थ राजाओं 
की थी। इस प्रकार के दो सामंतों, श्रहिच्छत्र के इन्द्रमित्र और मथुरा के ब्रह्म- 
मित्र के सिक्‍के भी उपलब्ध हुए हैं । साम्राज्य के अन्तर्गत इन जनपदों 
का शासन प्राचीन परम्परा के अनुसार होता था। जनपद के धर्म, कानून, 
व्यवहार और आचार को मागध-सम्राट्‌ न केवल अक्षुण्ण रखते थे, अपितु 
उनका भलीभांति अनुसरण किया जावे, इसका भी पूरा ध्यान रखते थे । 
पर इन जनपदों से मागध-सम्राट्‌ कर या बलि वसूल किया करते थे । जनपदों 
का शासन बहुत पुराने समयों से पौर और जानपद-सभाश्रों द्वारा होता चला 
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झ्राता था । प्रत्येक जनपद का एक केन्द्रीय नगर होता था, जिसे पुर 
कहते थे । यह सारे जनपद के जीवन का केन्द्रस्वरूप होता था। इसके अग्रणियों 
की सभा को पौर कहते थे। जनपद के अन्य निवासियों के अग्रणी जानपद-सभा 
में एकत्र होते थे। विविध जनपदों में ये सभायें ग्ब तक भी जीवित थीं । 
यही कारण है, कि शक रुद्रदामा ने अपने शिलालेख में पौर जानपद' का 
उल्लेख किया हैं। इसी प्रकार कलिग चत्रवर्ती खारवेल ने भी पौर जानपदों 
के साथ किये गये अनुग्रहों को अपने हाथीगुम्फा के शिलालेख में उत्कीर्ण 
कराया है। जनपदों के अतिरिक्त देशों के संघों का भी उल्लेख स्मृति-प्रंथों 
में श्राया है । राजा को उनके भी चरित्र, व्यवहार और धमं को स्वीकार 
करना चाहिये । अभिप्राय यह है, कि मागध-साम्राज्य शासन की दृष्टि से एक 
इकाई नहीं था, वह जनपदों और देशों के अनेक विभागों में विभकक्‍त था । 
प्रत्येक विभाग के अपने धर्म, चरित्र और व्यवहार होते थे, जिन्हें मागध- 
सम्राट स्वीकार करते थे । 

इस काल के सम्राट एकतंत्र अवश्य थे, पर वे परंपरागत राजधमं के अनु- 
सार ही शासन करने का प्रयत्न करते थे। राजा के संबंध में मनुस्मृति का 
सिद्धान्त यह था, कि अराजक दशा में सब तरफ से पीड़ा होने के कारण जनता 
की रक्षा के लिये प्रभु ने राजा की सृष्टि की | उसके निर्माण के लिये इन्द्र, वायु, 
यम, सूर्य, अग्नि, वरुण, चन्द्रमा और धनेश-सबकी मात्रायें ली गई । क्योंकि 
राजा देवताओं की मात्रा से बना है, इसलिये उसका तेज सब मनुष्यों से 
अ्रधिक हैं। 

पर जिस प्रकार राजा ईश्वरीय है, देवताओ्रों की मात्राओं से बना हैं, 
वसे ही दंड' भी ईश्वरीय है। मनुस्मृति के अनुसार दंड ही अ्रसली राजा हैं, 
वही नेता हें और वही शासन करनेवाला है। दंड सब प्रजा का शासन 
करता हूँ, दंड ही उसकी रक्षा करता है, सबके सोते हुए दंड ही जागता हैं, 
दंड को ही बुद्धिमान्‌ लोग धर्म मानते हें। दंड का अभिप्राय राजधमं से 
है। जो परम्परागत धर्म और व्यवहार चले ग्राते हैं, वही दंड हैं । वही वस्तुतः 
देवी है। इसीलिये यदि राजा भलीभांति इस दंड का प्रणयन करे, तब तो 
वह उन्नति करता है, अन्यथा कामात्मा, विषयी और क्षुद्र राजा दंड से ही 
मारा जाता है। दंड का बड़ा तेज हैं । धर्म से विचलित राजा को वह 
बन्धु-बाधवसहित मार डालता है । इस प्रकार मन्‌ के अनुसार वास्तविक 
शक्ति दंड की हे, न॒कि राजा की । राजा के लिये उचित यही है, कि 
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वह परम्परागत राजधमं के अनुसार न्याययुक्त शासन करे। पर यह वही 
राजा कर सकता है, जो विषयासक्त न हो, जिसकी बुद्धि निश्चित और 
क्रियाशील हो, जो मूढ़ और लुब्ध न हो, और जिसको अच्छे सहायकों 
( मंत्रियों व अ्मात्यों ) का साहाय्य प्राप्त हो । 

मन के विचार ठीक वैसे ही हैं, जैसे कि आचारय चाणक्य ने अपने ऋषि- 
तुल्य राजा के संबंध में प्रगट किये हें। मनु ने एक अन्य स्थान पर लिखा है, कि 
जो राजा मोह या बेपरवाही से अपने राष्ट्र को सताता है, वह शीघ्र ही राज्य 
से च्यूत हो जाता है, और अपने बन्धु-बांधवों सहित जीवन से हाथ धो बैठता 
है। जैसे शरीर के क्षण से प्राणियों के प्राण क्षीण हो जाते हैं, इसी प्रकार 
राष्ट्र के क्षण से राजाओं के प्राण भी क्षीण हो जाते हैं। जिस राजा के 
देखते हुए चीखती-पुरकारती प्रजा को दस्यु लोग पकड़ते है, वह मरा हुआ 
है, जीवित नहीं है । 

मन के इन सन्दर्भो में मौ्यों के बाद के निर्बेल राजाओं के समय की दशा 
का कैसा सन्दर आभास है ! अ्धामिक राजाओं के विरुद्ध क्रांति करके 
बार-बार उन्हें पदच्यत किया गया । शक और क॒शाण सदृश दस्युझों के 
द्वारा चीखती-प्रकारती भारतीय प्रजा विपदग्रस्त हो रही थी। उसकी रक्षा 
करने में भ्रसमर्थ पिछले शंग व कण्व राजा मरे हुए थे, जीवित नहीं थे। 

शासन-कार्य में राजा की सहायता करने के लिये “मंत्रिपरिषद्‌ इस युग 
में भी विद्यमान थी। मन के अनसार सात या आठ सचिव होने चाहिये, 
जि से कि राज्य के प्रत्येक कार्य के विषय में परामर्श लेना चाहिये। माल- 
विकाग्निमित्र के अनुसार राजा अग्निमित्र (शुंगवंशी) युद्ध और संधि की 
प्रत्येक बात में श्रमात्यपरिषद्‌ से परामश करता था। 


(१०) आर्थिक जीवन 


मौयं-यूग के समान इस काल में भी आथिक जीवन का आधार श्रेणि 
थी। शिल्पी लोग श्रेणियों (5पा]08) में संगठित थे, और इसी प्रकार 
व्यापारी भी । इस युग के अनेक शिलालेखों में इन श्रेणियों का उल्लेख 
किया गया है, और उनसे श्रेणियों के झ्राथिक जीवन पर बड़ा उत्तम 
प्रकाश पड़ता है। ऐसे लेखों में नासिक के गुहामंदिर में उत्कीर्ण शक उषावदात' 
का यह लेख विशेष महत्व का है-- 

“सिद्धि ! बयालीसवें वर्ष में, वेशाख मास में राजा क्षहरात क्षत्रप 
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नहपान के जामाता दीन पुत्र उषावदात ने यह गुृहामंदिर चातुरदिश संघ के 
अ्रपंण किया, और उसने अक्षयनीवी तीन हजार पण चातुर्दिश संघ 
को दिये, जो इस गुहा में रहनेवालों का कपड़े का खर्च और विशेष 
महीनों में मासिक वृत्ति के लिये होगा । और ये कार्षापण गोवर्धन में रहने- 
वाली श्रेणियों के पास जमा किये गये। कोलिकों के निकाय में दो हजार, एक 
फीसदी सूद पर; दूसरे कोलिक निकाय के पास एक हजार, पौन फीसदी सूद 
पर । और ये कार्षापण लौटाये नहीं जावेंगे, केवल उनका सूद लिया जायगा । 
इनमें से जो एक फीसदी पर दो हजार कार्षापण रखाये गये हें, उनसे मेरे गृहा- 
मंदिर में रहनेवाले बीस भिक्खुओों में से प्रत्येक को बारह चीवर दिये जावेंगे। 
और जो पौन फीसदी पर एक हजार कार्षापण है, उनसे कशनमूल्य 
का खर्च चलेगा। कापुर प्रदेश में गांव चिखलपद्र के नारियल के ८5००० 
पौद भी दिये गये | यह सब निगमसभा में सुनाया गया, और फलकवार 
( लेखा रखने के दफ्तर ) में चरित्र के अ्रनुसार निबद्ध किया गया ।” 

इस लेख से यह स्पष्ट है, कि कोलिक (जुलाहे) आदि व्यवसायियों का 
संगठन श्रेणियों के रूप में था । ये श्रेणियां जहां अपने व्यवसाय का संगठित 
रूप में संचालन करती थीं, वहां दूसरे लोगों का रुपया भी धरोहर के रूप में 
रखकर उसपर सूद देती थीं। उनकी स्थिति समाज में इतनी ऊंची ओर 
सम्मानास्पद थी, कि उनके पास ऐसा रुपया भी जमा करा दिया जाता 
था, जिसे फिर लौटाया न जावे, जिसका केवल सूद ही सदा के लिये 
किसी धमंकारय में लगता रहे । यही कार्य आजकल ट्रस्टी रूप में वबेंक 
करते हैँ । उसके सूद की दर एक फीसदी और पौन फीसदी (संभवतः 
मासिक) होती थी, और नगरसभा (निगम) में इस प्रकार की धरोहर 
को बाकायदा निबद्ध (रजिस्टर्ड) कराया जाता था, यह भी इस लेख से स्पष्ट 
हो जाता हैं। 

श्रेणियों का इसी प्रकार का उल्लेख अन्य अनेक शिलालेखों में भी उपलब्ध 
होता हैँ । श्रेणियों के पास केवल रुपया ही नहीं जमा किया जाता था, 
अपितु उनको, भूमि भी धरोहर के रूप में दी जाती थी, जिसकी आय को 
वे आादिष्ट धर्मकाय॑ में प्रयुक्त करती थीं। शिल्पियों की श्रेणियों का वर्गन कौट- 
लीय अर्थशास्त्र, मनुस्मृति व अन्य सभी प्राचीन राजशास्त्र-संबंधी साहित्य 
में विद्यमान है, पर उनके कार्यों का ऐसा सजीव चित्र इन गुह-लेबों से हो 
प्राप्त होता हैं। 
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शिल्पियों के समान व्यापारी भी पूर्गों व निकायों में संगठित होते थे । 
उनके धर्म, व्यवहार और चरित्र को भी राज्य में स्वीकार किया जाता था। 
स्मृतिग्रंथों में ऋण लेने-देने के नियमों का विस्तार से वर्णन है । किस प्रकार 
ऋणलेख तैयार किया जाय, कंसे उसके साक्षी हों, कैसे प्रतिभू (जामिन ) बने, 
कंसे कोई वस्तु ग्राधि (रहन) रखी जावे, और कंसे इन सबके करण (कागज ) 
तैयार किये जावें, इन सबके नियमों का विवरण यह सूचित करता है, कि उस 
युग में वाणिज्य-व्यापार भलीभांति उन्नति कर चुका था । कौटलीय ग्रथशास्त्र 
में जेसे संभूय समुत्थान' का उल्लेख हे, वेसे ही स्मृतियों में भी है। अधिक 
लाभ के लिये व्यापारी लोग मिलकर वस्तुओ्रों को बाजार में रोक लिया करते 
थे, और इस उपाय से अधिक नफा उठाने में सफल होते थे । एक स्मृति के 
गनसार केवल व्यापारी ही नहीं, अपितु किसान, मजदूर और ऋत्विक भी 
इस उपाय का आश्रय लिया करते थे। 

विदेशी व्यापार की भी इस यूग में खूब उन्नति हुई । मौयंवंश के निर्बल 
होने पर जो यवन-राज्य उत्तर-पश्चिमी भारत में कायम हो गये थे, उनके 
कारण भारत का पश्चिमी संसार से संबंध और भी अधिक दृढ़ हो गया 
था । भारत के पर्चिमी समुद्र-तट से व्यापारी लोग अरब झौर मिस्र तक 
जाकर व्यापार किया करते थे । उन दिनों मिस्र की राजधानी अलक- 
जण्ड़िया विद्या, व्यापार और संस्कृति की बड़ी भारी केन्द्र थी। भारतीय 
व्यापारी वहां तक पहुंचते थे। लाल सागर और नील नदी के रास्ते पर एक 
भारतीय व्यापारी का ग्रीक भाषा में लिखा हुआ एक शिलालेख भी उपलब्ध 
हुआ है । इस व्यापारी का नाम सोफोन था, जो शायद शोभन का ग्रीक 
रूपान्तर हैं । 

दूसरी सदी ई० पू० में एक घटना ऐसी हुई, जिसके कारण मिस्र और भारत 
का व्यापारिक संबंध और भी अधिक बढ़ गया । भारत से एक व्यापारी अपने 
साथियों के साथ समुद्र-यात्रा को गया था । वह समुद्र का मार्ग भूल गया, 
श्रौर महीनों तक जहाज पर ही इधर-उधर भटकता रहा। उसके सब साथी 
एक-एक करके भूख से मर गये । वह भी लहरों के साथ बहता हुआ मिस 
के निकटवर्ती समुद्र में जा पहुंचा , जहां मिस्र के राजकमंचारियों ने उसे 
ग्राश्नय दिया । इस भारतीय व्यापारी की सहायता श्ौर मार्गप्रदर्शन से 
मिस्र के लोगों ने जहाज पर सीधे-भारत आ्राना-जाना प्रारम्भ किया, 
श्रौर इन दोनों देशों में व्यापारिक संबंध और भी दृढ़ हो गया । इस युग के 
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भारतीय व्यापारी मिस्र से भी बहुत आगे यूरोप में व्यापार के लिये आया- 
जाया करते थे। प्राचीन रोमन अनश्रति के अनुसार गाल (वर्तमान फ्रांस) 
के प्रदेश में, एल्ब नदी के मुहाने पर कुछ भारतीय जहाज भटक जाने के 
कारण पहुंच गये थे । अटलांटिक महासमुद्र तक भारतीय व्यापारियों का 
'पहुंच जाना बड़े महत्व की बात हैं । यह घटना पहली सदी ई० पृ० की 
हैं। रोमन साम्राज्य के साथ इस व्यापारिक संबंध का ही यह परिणाम हें, 
है कि हजारा, रावलपिडी, कन्नौज, इलाहाबाद, मिर्जापुर, चुनार आदि 
के! बाजारों में वर्तमान युग तक प्राचीन रोमन सिक्‍के उपलब्ध हुए हें । 
ग्रनेक स्तूपों की खुदाई में भारतीय राजाड्रों के सिक्‍कों के साथ-साथ 
“रोमन सिक्‍के भी मिलते है, जो इस बात का उत्कृष्ट प्रमाण है, कि भारत 
और रोम का व्यापारिक संबंध इस युग में बड़ा घनिष्ठ था। भारत से 
समुद्र के रास्ते हाथीदांत का सामान, मोती, वेदूयें, कालीमिचे, लौंग, अन्य 
मसाले, सुगन्धियां, औषधियां, रेशमी और सूती कपड़े बड़ी मात्रा में रोम 
भेजे जाते थे । रोम में मिर्च-मसालों के लिये एक गोदाम बना हुआ था, 
जिसमें भारत से यह माल लाकर जमा किया जाता था । रोम में काली 
मिर्च बहुत महंगी बिकती थी। उसका मूल्य दो दीनारों का एक सेर 
था। एक रोमन लेखक ने लिखा है, कि भारतीय माल रोम में आकर 
सौगुनी कीमत पर बिकता हूँ, उसके द्वारा भारत रोम से हर साल छः: लाख 
के लगभग सुवर्णं--मुद्रायें खींच ले जाता हैँ। एक अन्य रोमन-लेखक ने 
लिखा है, कि रोमन-स्त्रियां हवा की जाली की तरह बारीक बुनी हुई भार- 
तीय मलमल को पहनकर अपना सौन्दय प्रदर्शित करती हें। रोम और भारत 
के इस साम्‌द्रिक व्यापार का सबसे बड़ा केन्द्र केरल प्रदेश में था। इसीलिये 
वहां कई स्थानों पर खुदाई में रोमन सिक्‍के बहुत बड़ी संख्या में उपलब्ध 
हुए हैं । 

मिस्र और रोम की अपेक्षा बरमा, जावा, सुमात्रा, चंपा और चीन आदि के 
साथ भारत का विदेशी व्यापार और भी अधिक था । इन सुदूरवर्ती देशों को 
बड़े-बड़े जहाज माल भरकर जाया करते थे। उस युग के संसार में तीन 
साम्राज्य सबसे अधिक शक्तिशाली थे--रोमन, भारतीय और चीनी । भारत 
इन तीनों के बीच में पड़ता था। यही कारण है, कि इसका रोम और चीन दोनों 
के साथ व्यापारिक संबंध्ष श्रा। चीन और रोम का पारस्परिक व्यापार भी 
उस समय भारत के अ्ग्राप्रारियों द्वारा ही किया जाता था । 
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(११) वास्तु और मूर्ति-कला 


इस मौर्योत्तर-युग की बहुत-सी मूर्तियां, गृहामंदिर और स्तृूप इस समय 
उपलब्ध होते हे, जिनसे उस समय की वास्तुकला और मूतिकला पर अच्छा 
प्रकाश पड़ता हैं । बरहुत का वह प्रसिद्ध स्तूप, जिसके तोरणों और जंगलों 
के अवशेष कलकत्ता म्यूजियम में सुरक्षित है, शुंग-काल में हो बना था। 
उसके एक तोरण पर यह उत्कीर्ण हें, कि यह स्तूप शुगों के राज्य में बना 
था। बोधगया के मंदिर के चारों ओर भी एक जंगला इस युग में बना। 
उसपर अहिच्छत्र के राजा इन्द्रमित्र ग्लोर मथ्रा के राजा ब्रह्ममित्र की 
रानियों 4! नाम उत्कीर्ण हे । ये दोनों राजा शुंगों के सामन्त थे । 
इससे यह सूचित होता हैं कि बोधगया के प्रसिद्ध मंदिर के अ्रनेक प्राचीन 
अंश भी शुंग-काल की क्ृति थे। सांची के प्राचीन स्तृूप % अनेक अंश भी 
इसी काल में बने । वहां ५ बड़े स्‍तृप ५ दक्षिणी तोरण पर राजा सात- 
काणि का नाम उत्कीर्ण हे। बरहुत, सांची, बोधगया आदि के ये प्राचीन 
विशाल स्तूप सुदी्ध समय तक धीरे-धीरे बनते रहे । उन%! निर्माण का प्रारम्भ 
मोौय-काल में ही हो गया था, पर शुंग और सातवाहन-राजाडं ४ समय में 
उनमें निरन्तर वृद्धि होती चली गई, और जिन विविध दानियों के दान से 
जो-जो अ्रंश समय-समय पर बनते गये, उनका नाम बहुधा उनपर उत्कीर्ण भी 
कर दिया गया। 

इस युग के बहुत-से गृहामंदिर उड़ीसा और महाराष्ट्र में विद्यमान हें। 
पहाड़ को काटकर उसके अन्दर से विशाल मंदिर, विहार या चेत्य खोदे 
गये हे। ऊपर से देखने पर ये पहाड़ ही प्रतीत होते हें । पर द्वार से अन्दर 
जाने पर विशाल भवन दिखाई पड़ते हें, जिन्हें पहाड़ को काट-काटकर 
बाकायदा सुन्दर भवनों के रूप में बनाया गया है। उड़ीसा ५ ये गुहामंदिर 
जनों |! हें। इनमें हाथीगुम्फा का गृहामंदिर सबसे प्रसिद्ध है, वहीं कलिग 
चक्रवर्ती खारवेल का सुप्रसिद्ध शिलालेख पाया गया है । हाथीगुम्फा 
१ अतिरिक्त मंचापुरी-गुम्फा, रानीगुम्फा, गणेशगुम्फा, जयविजय-गुम्फा, 
अलकापुरी-गुम्फा श्रादि और भी कितने ही गुहामंदिर उड़ीसा में पाये गये 
हैं। मंचापुरी-गुम्फा में खारवेल की रानी का तथा राजा वतज्रदेवश्री का 
लेख पाया गया है। यह संभवत: खारवेल का कोई वंशज था। रामगढ़ 
में सीताबेंगा नाम से एक गुहामंदिर उपलब्ध हुआ है, जिसका किसी धर्मे- 
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विशेष से संबंध नहीं था। वह एक प्रेक्षागार था, और यही कारण हैं, 
कि उसकी दीवार पर किसी रसिक कवि का एक छंद खुदा हुआझा हैं । 
सीताबेंगा के पड़ोस में ही जोगीमारा का गुहामंदिर हे, जो प्राचीन काल में 
वरुणदेवता का मंदिर था। 

महाराष्ट्र ५ गृहामंदिरों में अ्रजन्ता की गुफायें सबसे प्रसिद्ध और प्राचीन 
हैं। इनमें भी गुहा नं० १० सबसे पुरानी समझी जाती है। अजन्ता 
के ये गृहामंदिर भारतीय वास्तुकला और चित्रकला के अनुपम उदाहरण 
हैं। पहाड़ो को काटकर बनाये गये विद्ञाल गुहामंदिरों की दीवारों पर इतने 
सुन्दर रंगीन चित्र बनाये गये हे, कि हजारों साल बीत जाने पर भो वे अपने 
भ्राकर्षण में जरा भी कम नहीं हुए। अजन्ता की इन प्रसिद्ध गुफाओं का 
निर्माण इसी काल में प्रारम्भ हुआ था। अजन्ता के अतिरिक्त, महाराष्ट्र 
में वेडसा, नासिक, काले, जुबन्नर, कोंडानें आदि अनेक स्थानों पर इस 
काल के गुहामदिर विद्यमान हें। नासिक के एक गुहामंदिर में एक लेख हैं, 
जिस+% अनुसार उसे सातवाहन-कुल में राजा कण्ह # समय उसक महामात्र 
ने बनवाया था। राजा कण्ह सातवाहन-वंश के संस्थापक सिमुक का भाई 
था, ओर उसके बाद प्रतिष्ठान का राजा बना था । इसका समय तीसरी 
सदी ई० पू० में था, और यह स्पष्ट है, कि नासिक का यह गुहामंदिर 
तीसरी सदी ई० पू० में ही बना था । वेडसा और काले ५ प्रसिद्ध 
गुहामंदिर ईसवी सन्‌ के शुरू होने से पूर्व ही बन चुके थे। सातवाहन 
राजाओं को गुहानिर्माण का बड़ा शौक था । उन्हीं क शासनकाल में 
महाराष्ट्र की ये विशाल गुहायें निर्मित हुई। मोयंनपरुग में भी गृहामंदिर बनने 
प्रारंभ हो गये थे। पर वे अधिक विशाल नहीं होते थे । बिहार की 
बराबर और नागार्जुनी पहाड़ियों में, मोय-सम्राट्‌ अशोक और राजा 
दशरथ % समय % जो गुहामंदिर हूं, वे बहुत छोटे -छोटे हँ। पर सातवाहन- 
राजाओं की प्रेरणा और संरक्षण से मौर्योत्तर-युग में जो गुहामंदिर बने, 
वे बहुत ही विशाल हें। वे तो पूरे बौद्ध-विहार हैं, जिन्हें भूमि के ऊपर लकड़ी, 
पत्थर वा ईंट से बनाने के बजाय पहाड़ काटकर गुहा को अन्दर से खोद 
कर बनाया गया है। 

इस काल की मूत्तियां भी पर्याप्त संख्या में उपलब्ध होती हैं। बर- 
हुत श्रौर सांची के स्तूपों के जंगलों और तोरणों में पत्थर काट-काट कर बहुत- 
सी मूर्तियां बनाई गई हेँ। गृहामंदिरों की दीवारों पर भी खोदकर 
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बनाई गई मूर्तियां पाई जाती हैं । महात्मा बुद्ध क जीवन के साथ संबंध 
रखनेवाली घटनाओं को मूर्ति बनाकर अनेक स्थानों पर प्रदर्शित किया गया है । 

मूर्तिकला की दृष्टि से इस युग की प्रधान घटना गांधारी शेली का प्रारम्भ 
है । यवनों ने गांधार में जो अपने राज्य कायम किये थे, उनक॑ कारण 
यूनानी लोगों और भारतीयों का परस्पर संबंध बहुत घनिष्ठ हो गया था । 
यह स्वाभाविक था, कि यूनानी (ग्रीक ) कला का भारतीय कला पर 
अग्रसर पड़े । गांधार के ये यवन, शक और युइशि राजा बाद में बोद्ध व 
अन्य भारतीय धर्मों के अनुयायी हो गये थे। भारतीय भाषा और संस्कृति 
को उन्होंने बहुत अंशों में श्रपना लिया था। इसलिये यूनानी और भारतीय 
मूतिकलाओं के सम्मिश्रण से जिस अपू्व सुन्दर मूतिकला का प्रारम्भ हुआ, 
उसे गांधारी शैली कहते हैं । इस शैली की मूर्तियां बहुत सुन्दर व परिमारजित 
हें । धीरे-धीरे यह शैली गांधार से मथुरा आदि होती हुई सुद्र आन्ध्र 
में ग्रमरावती तक पहुँच गई। भारत में दूर-दूर तक इस शैली की मूतियां 
उपलब्ध होती हें। 

गांधा र-शली का प्रारम्भ पेशावर से हुआ था । इस प्रदेश पर यवनों 
का प्रभाव बहुत अधिक था । मौर्यो के पतन के समय अफगानिस्तान 
श्र गांधार के प्रदेश यवनों के शासन में आ गये थे, और यवनों की शक्ति 
के क्षीण होने पर भी यहां शक और क॒शाण सदुश विदेशियों का राज्य रहा 
था । ये विदेशी म्लेच्छ उन पश्चिमीय देशों से भारत में प्रविष्ट हुए थे, जहां 
यवनों (ग्रीकों ) की भाषा, सम्यता और कला का बहुत प्राधान्य था । ग्रीक लोग 
मूर्ति-निर्माण कला में बहुत प्रवीण थे । इसकी उनको अपनी पृथक शैली थी । 
गांधार देश में होनेवाले भूरे रंग क पत्थरों का गांधार-शैली की मूत्तियों 
में प्रयोग होता था । कनिष्क के समय में बोौद्ध-धर्म का मुख्य तत्त्व 
निवृत्ति थी । पर महायान के अनुयायी भक्ति और उपासना पर बल देते 
थे। इसके लिये बुद्ध ओर बोधिसत्वों की मूर्तियों का निर्माण प्रारम्भ हुआ । 
पेशावर के कारीगरों ने हजारों की संख्या में मूरतियां बनाईं, और धीरे-धीरे 
ये सारे भारत में फल गईं। यवन-प्रभाव के होते.हुए भी इन मूर्तियों पर 
भारतीय आध्यात्मिकता की गहरी छाप है। बुद्ध के मुखमंडल पर एक अनु- 
पम तेज प्रदर्शित किया जाता है, जिसकी अनुभूति निर्वाण की भावना 
से ही हो सकती है। गांधार-शैली की बहुत-सी मूर्तियां काले सलेटी पत्थर 
की भी हैं । 

४३ 
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पेशावर से यह कला मथ्रा में गई। इस यग में मथरा मतिकला 
का सबसे बड़ा केन्द्र था। कनिष्क का साम्राज्य वंक्षु नदी से पाटलिपुत्र 
तक विस्तृत था। मथुरा इस विशाल साम्राज्य के मध्य में था, कुशाणों ५ 
क्षत्रप यहां शासन करते थे । यहां की म॒तियां लाल पत्थर से बनाई गई 
हैं, जो आगरा % समीप प्रभत परिमाण में उपलब्ध होता था। मथरा 
की कला पर गांधार-शेली का प्रभाव अवश्य है, पर उसे पूर्णतया गांधार- 
शली की नकल नहीं कहा जा सकता । इसमें सन्देह नहीं, कि मथुरा 
के आरयं-शिल्पियों ने पेशावर की रचनाओं को दृष्टि में रखकर एक 
मौलिक होली का विकास किया था, जो बाह्य और आमभ्यंतर दोनों दृष्टियों 
से शुद्ध आयं-प्रतिभा की प्रतीक थी । भारतीय कल्पना में एक परम- 
योगी १! मख पर जो देवी भावना होनी चाहिये, उसकी वत्ति किस प्रकार 
अन्तर्मवी होनी चाहिये और उपासक के हृदय में अपने उपास्य देव का 
कसा लोकोत्तर रूप होना चाहिये--इस सबको पत्थर की मूर्ति में उतार- 
कर मथुरा केये शिल्पी चिर यश के भागी हुए हें। 

इस काल में मथुरा में जो मूियां बनीं, वे अनेक प्रकार की थी। 
प्राचीन भारत में यह परिपाटी थी, कि प्रत्येक राजवंश अपना एक 
देवकुल' स्थापित करता था। इसमें मृत राजाओ्रों की मूर्तियां रखी रहती 
थीं । शेशुनाग-वंश के! राजाओं की मूर्तियां ऐसे ही देवकूल के लिये 
मथ्रा में बनी थीं, क्योंकि यह नगर बहुत पुराने समय से मूरतिकला का 
प्रसिद्ध वान्द्र चला आ रहा था। इस युग में कृुशाण-राजाओं की मूर्तियां भी 
मथुरा में बनीं । ऐसी अनेक मूर्तियां अब भी उपलब्ध होती हें । खेद 
की बात है, कि वे सभी प्रायः: खंडित दशा में हें। इनमें सम्राट कनिष्क की 
मति विशेष महत्त्व की है, उसकी पोशाक में लम्बा कोट और पायजामा 
हैं और इसका आकार बड़ा विद्ञाल हे । 

मथुरा में बनी इस युग की एक मूर्ति इस समय काशी % कलाभवन में 
स्रक्षित है। यह मूर्ति एक स्त्री की है, जो प्रसाधिका का काम करती थी। 
इसका म्‌ख गंभीर, प्रसन्न व सुन्दर है, नेत्रों में विमल चंचलता है, सब पअंग- 
प्रत्यंग अत्यंत सुडौल हैं, और खड़े होने का ढंग बहुत सरल और अक्वत्रिम 
हूँ। उसके दायें हाथ में आंगारदान है, जिसमें सुगंधित जल रखा जाता 
था। “बायें हाथ में एक पिटारी है, जिसका ढकना कुछ खुला हुमा 
है, और एक पृष्पमाला थोड़ी-सी बाहर निकली हुई है । यह स्त्री 
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श्रृंगार की सामग्री लेकर किसी रानी व अन्य सम्पन्न महिला का श्रृंगार 
करने के लिये प्रस्थान करने को उद्यत है। मथुरा में इस प्रकार की मूर्तियां 
उपासना के लिये नहीं, श्रपितु सजाबट क लिये बनती थीं। 

बौद्धइ-धम के! साथ संबंध रखनेवाली मूर्तियां तो मथुरा में हजारों की 
संख्या में बनती थीं। मथुरा की यह कला कुशाणों के बाद भी निरन्तर 
उन्नति करती रही । गृप्त-वंश ५ समय में इसका पूर्ण विकास हुआ, 
और उसने वे उज्ज्वल रत्न उत्पन्न किये, जिनके लिये कोई भी 
जाति या देश सदा अभिमान कर सकता हैं। गुप्तों के समय में मथुरा 
की मूर्तिकला से गांधार की शैली का प्रभाव बिलकुल हट गया था । 


(१२) बृहत्तर भारत का विकास 


मौयं-युग में भारत से बाहर भारतीय उपनिवेशों का विस्तार प्रारम्भ 
हुआ था । इन उपनिवेश्ञों के दो क्षेत्र थे, पूर्व में सुवर्णभूमि और उत्तर-पश्चिम 
में हिन्दूकृश और पामीर की पर्वंतमालाझों के पार तुकिस्तान में । अशोक की 
धरंविजय की नीति के कारण भारतीय भिक्‍ख्‌ जिस प्रकार इन सुदूर देशों 
में गये, और उन्होंने वहां जाकर न कंवल वहां के निवासियों को आर्य॑-मार्ग 
का अनुयायी बनाया, पर वहां अनेक भारतीय बस्तियां भी बसाई, 
यह हम पहले प्रदर्शित कर चुके हैं। मौर्योत्तर-युग में भारतीय उपनिवेशों 
के विस्तार की यह प्रक्रिया जारी रही। विशेषतया, भारत के पूर्व में बरमा 
से सुदूर चीन तक हिन्द-महासागर में जो बहुत-से छोटे-बड़े द्वीप व प्रायद्वीप 
है, वे सब इस युग में भारतीय बस्तियों से ढक गये । इस युग के इतिहास 
की यह बहुत ही महत्वपूर्ण घटना हैँ। यह प्रक्रिया गुप्त-साम्राज्य के समय 
में और उसके कुछ बाद तक भी जारी रही । हम भारतीय उपनिवेशों के 
विस्तार का विशेष विवरण गुप्त-काल के इतिहास में देंगे, पर यहां यह निर्देश 
कर देना उचित हैं, कि इन उपनिवेशों का श्रीगणेश इसी युग में हुआ था। 
भारत के जिन जनपदों से जाकर लोग इन द्वीपों में बसते थे, वे अपने नये 
नगरों के नाम मातुभूमि के अपने पुराने नगरों व देशों के नाम पर ही रखते 
थे। बंग देश से गये लोगों ने सुमात्रा के दक्षिण-पूर्वी सिरे पर नये बंग द्वीप की 
स्थापना की, वही अब बंका कहलाता है। इसी तरह श्राधुनिक क्रा की 
स्थलग्रीवा में नये तक्षशिक्षा का निर्माण किया गया। यवद्वीप (जावा) में 
बसकर भारतीयों ने वहां की सबसे बड़ी नदी को सरयू नाम दिया । और 


६९२ भारत का प्राचान इातहास 


कई 


झ्रधिक पूर्व में चम्पा की स्थापना की गई। अंग-जनपद की राजधानी 
का नाम चम्पा था। उसी के नाम से भारतीयों के इस नये उपनिवेश का 
नाम चम्पा रखा गया । धीरे-धीरे चम्पा की शक्ति बहुत बढ़ी | बहुत-से 
समीपवर्ती प्रदेशों को जीतकर चम्पा ने साम्राज्य का विकास किया । उसके 
विविध प्रान्तों के नाम कौठार, पांडरंग, अ्रमरावती, विजय आदि थे। चम्पा- 
साम्राज्य की राजधानी इन्द्रपुर थी। चम्पा के पश्चिम में एकऔर उपनिवेश था, 
जिसमें झाजकल के कंबोडिया (कंबोज) और स्याम प्रदेश सम्मिलित थे । यह 
एक शक्तिशाली भारतीय उपनिवेश था, चीनी लोग इसे फूनान कहते थे । इस 
राज्य की स्थापना कौंडिन्य नाम के! एक ब्राह्मण ने की थी, जिसने उस देश में 
जाकर एक नागी (उस देश की मूल निवासिनी ) स्त्री से विवाह किया था। 
इस स्त्री का नाम सोमा था। उसी के नाम से फूनान का राजवंश सोमवंश 
कहलाता था । इन सब प्रदेशों में आजकल अआार्य-मंदिरों, मठों, विहारों 
झौर स्तूपों के अवशेष बड़ी संख्या में पाये जाते हें। संस्कृत, पाली, प्राकृत 
ग्रादि के शिलालेख भी इनमें बड़ी मात्रा में मिले हें । 

वर्तमान आसाम की मणिपुर रियासत के पूर्व से शुरू करके तानकिन 
खाड़ी तक के विशाल भूखंड में, जहां श्रब बरमा, स्यथाम, मलाया और इंडो- 
चायना के राज्य हें, धीरे-धीरे भारतीय लोग अपने उपनिवेश बसा रहे थे। 
बरमा को पुराने जमाने में सुवर्णभूमि कहा जाता था। सबसे पहले वहां भार- 
तीय बस्तियां बसाई गईं। मगध, अंग और बंग के लोग ताम्रलिप्ति बन्दर- 
गाह से सुवर्णभभूमि के लिये जाया करते थे । शराकान में यह अनुश्न॒ति 
है, कि वहां का पहला राजा बनारस से आया था । संभवतः उसने 
अपने नाम से उसके एक प्रदेश का नाम रामवती रखा था। वही अरब राम्ब्यी 
कहलाता है। अराकान में ही पुराने समय में एक नगरी थी, जिसका नाम 
वैशाली था। इसी तरह दक्षिणी बरमा में भी विविध भारतीय बस्तियां 
बसाई गई थीं। आजकल का लओ प्रदेश पुराने जमाने में मालवा कहाता 
था, और उसके पूर्वी भाग को दशार्ण कहते थे। 

यह ध्यान में रखना चाहिये, कि पूर्वी एशिया के इन प्रदेशों में भारतीय 
उपनिवेशों की स्थापना करनेवाले लोग शैव थे । झ्रागे चलकर इन 
प्रदेशों में बौद्ध-धर्म का प्रचार हुआ । उस युग के भारत में श्रपूर्ष जीवनी- 
शक्ति थी, भारतीय लोग बड़ी संडृया में विदेश जाते थे, व्यापार के लिये 
भी, और अपनी बस्तियां बसाने के लिये भी । 
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एकतीसवां अध्याय 


गुप्त-साग्राज्य 
(१) गृप्त-वंश का प्रारंभ 


प्राचीन गृप्त-कल--गुप्त-कूल भारत के प्राचीन राजकूलों में से एक था। 
मौयं चन्द्रगुप्त ने गिरनार के प्रदेश में शासन क रूप में जिस राष्ट्रीय! (प्रान्त 
का शासक ) की नियुक्ति की थी, उसका नाम वेश्य पुष्पगुप्त था। शुंग-काल 
के प्रसिद्ध बरहुत-स्तम्भलेख में एक राजा विसदेव का उल्लेख है, जो 
गोप्तिपुत्र (गुप्त-कुल की स्त्री का पुत्र) था। अन्य बहुत-से शिलालेखों 
में भी इसी प्रकार के गोप्तिपुत्र' व्यक्तियों का उल्लेख है, जो राज्य 
में विविध उच्च पदों पर नियुक्त थे। इसी गुप्त-कुल के एक वीर पुरुष श्री 
गुप्त ने उस वंश का प्रारम्भ किया, जिसने आगे चलकर भारत के बहुत बड़े 
हिस्से में मागध-साम्राज्य का फिर से विस्तार किया । 

राजा श्रीग॒प्त--कुशाण-साम्राज्य के पतन के समय उत्तरी भारत में 
जो श्रव्यवस्था उत्पन्न हो गई थी, उससे लाभ उठाकर बहुत-से प्रान्तीय 
शासक व सामन्‍्त राजा स्वतंत्र हो गये थे । संभवत: इसी प्रकार का एक 
व्यक्ति यह श्रीगुप्त भी था। उसने मगध के क॒छ पूर्व में, चीनी यात्री इत्सिग' 
के अनुसार नालन्दा से प्रायः चालीस योजन पूर्व की तरफ, अपने राज्य का 
विस्तार किया था। अपनी शक्ति को स्थापित कर लेने के कारण उसने 
“महाराज” की पदवी धारण की। संभवतः, वह अच्छा शक्तिशाली और समृद्ध 
राजा था। चीनी बौद्ध-यात्रियों के निवास के लिये इसने मृगशिखावन के समीप 
एक विहार का निर्माण कराया था और उसका खर्च चलाने के लिये 
चौबीस गांव प्रदान किये थे। गुप्त लोग स्वयं बौद्ध नहीं थे, पर क्योंकि बौद्ध- 
तीथंस्थानों का दशन करने के लिये बहुत-से चीनी यात्री इस समय भारत में आने 
लगे थे, भ्रतः यदि महाराजा श्रीगुप्त ने उनके आराम के लिये यह महत्त्वपूर्ण 
दान किया हो, तो यह स्वंथा संभव है। दो मुद्रायें ऐसी मिली हें, जिनमें 
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से एक पर गृतस्थ” औझौर दूसरी पर 'श्रीगुप्तस्य' लिखा हे। संभवतः ये इसी 
महाराज श्रीगुप्त की थीं । 

सहाराज घटोत्कच--श्रीगुप्त का उत्तराधिकारी महाराज घटोत्कच 
था । कुछ मुद्रायें ऐसी मिली हैं, जिनपर “श्रीघटोत्कचगुप्तस्य' या केवल 
घट' लिखा है। अनेक एतिहासिक इन्हें इसी महाराजा श्रीघटोत्कच की 
मानते हें। 

महाराजाधिराज चन्द्र गुप्त--घटोत्कच के बाद महाराजाधिराज चन्द्रगुप्त 
प्रथम हुए । गृप्त-वंश के पहले दो राजा केवल महाराजा' कहे गये हैँ। पर चन्द्र- 
ग्प्त को महाराजाधिराज' कहा गया हैं। इससे प्रतीत होता है, कि उसके' समय 
में गुप्त-वंश की शक्ति बहुत बढ़ गई थी। प्राचीन समय में महाराजा विशेषण 
तो अधीनस्थ सामन्‍्त राजाओं के लिये भी प्रयुक्त होता था । पर महाराजा- 
धिराज वेवल एसे ही राजाओं के लिये प्रयोग किया जाता था, जो पूर्णतया 
स्वाधीन व शक्तिशाली शासक हों। प्रतीत होता है, कि अपने पूव॑जों के पूर्वी 
भारत में स्थित छोटे-से राज्य को चन्द्रगुप्त ने बहुत वढ़ा लिया था, और अनेक 
प्रदेशों को जीतकर महाराजाधिराज की पदवी ग्रहण की थी । 

पाटलिपुत्र निश्चय ही चन्द्रगुप्त के अधिकार में श्रा गया था। मगध 
तथा पदिचम में उत्तर-प्रदेश के बहुत-से प्रदेशों को जीतकर चन्द्रगुप्त के समय में 
ग्प्त-साम्राज्य बहुत विस्तृत हो गया था। इन्हीं विजयों और राज्यविस्तार 
की स्मृति में चन्द्रगुप्त ने एक नया संवत्‌ चलाया था, जो गुप्त संवत्‌ के नाम 
से इतिहास में प्रसिद्ध है । 

मगध क%! उत्तर में लिच्छवियों का जो शक्तिशाली गणराज्य था, चन्द्र- 
गुप्त ने उसके साथ मेत्री और सहयोग का संबंध स्थापित किया। कुशाण- 
काल से इस प्रदेश में सबसे प्रबल भारतीय शक्ति लिच्छवियों की ही थी। 
उन्होंने स्वयं भी कुछ समय तक पाटलिपुत्र को अपने अधिकार में रखा था, 
क्रौर उन्हीं की सहायता से चण्डसेन कारस्फर ने सुन्दरवर्मा को परास्त किया 
था। लिच्छवियों का सहयोग प्राप्त किये बिना चन्द्रगुप्त के लिये अपने राज्य 
का विस्तार कर सकना संभव नहीं था। इस सहयोग और मेत्रीभाव को 
स्थिर करने के लिये चन्द्रगुप्त ने लिच्छविकुमारी कुमारदेवी के साथ विवाह 
किया, और श्रन्य रानियों के भ्रनेक पुत्र होते हुए भी लिच्छवि-दोहित्र (कुमार- 
देवी $ पुत्र) समुद्रगुप्त को अपना उत्तराधिकारी नियत किया। ऐसा प्रतीत 
होता है, कि लिच्छवि गण में इस काल में राजा वंशक्रमानुगत हो गये थे. । 
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गणराज्यों के इतिहास में यह कोई अनहोनी बात नहीं हैँ । कुमारदेवी 
लिच्छुवि-राजा की पुत्री और उत्तराधिकारिणी थी । इसीलिये चन्द्रगुप्त के 
साथ विवाह हो जाने के बाद गुप्त-राज्य और लिच्छवि गण मिलकर एक हो 
गये थे। चन्द्रगुप्त के कुछ सिक्‍कों पर उसका और कूमारदेवी का चित्र 
एक साथ दिया गया है। इन सिक्‍कों पर “चन्द्रगुप्त तथा श्रीकुमारदेवी” दोनों 
का नाम भी एक साथ अंकित हैं। सिक्‍के की दूसरी तरफ “लिच्छवय:' शब्द भी 
उत्कीरणं है। इससे यह भली-भांति सूचित होता है, कि 
लिच्छविगण- और गुप्त-वंश का पारस्परिक विवाह-संबंध बड़े 
महत्त्व का था। इसके कारण ये दोनों राज्य मिलकर एक हो गये थे, और 
चन्द्रगुप्त तथा श्रीकूमारदेवी का सम्मिलित शासन इन प्रदेशों पर माना 
जाता था । 

श्रीगुप्त के वंशजों का शासन किस प्रदेश पर स्थापित हो गया था, इस संबंध 
में पुराणों में लिखा है, कि गंगा के साथ-साथ प्रयाग तक व मगध तथा अयोध्या 
में इन्होंने राज्य किया। चन्द्रगुप्त के उत्तराधिकारी समुद्रगुप्त ने अपने साम्राज्य 
को बहुत बढ़ा लिया था। अ्रतः पुराणों का यह निर्देश उसके पूवंजों के 
विषय में ही है। संभवतः, महाराजाधिराज चन्द्रगुप्त प्रथम बंगाल से 
प्रारम्भ कर पश्चिम में अ्रयोध्या और प्रयाग तके के विशाल प्रदेश का स्वामी 
था, भर लिच्छवियों के सहयोग से ही इसपर अबाधित रूप से शासन करता 
था। इस प्रतापी गुप्त-सम्राट का शासन-काल ३१५से ३२८ ईस्वी तक था । 


(२) सम्राट समुद्रगुप्त (३२८-३७८ ई० प०) 

चन्द्रगुप्त के अनेक पुत्र थे। पर गुण और वीरता में समुद्रगुप्त सबसे 
बढ़ा-चढ़ा था । लिच्छविक्‌मारी श्रीकुमारदेवी का पुत्र होने के कारण भी 
उसका विशेष महत्त्व था। चन्द्रगुप्त ने उसे ही भ्रपना उत्तराधिकारी चुना, 
झौर अपने इस निर्णय को राजसभा बुलाकर सब सभ्यों के! सम्मुख उद्घोषित 
किया। यह करते हुए प्रसन्नता के कारण उसके सारे शरीर में रोमांच हो आया 
था, और आंखों में आंसू श्रा गये थे। उसने सबके सामने समुद्रगुप्त को गले 
लगाया, और कहा---तुम सचमुच आय॑ हो और अ्रब राज्य का पालन करो। 
इस निर्णय से राजसभा में एकत्र हुए सब सम्यों को परम प्रसन्नता हुई । 

गहकलह--संभवत: चन्द्रगुप्त ने अपने जीवन-काल में ही समुद्रगुप्त 
को राज्यभार संभलवा दिया था । प्राचीन श्रायं राजाग्रों की यही 
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परम्परा थी। कालिदास ने इसी काल के राजाओं को दृष्टि में रखकर 
लिखा था, कि बढ़ापे में वे मुनिवृत्ति ग्रहण करते हें । चन्द्रगुप्त के इस निर्णय 
से और लोगों को चाहे कितनी ही खशी हुई हो, पर उसके अन्य पुत्र इससे 
प्रसन्न नहीं हुए । उन्होंने समुद्रगुप्त के विरुद्ध विद्रोह किया। इनका 
नेता काच था । प्रतीत होता है, कि उन्हें अपने विद्रोह में सफलता भी हुई । 
काच के नाम के कुछ सोने के सिक्के भी उपलब्ध हुए हें। इनमें गुप्त-काल 
के अन्य सोने के सिक्‍कों की श्रपेक्षा सोने की मात्रा बहुत कम हैं। इससे 
अ्रनूमान होता है, कि भाइयों की इस कलह में राज्यकोष के ऊपर बुरा 
ग्रसर पड़ा था, सब जगह अव्यवस्था मच गई थी और इसीलिये काच ने 
अपने सिंक्‍्कों में सोने की मात्रा को कम कर दिया था। 

पर काच देर तक सम्‌द्रगृप्त का मुकाबला नहीं कर सका । समुद्रगुप्त 
अ्रनुपम वीर था। उसने शीघ्य ही भाइयों के इस विद्रोह को शांत कर दिया, 
और पाटलिपुत्र के सिहासन पर दृढ़ता के साथ अपना अभ्रधिकार जमा लिया। 


काच ने एक साल के लगभग राज्य किया । 
काच नामक गृप्त-राजा की सत्ता को मानने का आधार केवल 


वे सिक्के हे, जिनपर यह नाम स्वराजोच्छेत्ता' विशेषण के साथ दिया गया है। 
झनेक विद्वानों का मत है, कि काच समुद्रग॒ुप्त का ही नाम था। ये सिक्के उसी 
के हें, बाद में दिग्विजय करके जब वह आसमुद्रक्षितीशय बन गया था, तब 


उसने काच के स्थान पर समुद्रगुप्त नाम धारण कर लिया था। 
दिग्विजय--गृ्‌हकलह को झ्ान्‍्त कर समुद्रगुप्त ने अपने साम्फ्राज्य के 


विस्तार के लिये संघर्ष प्रारम्भ किया। इस विजययात्रा का वर्णन प्रयाग 
में अशोक मौय के प्राचीन स्तम्भ पर बड़े सुन्दर ढंग से उत्कीर्ण है। सबसे 
पहले आर्यावत के तीन राजाओ्रों को जीतकर अपने अधीन किया गया। 
इनके नाम ये हे--श्रहिच्छन्र का राजा अच्युत, पद्मावती का भारशिववंशी राजा 
नागसेन और राजा कोटकूलज । संभवतः श्रच्युत और नागसेन 
भारशिव-वंश के साथ संबंध रखनेवाले राजा थे । यद्यपि भारशिव नागों 
की शक्ति का पहले ही पतन हो चुका था, पर कुछ प्रदेशों में इनके छोटे- 
छोटे राजा अब भी राज्य कर रहे थे। गुप्तों के उत्कर्ष के समय इन्होंने चन्द्र- 
गुप्त प्रथम जेसे शक्तिशाली राजा की अ्रधीनता में सामन्‍त की स्थिति 
स्वीकार कर ली थी । पर समुद्रगुप्त और उसके भाइयों की गृहकलह से 
लाभ उठा कर ये प्रब फिर स्वतंत्र हो गये थे। यही दशा कोटठकल में उत्पन्न 
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राजा की थी, जिसका नाम प्रयाग के स्तम्भ की प्रशस्ति में मिट गया है । 
'कोट' नाम से अंकित सिक्के पूर्वी पंजाब व दिल्‍ली से उपलब्ध हुए हे । इस कुल का 
राज्य संभवत: इसी प्रदेश में था। सबसे पूर्व समुद्रगुप्त ने इन तीनों राजाग्रों 
को जीतकर अपने भ्रधीन किया, और इन विजयों के बाद बड़ी धूमधाम 
के साथ पुष्पपुर (पाटलिपुत्र ) में पुनः प्रवेश किया। 

ग्रा्यावर्त में अपनी शक्ति को भलीभांति स्थापित कर समुद्रगुप्त 
ने दक्षिण दिशा की ' तरफ प्रस्थात किया । इस विजययात्रा में उसने कल 
बारह राजाओ्ों को जीतकर अपने अधीन किया। जिस क्रम से इनको जीता 
गया था, उसी के अनुसार इनका उल्लेख भी प्रशस्ति में किया गया 
है। ये राजा निम्नलिखित थे-- 

(१) कोशल का महेन्द्र--यहां कोशल का गअभिप्राय दक्षिण कोशल से है 
जिसमें वर्तमान समय के मध्यप्रान्त के विलासपुर, रायपुर और संबलपुर 
प्रदेश सम्मिलित थे। इसकी राजधानी श्रीपुर (वर्तमान सिरपुर) थी। 
दक्षिण कोशल से उत्तर की ओर का सब प्रदेश गुप्त-साम्राज्य के श्रन्तर्गत 
था, और अच्युत तथा नागसेन की पराजय के बाद वह पूर्णतया उसके अधीन 
हो गया था । आ्रार्याव्त में पराजित हुए नागसेन की राजधानी ग्वालियर 
रियासत में पद्मावती थी। अब दक्षिण की तरफ विजययात्रा करते हुए सबसे 
पहले दक्षिण कोशल का ही स्वतंत्र राज्य पड़ता था । इसके राजा महेन्द्र को 
जीतकर समुद्रगुप्त ने अपने अधीन किया। 

(२) महाकान्तार का व्याघराज--महाकोशल के दक्षिण-पूर्व में महा- 
कान्तार (जंगली प्रदेश ) था। इसी स्थान में श्राजकल गोंडवाना के सघन जंगल हें । 

(३) कौराल का मंत्रराज--महाकांतार के बाद कौराल राज्य की बारी 
ग्राई। यह राज्य दक्षिणी मध्यप्रान्त के सोनपुर प्रदेश के आसपास था। 

(४) पिष्टपुर का महेंद्रगिरि--मद्रास प्रान्त के गोदाबरी जिले में 
स्थित वरतंमान पीठापुरम्‌ ही प्राचीन समय में पिष्टपुर कहलाता था । वहां के 
राजा महेन्द्रगिरि को भी परास्त कर के अपने अ्रधीन किया गया । 

(५) कोट्ट्र का राजा स्वामिदत्त--कोटट्र का राज्य गंजाम जिले में 
था, उसी को आजकल कोद्र कहते हैं । 

(६) एऐरण्डपलल का दमन--ऐरण्डपलल का राज्य कलिंग के दक्षिण 
में था। इसकी स्थिति पिष्टपुर और कोटट्र के पड़ोस में संभवतः विजगा- 
पटटम जिले में थी । 
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(७) काडची का विष्णुगोप--का >ची का अभिप्राय दक्षिणी भारंत के 
काञ्जीवरम्‌ से है । मद्रास प्रान्त के उत्तरी जिलों श्र कलिंग को जीतकर 
समुद्रगुप्त ने सुदूर दक्षिण में काञ्जीवरम्‌ पर आक्रमण किया और उसे जीत- 
कर अपने अधीन किया। 

(८) अवमुक्त का नीलराज--यह राज्य काञ्ची के ही समीप में था । 
एक ऐतिहासिक ने इसे आव प्रदेश के साथ में मिलाया हैं । 

(६) वेड्ी का हस्तिवमंनू--यह राज्य कृष्णा और गोदावरी नदियों 
के बीच में स्थित था। वेज्भी नाम की नगरी इस प्रदेश में अब भी विद्य- 
मान हैं। 

(१०) पाल्‍लक का उमय्रसेन--यह राज्य भी कृष्णा नदी के समीप नेल्लोर 
जिले में था । 

(११) देवराष्ट्र का क्बर--इस राजा के प्रदेश के संबंध में ऐतिहासिकों 
में मतभेद हे । कुछ विद्वान इसे सतारा जिले में मानते हैं, और अन्य विजगा- 
पट्टम जिले में। कांची, वेड्री और अवमुक्त राज्यों के शासक पललव- 
वंश के थे। संभवत: उन सबकी सम्मिलित शक्ति को समुद्रगुप्त ने एक 
साथ ही परास्त किया था। देवराष्ट्र का प्रदेश दक्षिण से उत्तर की ओर 
लौटते हुए मार्ग में आया था। 

(१२) कौस्थलपुर का धनंजय--यह राज्य उत्तरी आर्कोट जिले में था । 
इसकी स्मृति कटटलूर के रूप में अब भी सुरक्षित है। 

दक्षिणी भारत के इन विविध राज्यों को जीतकर समुद्रगुप्त वापस लोद 
ग्राया। दक्षिण में वह कांची से' नीचे नहीं गया था। इन राजाओं को केवल 
परास्त ही किया गया था, उनका मूल से उच्छेंद नहीं हुआ था । समुद्रगुप्त 
ने इस विजयत्राया में प्राचीन आर्य-मर्यादा का पूर्णतया पालन किया था । 
प्रयाग की समुद्रगुप्त प्रशस्ति # अनुसार इन राजाओं को हराकर पहले 
कद कर लिया गया था, और बाद में अनुग्रह करके उन्हें मुक्त कर दिया 
गया था। इससे समुद्रगुप्त का प्रताप और महानुभावता, दोनों में बहुत वृद्धि 
हो गई थी । 

ऐसा प्रतीत होता है, कि जब समुद्रगुप्त विजययात्रा के लिये दक्षिण गया हुआ 
था, उत्तरी भारत .(आ्रार्यावर्त ) के भ्रधीनस्थ राजाओं ने फिर विद्रोह का झंडा 
खड़ा कर दिया । उन्हें फिर दुबारा जीता गया । इस बार समुद्रगुप्त उनसे 
झधीनता स्वीकार कराके ही संतुष्ट नहीं हुआ, भ्रपितु उनका मूल से उच्छेद 
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कर दिया गया । इस प्रकार जड़ से उखाड़े हुए राजाओं के नाम ये हें--रुद्रदेव, 
मतिल, नागदत्त, चन्द्रवर्मा, गणपतिनाग, नागसेन, अ्रच्युतनन्दी और बलवर्मा । 
इनमें से नागसेन और अ्रच्युत के साथ पहले भी समुद्रगुप्त के युद्ध हो चुके थे । 
उन्हीं को परास्त करने के बाद समुद्रगुप्त ने धूमधाम कें साथ पाटलिपुत्र (पुष्पपुर) 
में प्रवेश किया था। अब ये राजा फिर स्वतंत्र हो गये थे, और इस बार 
समुद्रगुप्त ने इनका समूलोन्मूलन करके इनकें राज्यों को अपने साम्राज्य 
में मिला लिया था। रुद्रदेव वाकाटकवंशी प्रसिद्ध राजा रुद्रसेन प्रथम था । 
मतिल की एक मुद्रा बुलन्दरहर के समीप मिली हैं। इसका राज्य 
संभवत: इसी प्रदेश में था। नागदत्त और गणपतिनाग के नामों से यह सूचित 
होता है, कि वें भारशिव नागों के वंश के थे, और उनके छोटे-छोटे राज्य 
आरार्यावर्त में ही विद्यमान थे। गणपतिनाग के कुछ सिक्‍के बेसनगर में उपलब्ध 
भी हुए हें। चन्द्रवर्मा पुष्करण का राजा था। दक्षिणी राजपूताना में सिसुनिया 
की एक चट्टान पर उसका शिलालेख भी मिला हैं । संभवतः, बलवर्मा कोट- 
कलज नृपति था, जिसे पहली बार भी समुद्रगुप्त ने परास्त किया था। ये 
सब श्रार्यावर्ती राजा इस बार पूर्ण रूप से गुप्त-सम्राट्‌ द्वारा परास्त हुए, और 
इनके प्रदेश पूरी तरह गुप्त-साम्राज्य में शामिल कर लिये गये । 

आटविक राजाओ्रों के प्रति समुद्रगुप्त ने प्राचीन मौ्य-नीति का प्रयोग किया । 
कौटलीय श्रथंशास्त्र के अनुसार श्राटविक राजाओं को अपना सहयोगी और सहा- 
यक बनाने का उद्योग करना चाहिये । आटबिक सेनायें युद्ध के लिये बहुत उप- 
योगी होती थीं। समुद्रगुप्त ने इन राजाओं को अपना परिचारक' बना लिया था। 

इसके बाद समुद्रगुप्त को युद्धों की आवश्यकता नहीं हुई। इन विजयों 
से उसकी धाक ऐसी बेठ गई थी, कि अन्य प्रत्यन्त (सीमा-प्रान्तों में वर्तमान) 
नृपतियों तथा यौधेय, मालव आदि गणराज्यों ने स्वयमेव उसकी श्रधी- 
नता स्वीकृत कर ली थी। ये सब कर देकर, श्राज्ञाओों का पालन कर, प्रणाम 
कर, तथा राजदरबार में उपस्थित होकर सम्राट्‌ समुद्रगुप्त की अ्रधीनता 
को स्वीकृत करते थे। इस प्रकार करद बनकर रहनेवाले प्रत्यन्त राज्यों के 
नाम ये हें-- (१) समतत या दक्षिण-पूर्वी बंगाल, (२) कामरूप या आ्रासाम, 
(३) नेपाल, (४) देवाक या आसाम का नोगांग प्रदेश, (५) कतृ्‌ पुर या 
कमायं और गढ़वाल के पाव॑त्य प्रदेश । नि:संदेह, ये सब गुप्त-साम्राज्य के प्रत्यन्त 
या सीमाप्रदेश में स्थित राज्य थे, और इन्होंने युद्ध के बिना. ही सम्राट 
समुद्रगुप्त की अधीनता को स्वीकार कर लिया था। 
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इसी प्रकार जिन गणराज्यों ने गुप्त-सम्राद की अधीनता को स्वीकार 
किया, वे निम्नलिखित हें:--मालव, ब्रार्जुनायन, यौधेय, माद्रक, आभीर, 
प्रा्जज, सनकानीक, काक ओर खरपरिक | इनमें से मालव, आर्जुनायन, 
यौधेय, माद्रक और आभीर प्रसिद्ध गणराज्य हें । कुशाण साम्राज्य के विरुद्ध 
विद्रोह कर इन्होंने अपनी स्वतंत्रता को पुनः स्थापित किया था, और 
धीरे-धीरे अ्रपनी शक्ति बहुत बढ़ा ली थी। श्रब समुद्रगुप्त ने इन्हें श्रपने अधीन 
कर लिया, पर उसने इनको जड़ से उखाड़ने का प्रयत्न नहीं किया । वह केवल कर, 
प्रणाम, राजदरबार में उपस्थिति तथा आआाज्ञावर्तिता से ही संतुष्ट हो गया। 
इन गणराज्यों ने भी इतने शक्तिशाली सम्राट की अधीनता स्वीकार कर 
अपनी पृथक सत्ता को बनाये रखा। प्रार्जज, काक, सनकानीक और खरपरिक 
छोटे-छोटे गणराज्य थे, वे विदिशा वे! समीपवर्ती प्रदेश में स्थित थे । इनका 
अधिक परिचय इस समय उपलब्ध नहीं होता है । 

दक्षिण और पर्चिम के अन्य बहुत-से राजा भी सम्राट समुद्रगुप्त के 
प्रभाव में थे, और उसे श्रादरसूचक उपहार झादि भेजकर संतुष्ट रखते थे । 
इस प्रकार के तीन राजाओं का तो समुद्रगुप्त-प्रशस्ति में उल्लेख भी किया गया 
है। ये देवपुत्र शाहिशाहानुशाहि, शक मुरुण्ड और सेहलक हें । दैवपुत्र शाहा- 
नुशाहि से कुशाण-राजा का अभिप्राय है । शक मुरुण्ड से उन शकज्क्षत्रपों 
का ग्रहण किया जाता है, जिनके अनेक छोटे-छोटे राज्य इस युग में भी उत्तर- 
पर्चिमी भारत में विद्यमान थे । उत्तरी भारत से भारशिव वाकाटक 
ओर गुप्त-वंशों ने झ्कों और कुशाणों के शासन का अन्त कर दिया था। 
पर उनके अनेक राज्य उत्तर-पश्चिमी भारत में अ्रब भी विद्यमान थे। 
सिहल +% राजा को सेहलक लिखा गया है । इन शक्तिशाली राजाओं के समुद्र- 
गुप्त का आदर करने का प्रकार भी प्रयाग की प्रशस्ति में स्पष्ट लिखा 
हैं । ये राजा आत्मनिवेदन, कन्‍्योपायन, दान, गरुड़ध्वज से अंकित शप्राज्ञा- 
पत्रों के ग्रहण श्रादि उपायों से सम्राट समुद्रगुप्त को संतुष्ट करने का प्रयत्न 
करते थे। आत्मनिवेदन का अभिप्राय है, अपनी सेवाओं को सम्राट्‌ के लिये 
ग्रपित करना। कन्योपायन का भअर्थ है, कन्या विवाह में देना। राजा लोग 
किसी शक्तिशाली सम्राट से मेत्री संबंध बनाये रखने के लिये इस उपाय का 
प्रायः प्रयोग किया करते थे । संभवतः सिहल, शक और क््‌शाण-राजाश्रों 
ने भी समुद्रगुप्त को अ्रपनी कन्यायें विवाह में प्रदान की थीं । दान का 
मतलब भेंट-उपहार से है। सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त से ये राजा शासन (आआज्ञापत्र 
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भी ग्रहण करते थे । इन सब उपायीं से वे महँँप्रतापी गुप्त-सम्राट्‌ को 
संतुष्ट रखते थे, और उसवे! कोप से बचे रहते थे । इस प्रकार पश्चिम में 
गांधार से लगाकर पूर्व में आसाम तक और दक्षिण में सिंहल (लंका) 
द्वीप से शुरू कर उत्तर में हिमालय के कीतिपुर जनपद तक, सर्वत्र समुद्रगुप्त 
का डंका बज रहा था | ग्रार्यावर्त '£ प्रदेश सीधे उसके शासन में थे, दक्षिण के 
राजा उसके अनुग्रह से अपनी सत्ता कायम किये हुए थे। सीमाप्रदेशों के जनपद 
और गणराज्य उसको बाकायदा कर देते थे और सुद्रस्थ राजा भेंट-उपहार 
से तथा अ्रपनी सेवायें समर्पण कर उसके साथ मंत्री संबंध स्थापित किये हुए 
थे। प्रयाग की प्रशस्ति में गुप्त-सम्राट्‌ की इस अनुपम शक्ति को कितने सुन्दर 
शब्दों में यह कहकर प्रकट किया है, कि पृथ्वी भर में कोई उसका प्रतिरथ' 
(खिलाफ़ खड़ा हो सकनेवाला) नहीं था, सारी धरणी को उसने एक प्रकार 
'से अपने बाहुबल से बांध-सा रखा था। 

समुद्रगृप्त ने अनेक विनष्टप्राय जनपदों ० नष्ट हो गये राजवंशों का 
पुनरुद्धार भी किया था। इस काय से सारे भुवन में उसका यश फंल गया था। 
वह साम्राज्यवाद के प्राचीन आये आदर्श का अनुयायी था। मगध 4! आये- 
भिन्न झुद्रप्राय राजाओशों ने विविध राजकलों को नष्ट कर एकराट्‌ होने की 
जो प्रवृत्ति शुरू की थी, वह उसे अ्रनुकरणीय नहीं प्रतीत होती थी। इस- 
लिये उसने त केवल जीते हुए राजाओं को अपने-अपने जनपदों में कायम 
रखा, अपितु अनेक विनप्ट राजवंशों को भी फिर से स्थापित किया था। 
केवल आर्यावतं के उन्हीं राजाओं का उसने जड़ से उच्छेद किया था, जो बार- 
बार उसकी शक्ति के विरुद्ध विद्रोह करने में तत्पर थे । संभवतः उनके भी 
राजवंशों को उसने नष्ट नहीं किया था | यही कारण है, कि वाकाटक- 
राजा रुद्रसेन रा रुद्रदेव के विनष्ट हो जाने के बाद भी उसका वंश कायम रहा 
था, और उसके परचात्‌ भी अनेक वाकाटक-राजाशों ने अपने प्रदेश में 
शासन किया था । 

अश्वसेंध--सारे भारत में एकच्छत्र अबाधित शासन स्थापित कर अपनी 
दिग्विजय की समाप्ति के बाद, समुद्रगुप्त ने अश्वमेध-यज्ञ किया । शिलालेखों 
में उसे चिरोत्सन्न अ्रश्वमेधाहर्ता (देर से न हुए अ्रश्वमेध को फिर से 
प्रारम्भ करनेवाला) और अ्रनेकाश्वमेधयाजी' (अनेक अ्रश्वमेध-यज्ञ करने 
वाला) कहा - गया है। इन अश्बमेधों में केवल एक पुरानी परिपाटी का ही 
ध्रमुसरण ततहीं किया गया था, अभ्रपितु इस अवसर से लाभ उठाकर क्रपण, 
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दीन, अनाथ और शातुर लोगों को भरपूर सहायता देकर उनके उद्धार 
का भी प्रयत्न किया गया था। प्रयाग की प्रशस्ति में इसका बहुत स्पष्ट संकेत 
है। समुद्रगुप्त के कुछ सिक्‍कों में यज्ञीय अ्रश्व का भी चित्र दिया गया है। 
ये सिक्के अ्रद्वमेघ-यज्ञ 4 उपलक्ष में ही जारी किये गये थे | इन सिकतकों में 
एक तरफ जहां यज्ञीय अद्व का चित्र हैँ, वहां दूसरी तरफ अवश्मेध की 
भावना को इन सुन्दर शब्दों में प्रकट किया गया हं--राजाधिराजा पृथिवी- 
मवजित्य दिव॑ जयति भ्रप्रतिवायंवीये:' राजाधिराज पृथ्वी को जीतकर अरब 
स्वर्ग की जय कर रहा है, उसकी शक्ति और तेज अप्रतिम हैं । समुद्रगुप्त 
पृथिवी को तो जीत चुका था, अ्रब वह दीन, अनाथ, आतुर लोगों की अश्वमेध- 
यज्ञ के निर्मित्त से सहायता कर स्वर्ग प्राप्ति 4! लिये मार्ग साफ कर रहा था। 
समुद्रगुप्त यज्ञ की भावना की तह तक पहुंच गया था। 

गण ओर चरित्र--सम्राट्‌ समुद्रगुप्त के वेयक्तिक गुणों और चरित्र के 
संबंध में प्रयाग की प्रशस्ति में बड़े सुन्दर संदर्भ पाये जाते हें । इस प्रशस्ति को 
महादण्ड नायक शध्रवभूति के पुत्र, संधिविग्रहिक महादण्डनायक हरिषेण ने तैयार 
किया था। हरिषेण समुद्रगुप्त का एक उच्च राजकमंचारी था। उसने अपने 
को भट॒टारकपाद समुद्रगुप्त का दास और समीप रहने के' अनुग्रह से जिसकी 
बद्धि का विकास हो गया हो, ऐसा कहा है। यह स्पष्ट है, कि श्रपने स्वामी 
की प्रशंसा में कुमारामात्य हरिषेण ने बहुत उदारता से काम लिया है। पर 
सम्राट्‌ समुद्रगुप्त की दृष्टि में जो गुण बहुत उत्कृष्ट थे जिन्हें वह आदर्श 
समझता था और जिन्हें अपने जीवन में वह अ्रभीष्ट समझता था, उन्हीं का 
हरिषेण ने प्रशस्ति लिखते हुए वर्णन किया होगा। हम' यहां हरिषेण के शब्दों 
में ही समुद्रगुप्त & वेयक्तिक चरित्र को उल्लिखित करते हें-- 

“उसका मन विद्वानों के सत्संग-सुख का व्यसनी था । उसक जीवन 
में सरस्वती (सत्काव्य) और लक्ष्मी (श्री) का अविरोध था। वह वैदिक 
मार्ग का अनुयायी था। उसका काव्य ऐसा था, कि कवियों की बुद्धि के 
विभव का भी उससे विकास होता था। कौन-सा ऐसा गुण है, जो उसमें 
नहीं था ? सैकड़ों देशों में विजय प्राप्त करने की उसमें श्रपूर्व क्षमता 
थी। अपनी भुजाझों का पराक्रम ही उसका सबसे उत्तम साथी था। परशु, 
बाण, <ंक्‌, शक्ति श्रादि श्रस्त्रों के सेकड़ों घावों से उसका सारा शरीर 
सुशोभित थ्रा। उसकी नीति यह थी, कि साधु का उदय और असाधु का 
अलय हो'॥ उसका हृदय इतना कोमल था, कि भक्ति और झुक जाने मात्र 
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से वश में आरा जाता था । उसने लाखों गोवें दान में दी थीं । अपनी तीक्षण 
बुद्धि और संगीत-कला के ज्ञान और प्रयोग से उसने ऐसे काव्य की सृष्टि 
की थी, कि सब लोग कविराज कहकर उसकी प्रतिष्ठा करते थे ।” 

कूमारामात्य हरिषेण के इस वर्णन से सम्नाट्‌ समुद्रगुप्त के वैयक्तिक 
गणों का कितना उत्तम परिचय हमें प्राप्त हो जाता हे! इसमें संदेह नहीं, 
कि समुद्रगुप्त जहां अनुपम वीर था, वहां कविता, संगीत तथा अन्य ललित 
कलाओं में भी वह बड़ा प्रवीण था । यह बात उसके सिक्‍कों के अनुशीलन 
से भी भली-भांति ज्ञात हो जाती है। समुद्रगुप्त के सात प्रकार के सिक्‍के, 
इस समय में मिलते है । उनके में से पांच प्रकार के सिक्के ऐसे हैं जो उसके जीवन 
के विविध पहलुओं पर प्रकाश डालते हें। पहले प्रकार के सिक्‍तकों में उसका 
जो चित्र है, उसमें वह युद्ध की पोशाक पहने हुए हे, उसके बायें हाथ में धनुष 
है, और दायें हाथ में बाण । सिक्‍के के दूसरी तरफ लिखा: है--सम रशत- 
विततविजयी जितारि अ्रपराजितो दिवं जयति' सैकड़ों युद्धों द्वारा विजय का 
प्रसार कर, सब शात्रुओं को परास्त कर, अब स्वर्ग को विजय करता है। 
दूसरे प्रकार के सिक्‍कों में उसका जो चित्र हे, उसमें वह एक परशु लिये खड़ा 
है । इन सिक्‍कों पर लिखा हँ--कतानत (यम) का परशु लिये हुए अ्रपराजित 
विजयी की जय हो। तीसरे प्रकार के सिक्कों पर उसका जो चित्र हैं, उसमें उसके 
सिर पर उष्णीष है, और वह एक सिंह के साथ युद्ध कर उसे बाण से मारता 
हुआ दिखाया गया हैँ। ये तीन प्रकार के सिक्‍के समुद्रगुप्त के वीर रूप को चित्रित 
करते हें। पर इनके अ्रतिरिक्त उसके बहुत-से सिक्के ऐसे भी हैं, जिनमें वह 
आसन पर आराम से बैठकर वीणा बजाता हुआ्ना प्रदशित किया गया है । 
इन सिक्‍कों पर समुद्रगुप्त का केवल नाम ही दिया है, उसके संबंध में कोई 
उक्ति नहीं लिखी गई है। अब्वमेध के उपलक्ष में जो सिक्‍के उसने प्रचारित 
किये थे, उनका उल्लेख पहले किया जा चुका हैँ । इसमें सन्देह नहीं, कि 
जहां समुद्रगुप्त वीर योद्धा था, वहां वह संगीत और कविता का भी प्रेमी 
था। 

सिहल से संबंध--समुद्रगुप्त के इतिहास की कुछ अन्य बातें भी उल्लेख 
योग्य हें। इस काल में सीलोन ( सिंहल ) का राजा मेघवर्ण था। उसके शासन- 
काल में दो बौद्ध-भिक्‍्खु बोधगया में तीर्थ॑यात्रा के लिये आये थे । वहां उनके 
रहने के लिये समुचित प्रबन्ध नहीं था । जब वे अपने देश को वापस गये, 
तो उन्होंने इस विषय में राजा मेघवर्ण से शिकायत की। मेघवर्ण ने निश्चय 


गुप्त-साम्राज्य ७०४ 


किया, कि बोधगया में एक बौद्ध-विहार सीलोनी यात्रियों के लिये बनवा दिया 
जाय, इसकी अनुमति प्राप्त करने के लिये उसने एक दूतमंडल समुद्रगुप्त की 
सेवा में भेजा। समुद्रगुप्त ने बड़ी प्रसन्नता से इस कार्य के लिये अपनी 
अनुमति दे दी, और राजा मेघवर्ण ने बोधिवृक्ष के उत्तर में एक विशाल विहार 
निर्माण करा दिया। जिस समय प्रसिद्ध चीनी यात्री ह्य न्त्सांग बोधगया की 
यात्रा के लिये आया था, यहां एक हजार से ऊपर भिक्ष्‌ निवास करते थे । 

सम्म्राट समुद्रगूप्त की अनेक रानियां थीं, पर पटरानी ( अग्रमहिषी 
पट्‌ट महादेवी ) का पद दत्तदेवी को प्राप्त था। इसी से प्रसिद्ध गुप्त-सम्राट्‌ 
चन्द्रग॒ुप्त द्वितीय विक्रमादित्य का जन्म हुआ था। पचास वर्ष के लगभग 
शासन करके ३७८ ई० में समुद्रगुप्त स्वर्ग को सिधारे। 

(३) सम्राट चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य 
( ३७८-४ १ ४ ई० प० ) 

रामगप्त--प्राचीन काव्यग्रंथों से ऐसा प्रतीत होता है, कि समुद्रगुप्त के 
सबसे बड़े लड़के का नाम रामगुप्त था, और पिता की मृत्यु के बाद शुरू में 
वही राज्यसिहासन पर आएरूढ़ हुआ । रामगुप्त बड़ा निबेल, कामी तथा नपु सक 
व्यक्ति था । उसका विवाह श्रुवदेवी के साथ हुआ। पर पति के नपु सक तथा 


निर्बल होने के कारण यह उससे जरा भी संतुष्ट न थी। रामगुप्त की 
निबंलता से लाभ उठाकर साम्राज्य के अनेक सामंतों ने विद्रोह का झंडा खड़ा 


कर दिया । विशेषतया शाहानुशाहि कृुशाण या शक राजा, जो समुद्रगुप्त की 
दक्ति के कारण आत्मनिवेदन, भेंट-उपहार, कन्‍्योपायन आदि उपायों से उसे 
संतुष्ट रखने का प्रयत्न करते थे, अब रामगुप्त की कमजोरी से लाभ उठाकर 
उहंड हो गये ओर उन्होंने गुप्त-साम्राज्य पर आक्रमण कर दिया। हिमालय 
की उपत्यका में युद्ध हुआ, जिसमें रामगुप्त हार गया। एक पहाड़ी दुग में 
गृप्तससेनायें घिर गई, ओर नपुंसक रामगुप्त ने शक-राज की सेवा; में संधि के! 
लिये याचना की । जो संधि की शहार्ते शकराज की तरफ से पेश की गई, 
उनमें से एक यह थी कि पट्‌ट महादेवी श्रुवदेवी को शकराज के सुपुर्द कर 
दिया जाय। नपुसक रामगुप्त इसके लिये भी तेयार हो गया। पर उसका 
छोटा भाई वीर चन्द्रगुप्त इसको न सह सका । उसने स्वयं ध्यू वदेवी का स्त्री- 
रूप धारण किया । अन्य बहुत से सेनिकों को भी परिचारिका-रूप में स्त्री- 


चर 


वेश पहिनाया गया । शकराज के अन्तःपुर में पहुंचकर स्त्री वेशधारी चन्द्र- 
॥8॥ 
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गुप्त ने शकराज का घात कर दिया । इसके बाद निर्बल रामगुप्त को भी मार- 
कर चन्द्रगुप्त ने राजगद्दी पर अधिकार कर लिया, और अपनी भाभी 
श्रुवदेवी वा साथ विवाह किया । पश्र्वदेवी चन्द्रगुप्त द्वितीय की पट्ट महा- 
देवी बनी । 

इस कथा क निर्देश न केवल प्राचीन काव्य-साहित्य में, अपितु शिला लेखों 
में भी उपलब्ध होते हैं। प्राचीन समय में यह कथा इतनी लोकप्रिय थी, 
कि प्रसिद्ध कवि विशाखदत्त ने भी इस कथा को लेकर देवी चन्द्रगुप्तम्‌ नाम 
का एक नाटक लिखा | यह नाटक इस समय उपलब्ध नहीं होता, पर इसके 
उद्धरण नाट्य-दर्पण में दिये गये हें, जिनसे इस कथा की रूपरेखा का परिचय 
मिल जाता है। बाण के हर्षचरितम्‌' में भी इस कथा का निर्देश यह लिखकर 
किया है, कि दूसरे की पत्नी का कामुक शकपति कामिनी-वेशधारी चन्द्र- 
गुप्त द्वारा मारा गया ।” राजा अमोघवर्ण के! ताम्रपत्र में भी इस कथा का निर्देश 
किया गया है । अरब-लेखकों ने भी इस कथा को लेकर पुस्तकें लिखीं । 
बाद में अरबी के झ्राधार पर फारसी में भी इस कथानक को लिखा गया। बारहवीं 
सदी में अब्दुलहसन अली नाम के एक लेखक ने इस कथा को मजमलुतवारीख' 
नामक पुस्तक में लिखा | यह पुस्तक इस समय भी उपलब्ध है। संस्क्ृत-काव्य, 
उत्कीर्ण लेख और विदेशी साहित्य--सर्वत्र इस कथानक की उपलब्धि क कारण 
यह मानना होगा, कि यह सच्ची ऐतिहासिक अनुश्नुति पर आश्रित है, और 
समुद्रगुप्त की मृत्यु के बाद एक-दो वर्ष तक वस्तुत: उसके बलहीन पुत्र राम- 
गृप्त ने राज्य किया था । * 

चन्द्रगुप्त द्वितीय--राजगद्दी पर आ्रारूढ़ होने के बाद चन्द्रगुप्त % सम्मुख 
दो कार्य मुख्य थे, रामगुप्त के समय में उत्पन्न हुईं अ्रव्यवस्था को दूर करना 
झौर उन म्लेच्छ शकों का उन्मूलन करना, जिन्होंने न केवल गुप्तश्री क भ्रपहरण 
का प्रयत्न किया था, बल्कि जिन्होंने गुप्त-कुलवधू की तरफ भी दृष्टि उठाई 
थी। चन्द्रगुप्त के सम्राट्‌ बनने पर शीघ्र ही साम्राज्य में व्यवस्था कायम हो 
गई । वह अपने पिता का योग्य और अनुरूप पूत्र था। अपनी राज्यशक्ति 
को दृढ़ कर उसने शकों के विनाश के लिये युद्धों का प्रारम्भ किया । 

शक-विजय--विदेशी जातियों की शक्ति के इस समय दो बड़े केन्द्र 

थे--काठियावाड़ और गुजरात के शक-महाक्षत्रप और गांधार-कंबोज के 
कृशाण । शक-महाक्षत्रप संभवतः शाहानुशाहि कुशाण-राजा के ही प्रान्तीय 
धासक थे । यद्यपि उनकी स्थिति स्वतंत्र राजाओं के समान थी। भार- 
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तीय साहित्य में कुशाण-राजाओं को भी शक मुरुण्ड ( शकस्वामी या 
शकों के स्वामी ) शब्द से कहा गया हैं। पहले चन्द्रगुप्त द्वितीय ने काठियावाड़ 
गृजरात के शक-महाक्षत्रपों *" साथ युद्ध किया। उस समय महाक्षत्रप रुद्रसिह 
तृतीय इस शक-राज्य का स्वामी था। चन्द्रगुप्त द्वारा वह परास्त हुआ, और 
गृजरात काठियावाड़ क प्रदेश भी गुप्त साम्राज्य में सम्मिलिति हो गये । 

शकों की पराजय में वाकाटकों से बड़ी सहायता मिली। दक्षिणापथ में 
वाकाटकों का शक्तिशाली राज्य था, यह हम पहले.एक गध्याय में प्रदर्शित कर 
चुके हे । समुद्रगुप्त ने वहां के राजा रुद्रदेव या रुद्रसेन को परास्त किया था, पर 
अधीनस्थ रूप में वाकाकट-वंश की सत्ता अब भी विद्यमान थी। वाकाटक-राजा 
बड़े प्रतापी थे, और उनकी अधीनता में अनेक सामन्‍्त राजा राज्य करते थे । 
वाकाटक-राजा रुद्रसेन द्वितीय के साथ चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य की कन्या प्रभावती 
गुप्ता का विवाह हुआ था। प्रभावती गृप्ता की माता का नाम कबेरनागा था, जो 
स्वयं नाग-वंश की कन्या थी । संभवत: कबेरनागा चन्द्रगुप्त द्वितीय की बड़ी रानी 
थी। प्रवदेवी के साथ उसका विवाह बाद में हुआ था । 

वाकाटक-राजा रुद्रसेन द्वितीय के साथ गुप्त राजकुमारी का विवाह हो जाने 
से गृप्तों और वाकाटकों में मैत्री और घनिष्ठता स्थापित हो गई थी । इस विवाह 
के कुछ समय बाद, तीस वर्ष की आयु में रुद्रसेन द्वितीय की मृत्यु हो गई । उसके 
बच्चे अभी छोटी आय के थे, अ्रतः राज्यशासन प्रभावती गुप्ता ने अपने हाथों में 
लिया और वह वाकाटक-राज्य की स्वामिनी बन गई । इस स्थिति में उसने ३६० 
ईस्वी से ४१० ई० के लगभग तक राज्य किया । अपने प्रतापी पिता चद्द्रगुप्त 
द्वितीय का पूरा साहाय्य और सहयोग प्रभावती गुप्ता को प्राप्त था। चद्द्रग॒ुप्त 
के निरीक्षण में ही इस समय वाकाटक-राज्य का संचालन हो रहा था। अ्रतः जब॑ 
चन्द्रग॒ुप्त ने महाक्षत्रपष शकस्वामी सिहसेन पर आक्रमण किया, तो वाकाटक राज्य 
की संपूर्ण शक्ति उसकी वशवरतिनी थी । वाकाटक-राज्य की भौगोलिक स्थिति 
ऐसी थी कि शकों को परास्त करने के लिये उसका सहयोग आवश्यक था। 

गुजराज काठियावाड़ के शकों का उच्छेद कर उनके राज्य को गुप्त- 
साम्राज्य के अन्तगंत कर लेना चन्द्रगुप्त द्वितीय के शासनकाल की सबसे महत्त्व- 
पूर्ण घटना है । इसी कारण वह भी शकारि' और विक्रमादित्य” कहलाया । 
कई सदी पहले शकों का इसी प्रकार उच्छेद कर सातवाहन-सम्राट्‌ गौतमी- 
पुत्र सातकणि ने शकारि' और विक्रमादित्य” की उपाधि ग्रहण की थी। श्रब 
चन्द्रगुप्त द्वितीय ने भी एक बार फिर उसी गौरव को प्राप्त किया । गुजरात 
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झौर काठियावाड़ की विजय के कारण शअ्रब गुप्त-साम्राज्य की सीमा पश्चिम 
में अरबसागर तक विस्तृत हो गई थी । भ्ररबसागर तक विस्तृत गुप्त-साम्राज्य 
के और विशेषतया नये जीते हुए प्रदेशों पर भलीभांति शासन करने के लिये 
पाटलिपुत्र बहुत दूर पड़ता था । इसलिये चन्द्रगुप्त द्वितीय ने उज्जेनी को 
अ्रपनी दूसरी राजधानी बनाया, और एक बार फिर इस नगरी का उत्कषें हुआ । 

गुजरात काटियावाड़ के शक-महाक्षत्रपों के अतिरिक्त गांधार-कंबोज के 
दक मुरुण्डों (कुशाणों) का भी चन्द्रगुप्त ने संहार किया था । दिल्‍ली के 
समीप महरौली में लोहे का एक विष्णुध्वज (स्तम्भ) है, जिसपर चन्द्र 
नाम के एक प्रतापी सम्राट्‌ का लेख उत्कीर्ण हँ । ऐतिहासिकों का मत हैं, 
कि यह लेख गुप्तवंशी चन्द्रगुप्त द्ोतीय का ही है। इस लेख में चन्द्र की विजयों 
का वर्णन करते हुए कहा हैं, कि उसने सिन्धु के सप्तमुखों (प्राचीन सप्तसेंधव 
देश की सात नदियों) को पार करके बाल्हिक (बल्ख) देश तक युद्ध में 
विजय प्राप्त की थी । पंजाब की सात नदियों (यमुना, सतलज, व्यास, 
रावी, चनाब, जेहलम और सिन्धु ) का प्रदेश प्राचीन समय में सप्तसंधव 
कहलाता था । इसके परे के प्रदेश में उस समय शक मुरुण्डों या कुशाणों 
का राज्य विद्यमान था । संभवतः इन्हीं शक मुरुण्डों ने धश्रुवदेवी पर हाथ 
उठाने का दुस्साहस किया था । श्रब श्रुददेवी और उसके पति चन्द्रगुप्त द्वितीय 
के प्रताप ने बल्ख तक इन शक मुरुण्डों का उच्छेद किया, और ग्प्त-साम्राज्य 
की पश्चिमोत्तर-सीमा को सुदूर वंक्षु नदी तक पहुंचा दिया। 

बंगाल में युद्धझ--महरौली के इसी स्तम्भलेख में यह भी लिखा है, 
कि बंगाल में मुकाबला करने के लिये इकट्ठे हुए अनेक राजाझ्रों को भी 
चन्द्र ने परास्त किया था। संभव है, कि जब चन्द्रगुप्त द्वितीय काठियावाड़ 
गुजरात के शकों को परास्त करने में व्यापृत था, बंगाल के कुछ पुराने राज- 
कूलों ने उसके विरुद्ध विद्रोह कर दिया हो, और उसे बंगाल जाकर भी अपनी 
तलवार का प्रताप दिखाने की आवश्यकता हुई हो । 

साम्राज्य का क्षेत्र--चन्द्रगुप्त द्वितीय के समय में गृप्त-साम्राज्य अपनी 
हक्ति की चरम सीमा को पहुंच गया था । दक्षिणी भारत के जिन राजाञओरों 
को समुद्रगुप्त ने अपने अधीन किया था, वे अब भी भ्रविकल रूप से चन्द्रगुप्त 
की अधीनता स्वीकार करते थे | शक-महाक्षत्रपों और गांधार-कंबोज के शक 
मुरुण्डों के परास्त हो जाने से गुप्त-साम्राज्य का विस्तार पश्चिम में अ्ररब 


सागर तक और हिन्दुक॒श के पार वंक्ष नदी तक हो गया था। 
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चन्द्रगुप्त की उपाधि केवल विक्रमादित्य ही नहीं थी । शिलालेखों में 
उसे सिहविक्रम, सिहचन्द्र, साहसांक, विक्रमांक, देवराज आदि अनेक उपाधि- 
धियों से विभूषित किया है। उसके भी अनेक प्रकार के सिक्‍के मिलते हें । 
शक-महाक्षत्रपों को जीतने के बाद उसने उनके प्रदेश में जो सिक्के चलाये थे, 
वे पुराने शक-सिक्‍कों के नमूने के थे। इसी प्रकार उत्तर-पद्चिमी भारत में 
उसके जो बहुत-से सिक्‍के मिले हें, वे कुशाण नमूने के हैं । चन्द्रगुप्त की 
वीरता उसके सिक्‍तकों द्वारा भी प्रकट होती है । उसे भी सिक्‍कों पर सिंह 
के साथ लड़ता हुआ प्रदर्शित किया गया है, और यह वाक्य दिया गया 
हे-- क्षितिमवजित्य सुचरिते: दिव॑ जयति विक्रमादित्य: पृथिवी का विजय 
करके अब विक्रमादित्य अपने सुकार्यों से स्वर्ग को जीत रहा है । 

अपने पिता के समान चन्द्रगुप्त ने भी अश्वमेध-यज्ञ किया । शकों की विजय 
के बाद सारे भारत में अपना अक्षण्ण साम्राज्य स्थापित कर वह वस्तुतः इसका 
अधिकारी हो गया था। उसका शासनकाल ३७८ से ४१४ ईस्वी के लगभग 
तक था। 

(४) सम्राट कुमारगुप्त प्रथम महेन्द्रादित्य 
( ४१४-४५५ ई० प० ) 

चन्द्रगुप्त प्रथम की मृत्यु के बाद उसका पुत्र कमारगुप्त राजगद्दी पर 
बेठा । यह पट्टमहादेवी श्रुवदेवी का पुत्र था। इसके शासनकाल में विशाल 
ग्प्त-साम्राज्य अक्षुण्ण रूप में कायम रहा | बल्ख से बंगाल की खाड़ी तक 
इसका अबाधित शासन था । सब राजा, सामंत, गणराज्य और प्रत्यंतवर्ती 
जनपद क्मारगुप्त के वशवर्ती थे। गुप्त-वंश की शक्ति इस समय अपनी चरम 
सीमा को पहुंची हुई थी। कुमारगुप्त को विद्रोही राजाञ्रों को वश में लाने 
के लिये कोई युद्ध नहीं करने पड़े । उसके शासनकाल में विस्तृत गृप्त- 
साम्राज्य में सवंत्र शांति विराजती थी | इसीलिये विद्या, धन, कला आदि 
की समृद्धि की दृष्टि से यह काल वस्तुतः भारतीय इतिहास का सुवर्ण 
युग था। 

अपने पिता और पितामह का अनुसरण करते हुए कुमारगुप्त ने भी अर्वमेध- 
यज्ञ किया। इसके उपलक्ष में उसने जो सिक्के जारी किये थे, उनमें एक तरफ 
अइवमेध महेन्द्र, लिखा हे, और दूसरी तरफ यज्ञीय ग्रइव का चित्र है। कुमार- 
गुप्त ने यह अ्रश्वमेध किसी नई विजययात्रा के उपलक्ष में नहीं किया। गुप्त- 
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साम्राज्य इस समय में अपने गौरव के शिखर पर था । कोई सामनन्‍्त या 
राजा उसके विरुद्ध शक्ति दिखाने का साहस तो नहीं करता, यही देखने के 
लिये पुरानी परिपाटी के अनुसार यज्ञीय अश्व छोड़ा गया था, जिसे रोकने 
या पकड़ने का साहस किसी राजशक्ति ने नहीं किया था । सारे साम्राज्य में 
अ्रपनी शक्ति के इस प्रत्यक्ष प्रमाण को प्राप्त करने के बाद अश्वमेध यज्ञ का 
अनुष्ठान किया गया था । 

क्मारगुप्त ने कूल ४० वर्ष राज्य किया। उसके राज्यकाल के अंतिम 
भाग में मध्य भारत की नमंदा नदी के समीप पुप्यमित्र नाम की एक जाति 
ने ग्प्त-साम्राज्य की शक्ति के विरुद्ध एक भयंकर विद्रोह खड़ा किया। ये 
पुष्यमित्र लोग कौन थे, इस विषय में बहुत विवाद हैं, पर यह एक प्राचीन 
जाति थी, जिसका उल्लेख पुराणों में भी गाता है। पुप्यमित्रों को कमार 
स्कन्दगृप्त ने परास्त किया और इस प्रयत्न में उसे कुछ रातें जमीन पर 
सोकर भी बितानी पड़ी थीं । 

साम्राट्‌ कुमारगुप्त वे भी बहुत-से सिक्‍तके प्राप्त होते हे। उसका शासन 
काल ४१४ से ४५५ ईस्वी के लगभग था । 


(५) सम्राट्‌ स्कंदगुप्त (४५५-४६७ ई० प०) 


वमारगुप्त की पटरानी का नाम महादेवी अनन्तदेवी था। उसका पुत्र 
पुरुगुप्त था । स्कन्दगुप्त की माता संभवतः पटरानी या महादेवी नहीं थी। 
ऐसा प्रतीत होता है, कि कुमारगुप्त की मृत्यु के बाद राजगद्दी के संबंध में 
कुछ झगड़ा हुआ, और अपनी वीरता तथा अन्य गुणों के कारण स्कन्दगुप्त 
ही गृप्त-साम्राज्य का स्वामी बना । अपने पिता के शासनकाल में ही पृष्यमित्रों 
को परास्त कर इसने श्रपनी शअ्रपूर्व प्रतिभा और वीरता का परिचय दिया 
था। पृष्यमित्रों का विद्रोह इतना भयंकर रूप धारण कर चुका था, कि 
गुप्तक्ल की लक्ष्मी विचलित हो गई थी और उसे पुनः स्थापित करने के लिये 
स्कन्दगुप्त ने श्रपने बाहुबल से शत्रुओं का नाश करते हुए कई रातें जमीन पर 
सोकर बिताईं । जिस प्रकार शत्रुओं को परास्त कर कृष्ण अपनी माता देवकी 
के पास गया था, वेसे ही स्कन्दगुप्त भी शत्रुवर्ग को नष्ट कर अपनी माता के 
पास गया । इस अवसर पर उसकी माता की आंखों में श्रांस झलक 
भ्राये थे । राज्यश्री ने स्वयं ही स्कन्दगुप्त को स्वामी के रूप में वरण किया 
था। संभवत: बड़ा लड़का होने से राजगद्दी पर अधिकार तो पुरुगुप्त का था 


७१२ भारत का प्राचीन इतिहास 


सुदर्शन-झील--स्कन्दगुप्त के समय में सुराष्ट्र (काठियावाड़) का प्रान्तीय 
शासक पर्णदत्त था। इसने गिरिनार की प्राचीन सुदर्शन झील की फिर से मरम्मत 
कराई थी । जैसा कि हम पहले लिख चुके हें, इस झील का निर्माण सम्राट चन्द्र- 
गुप्त मौयं के समय में हुआ था । तब सुराष्ट्र का शासक वंश्य पुष्यगुप्त था। 
पुष्यगुप्त ही इस झील का निर्माता था। बाद में अशोक के समय में प्रान्तीय 
शासक यवन तुषास्प ने और फिर महाक्षत्रप रुद्रदामा ने इस झील का पुनरुद्धार 
कराया था। गुप्त-काल में यह झील फिर खराब हो गई थी। गरमी में इसमें 
जल कम हो जाता था, और इससे निकाली गई नहरें सूख जाती थीं । 
अब स्कन्दगुप्त के आदेश से पर्णदत्त ने इस झील का फिर जी्णोद्धार किया । 
उसके राज्य के पहले ही साल में इस झील का बांध टूट गया था, और 
प्रजा को बड़ा कष्ट हो गया था। स्कन्दगुप्त ने उदारता के साथ इस बांध 
पर खर्च किया। पर्णदत्त का पुत्र चक्रपालित भी इस प्रदेश में राज्य-सेवा में 
नियुक्त था । उसने झील के तट पर विष्णु भगवान्‌ के मंदिर का निर्माण 
कराया । 

स्कन्दगुप्त ने किसी नये प्रदेश को जीतकर गुप्त-साम्राज्य का विस्तार 
नहीं किया । संभवत:, इसकी आवश्यकता भी नहीं थी, क्योंकि गुप्त-साम्राट्‌ 
आसमुद्रक्षितीशीय थे। उसका सबसे बड़ा कत्‌ त्व यही हैं, कि गुप्त-साम्राज्य 
में शांति बनी रही औौर पृष्यमित्रों के सदृश प्रबल आम्यंतर शत्रु परास्त 
किये गये और हुणों जेसे प्रबल बाह्य आक्रांताओं के आक्रमण से साम्राज्य की 
रक्षा की गई। 

स्कन्दगृप्त की मृत्य्‌ ४६७ ईस्वी में हुई। 


(६) गुप्त-साम्राज्य का ह्ास 


पुरुगुप्त--स्कन्दगुप्त के बाद गुप्त-साम्राज्य का ह्वास प्रारम्भ हो गया । 
उसके कोई संतान नहीं थी, अत: उसकी मृत्यु के बाद पुरुगुप्त सम्राट बना। 
यह स्कन्दगुप्त का भाई था, और कुमारगृप्त की पट्टमहारानी का पुत्र 
था। इस समय तक वह वृद्ध हो चुका था। उसका व्यक्तित्व भी निरबल 
था, और यही कारण था कि कूमारगृप्त की मृत्यु के बाद राज्यलक्ष्मी 
ने उसके बजाय स्कन्दगुप्त को अपने स्वामी के रूप में वरण किया 
था। पुरुगुप्त के राजगद्दी पर बेठते ही गुप्त-साम्राज्य में अव्यवस्था प्रारम्भ 
हो गई । हणों के आक्रमणों से पहले ही गुप्त साम्राज्य को जबर्दस्त चोटें 
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लग रही थीं, अब वाकाटक-वंश ने भी सिर उठाया। यह वंश किसी समय 
में बड़ा शक्तिशाली रह चुका था । समुद्रगुप्त ने इसे परास्त कर गुप्त-साम्राज्य 
ग्रधीन किया था। पर अपने प्रदेश में वाकाटक-राजा शक्तिशाली सामंतों 
के रूप में विद्यमान थे । चन्द्रगुप्त द्वितीय ने अपनी कन्या प्रभावती गुप्ता 
का वाकाटक-राजा से विवाह कर इनके साथ मंत्री तथा घनिष्ठ संबंध स्थापित 
किया था । हुणों के आक्रमणों ७ समय इन्होंने फिर अ्रपनी शक्ति को बढ़ाना 
शुरू किया और प्रतापी स्कन्दगुप्त के मरते ही वाकाटक-राजा नरेन्द्रसेन ने 
अपने को स्वतंत्र उद्घोषित कर दिया। एक शिलालेख से सूचित होता है, 
कि नरेंद्रसेन ने अपने वंश की डूबी हुई शक्ति का पुनरुद्धार किया था । 
समद्रगुप्त के समय में वाकाटक लोगों की राज्यश्री वस्तुत: क्षीण हो गई थी। 
अरब नरेंद्रसेन ने उसे फिर शक्ति प्रदान की, और धीरे-धीरे न केवल संपूर्ण 
मालवा पर, अपितु दक्षिण कोशल पर भी वाकाटकों ने भ्रपना अधिकार जमा 
लिया । इस प्रकार स्कन्दगुप्त के निबंल भाई पुरुगुप्त ८ा शासन में वाकाटक- 
राज्य फिर से स्वतंत्र हो गया । पुरुगुप्त बौद्ध-धर्म का अनुयायी था। यही कारण 
है, कि प्राचीन लेखों में उसके नाम के साथ परम भागवत' विशेषण नहीं दिया 
जाता । 

नरसहगप्त--पुरुगप्त के बाद उसका लड़का नरसिहगुप्त राजा 
बना । उसकी माता का नाम वत्सदेवी था। उसके बौद्ध पिता ने एक बौद्ध 
आ्राचार्य को उसकी शिक्षा के लिये नियत किया था। नरसिहगुप्त ने अपने 
नाम के साथ बालादित्य उपाधि प्रयुक्त की थी । उसके सिक्‍कों पर एक 
तरफ उसका चित्र हैँ, और नर लिखा है, दूसरी तरफ बालादित्य' लिखा 
गया है । आचार वसुबन्ध्‌ की शिक्षाओं के कारण नरसिहगुप्त ने भी बौद्ध-धर्मे 
को स्वीकार कर लिया था । उसके शासनकाल में भी गुप्त-साम्राज्य का ह्वास 
जारी रहा । पुरुगुप्त और नरसिहगुप्त दोनों का राज्ययाल ४६७ से ४७३ 
ईस्वी तक हैं। 

कुमारगप्त द्वितीय--इसके बाद कूमारगुप्त द्वितीय पाटलिपुत्र के राज- 
सिंहासन पर आरूढ़ हुआ । इसने विक्रमादित्य की उपाधि ग्रहण की । यहे 
अ्रन्य गप्त-सम्राटों के समान वेष्णवधर्म का अनुयायी था, और इसे भी परम 
भागवत” करके लिखा गया हैं। इसने कुल चार वर्ष राज्य किया । ४७७ 
ईस्वी में इसकी मृत्यु हो गई। सम्राट स्कन्दगुप्त के बाद दस वर्षों में गुप्त-वंश 
के तीन राजा हुए। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है, कि यह काल अव्यवस्था 
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जिया 


और अ्रशांति का था। पर अपने चार वर्ष के शासनकाल में कमारगुप्त 
द्वितीय विक्रमादित्य ने अनेक महत्त्वपूर्ण कार्य किये । उसने वाकाटक-राजा 
से यूद्ध किये, और मालवा के प्रदेश को जीतकर फिर अपने साम्राज्य में 
मिला लिया । वाकाटकों की शक्ति अब फिर क्षीण होने लगी । 

बधगप्त--कुमारगुप्त द्वितीय के बाद बुधगुप्त सम्राट बना। इसके 
समय के जो अनेक शिलालेख उपलब्ध हुए हैं, उनसे प्रतीत होता है, कि 
यह एक शक्तिशाली राजा था, और इसके द्वारा नियुक्त प्रान्तीय शासक बंगाल 
से लगाकर मालवा तक शासन करते थे । धर्म से यह बौद्ध था, और नालन्दा 
बौद्ध-विहार की वृद्धि के लिये इसने बहुत प्रयत्न किया था । बृधगुप्त 
कुमारगुप्त द्वितीय का पत्र नहीं था । अ्रनेक ऐतिहासिकों का मत हैं, कि 
वह स्कंदगुप्त और पुरुगुप्त का छोटा भाई था। ४६५ ईस्वी में इसके शासन- 
काल का अन्त हुझ्ना । 

वेण्यगुप्त--बुधग्‌प्त के बाद वेण्यगुप्त पाटलिपुत्र के राजसिहासन पर 
आरूढ़ हुआ । उसने ४६५ से ५०७ ईस्वी तक राज्य किया । उसके सिक्‍के 
तोल आ्रादि में चन्द्रगुप्त द्वितीय और समुद्रगुप्त के सिक्‍कों के सदृश हें। सिक्‍कों 
पर एक ओर वेण्यगुप्त का चित्र है, जिसमें वह बायें हाथ में धनुष और दायें 
हाथ में बाण लिये हुए है। राजा के चित्र के एक ओर गरुड़स्तम्भ हें, 
भ्ौर दूसरी ओर वेण्य लिखा हैं। सिक्‍के के दूसरी ओर कमलासन पर विराज- 
मान लक्ष्मी की मूरति हैँ। साथ ही वैण्य की उपाधि द्वादशादित्य उत्कीर्ण है। 
वेण्य के सिक्‍कों में सोने की मात्रा का फिर बढ़ जाना यह सूचित करता हैं 
कि उसका काल समृद्धि का था, और संभवतः, उसे युद्धों में अधिक रुपया 
खर्चे करने की आवश्यकता नहीं हुई थी । 

ऐसा प्रतीत होता है, कि बुधगुप्त के बाद गृप्त-साम्राज्य श्रपनी एकता 
को कायम नहीं रख सका था । साम्राज्य के पूर्वी भाग में इस समय वेण्य- 
गुप्त का शासन था, और पश्चिमी भाग में भानुगुप्त बालादित्य का। 
संभवतः ये दोनों समकालीन गुप्तवंशी राजा थे । 


(७) हणों के आक्रमण 


बुधगुप्त के बाद गुप्त-साम्राज्य के पश्चिमी भाग की बागडोर भानुगुप्त 
बालादित्य के हाथ में आई । इसके समय में हुणों के आक्रमण भारत में फिर 


बाई 


प्रारम्भ हो गये। स्कन्‍्दगप्त से परास्त होकर हण लोग गांधार में रुक 
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गये थे। उससे आ्रागे बढ़ने का प्रयत्न लगभग तीस वर्ष तक उन्होंने नहीं 
किया। पर इस बीच में उन्होंने गांधार में शभ्रपनी शक्ति को भलीभांति 
दृढ़ कर लिया था । इस समय उनका राजा तोरमाण था, जो बड़ा शक्तिशाली 
योद्धा था। इसकी राजधानी सिंध नदी के समीप में थी । इसने फिर 
हण-सेनाओं को साथ ले भारत पर आक्रमण शुरू किये । कुछ ही समय में 
यह पूर्व की तरफ बढ़ता हुआ मालवा तक पहुंच गया । इस समय गुप्त- 
साम्राज्य का श्रधिपति भानुगुप्त बालादित्य था। अपने पूर्वज स्कन्दगुप्त के 
समान उसने फिर एक बार हणों को परास्त किया। तोरमाण बहुत थोड़े 
समय तक भारत के इस प्रदेश पर अधिकार रख सका । इस बीच में 
उसने जो सिक्‍के जारी किये थे, उनमें से कुछ मध्यभारत में अनेक स्थानों 
पर उपलब्ध हुए हैं। 

तोरमाण के बाद हणों का नेता मिहिरगुल बना। इसने फिर पूर्व की तरफ 
ग्रागे बढ़कर मध्य भारत पर आक्रमण किया। पर इस समय उसका मुकाबला 
करने के लिये एक और प्रबल शक्ति उठ खड़ी हुई, जिसका नाम यशो- 
धर्मा था । मालवा में बहुत पहले समय से एक वंश का राज्य था, 
जिसके राजा पहले वाकाटकों के सामन्त थे, और बाद में गुप्तों के 
सामन्‍त होकर राज्य करते थे । इस वंश का राजा इस समय यशोधर्मा 
था । हण लोगों के आक्रमण मालवा पर हो रहे थे, अ्रतः वहां के पुराने 
राजाओं को उनका सामना करने की आवश्यकता हुई । यशोधर्मा ने बड़ी 
वीरता के साथ अपने कत्तंव्य का पालन किया, और हृणों के विरुद्ध जो 
लड़ाई शुरू हुई, उसका नेतृत्व कर अपनी शक्ति को बढ़ा लिया। मध्य भारत 
के राजनीतिक आकाश में उसका अभ्युदय धूमकेतु के समान अ्रकस्मात्‌ ही हुआ । 
इस समय हुणों के आक्रमणों के कारण मध्य भारत में जो उथल-पुथल मची हुई 
थी, उसका लाभ उठाकर कोई भी महत्त्वाकांक्षी वीर व्यक्ति श्रपती शक्ति 
को बढ़ा सकता था। यशोधर्मा ने इस अवसर का पूरी तरह उपयोग 
किया, और मध्य भारत की सैनिक शक्ति का संग्रठझन कर मिहिरगुल को 
युद्ध में परास्त किया। उसने बड़े अभिमान के साथ अपने एक शिलालेख में 
लिखा है, कि मिहिरगुल ने उसके पैरों में सिर रखकर और विविध उपहार 
देकर उसकी पूजा की थी । इसमें सन्देह नहीं, कि मिहिरगुल को परास्त 
करने में यशोधर्मा को पूरी सफलता प्राप्त हुई थी। हुणों को परास्त 
करने के लिये जो भारी सेनिक शक्ति यशोधर्मा ने संगठित की थी, उसका 
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उपयोग उसने श्रन्य प्रदेशों को जीतने के लिये भी किया । कुछ समय के लिये 
वह भारत का सबसे बड़ा प्रतापी राजा हो गया । सब जगह उसका प्रभाव 
स्थापित हो गया और गुप्त-राजा उसके सम्मुख फीके पड़ गये। संभवतः, 
इसीलिये उसकी प्रशस्ति में लिखा गया है, कि ब्रह्मपत्र से महेन्द्रपवंत तक 
और हिमालय से पश्चिम पयोधि तक, सब जगह के राजा सामन्त के रूप में 
उसके आगे सिर झुकाते हें । इसमें संदेह नहीं, कि ह॒णों को परास्त करने के 
कारण भारत के बहुत बड़े हिस्से में उसका ऐसा ही प्रभाव कुछ समय 


के लिये कायम हो गया था । 
यशोधर्मा ने मिहिरगुल को ५३० ईस्वी के लगभग परास्त किया था। 


जिस प्रकार अ्रकस्मात्‌ उसका अमभ्युदय हुआ, वैसे ही श्रकस्मात्‌ उसका अन्त 
भी हो गया । संभवतः, अपनी वेयक्तिक वीरता के कारण जो गौरवपूर्ण स्थान 
उसने प्राप्त किया था, उसकी मृत्यू के साथ ही उसका भी अन्त हो गया । 
यशोधर्मा कोई स्थिर साम्राज्य नहीं बना सका । थोड़े समय के लिये चमक 
कर यह सितारा अपना कोई स्थिर प्रभाव उत्पन्न किये बिना ही अस्त हो 
गया। गुप्त-सम्राट्‌ फिर पहले के समान अपने विस्तृत पर शिथिल साम्राज्य 


का शासन करने लगे । 
यशोधर्मा की मृत्यु के बाद मिहिरगुल ने फिर सिर उठाया । अपनी 


राजधानी साकल (सियालकोट ) से आगे बढ़ उसने फिर आर्यावत्ते पर आक्र- 
मण प्रारंभ कर दिये । गुप्त-साम्राज्य का स्वामी संभवत: अभ्रब भी सम्राट बाला- 
दित्य था, जिसने राजगद्दी पर बंठते ही ५१० ईस्वी के लगभग हृण-राजा 
तोरमाण को परास्त किया था । वह बौद्ध-धर्म का कट्टर अनुयायी था। 
उधर मिहिरगुल बौद्धों का शत्र था, और उनपर भयंकर शत्याचार करता 
था । जब बालादित्य ने देखा, कि मिहिरगुल साकल से आगे बढ़ रहा है, तो उसने 
एक भारी सेना लेकर हुणों का मुकाबला किया। पंजाब की किसी नदी 
(संभवतः चनाब) के किसी टापू में घनघोर युद्ध हुआ, और एक बार फिर 
मिहिरगुल की पराजय हुई। 

गुप्त-साम्राज्य की सेनाओं से परास्त होकर मिहिरगुल ने श्रार्यावर्त में 
आगे बढ़ सकने की आशा छोड़ दी, और उत्तर में काइ्मीर पर आक्रमण किया। 
वहां के राजा को मारकर वह स्वयं काइमीर का राजा बन गया। काश्मीर 
में उसने बहुत-से स्तूपों व संघारामों को नष्ट किया, और जनता पर घोर 
अत्याचार किये । इस प्रकार काश्मीर और गांधार के प्रदेशों पर हुणों का 
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झम्धिकार स्थापित हो गया । पर वे भारत में आगे नहीं बढ़ सके। हणों को 
अंतिम रूपा से भारत से खदेड़ने का श्रेय सम्राट बालादित्य को ही है । 

पर हुणों के निरन्तर आक्रमणों और यशोधर्मा की विजयों के कारण 
गप्ति-साम्राज्य में शिथिलता आने लगी थी । यशोधर्मा ने हुणों को परास्त करने 
के लिये तो बड़ा गौरवपूर्ण कार्य किया, पर जिस संगठन ने सारे उत्तरी भारत 
को एक शासनस-सूत्र में बांधा हुआ था, उसे उसने बिलकुल निर्बल बना दिया ॥ 
यदि वह गुप्तों के ध्वंसावशेष पर एक नये शक्तिशाली राजवंश झौर साम्राज्य: 
को स्थापित कर सकता, तो कोई हानि न होती । साम्राज्य का आधिपत्य 
गुप्त-वंश के स्थान पर यशोधर्मा के कूल के हाथ में आ जाता । पर 
यशोधर्मा की विजयों का स्थिर परिणाम केवल यह हुआ, कि गुप्त-साम्राज्य की 
शक्ति क्षीण हो गई, और विविध सामनन्‍्त राजा व जनपद स्वतंत्र हो गये । 
यही कारण है, कि भानुगुप्त बालादित्य के बाद गुप्त-साम्राज्य छिन्नभिन्न 
हो गया। 
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उपाध्याय : गृप्त-साम्राज्य का इतिहास 


बत्तीसवां अध्याय 


गुत-युग का भारत 
(१) साहित्य और विज्ञान 


महाकवि कालिदास--मोर्योत्तर-काल में संस्कृत-साहित्य के विकास 
की जो प्रक्रिया प्रारम्भ हुई थी, गृप्तकाल में वह उन्नति की चरम सीमा तक 
'पहुंच गई । भास, शूद्रक सदृश कवियों ने संस्कृत में नाटक और काव्य की जिस 
परम्परा को प्रारम्भ किया था, अभ्रब कालिदास और विशाखदत्त जैसे 
'कवियों ने उसे पूर्णता तक पहुंचा दिया । संस्कृत का सबसे महान्‌ कवि कालि- 
दास गुप्त सम्राट चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य के नवरत्नों में से एक था। 
एक शिलालेख से सूचित होता है, कि विक्रमादित्य ने उसे कुंतलनरेश ककृ्त्स्य- 
वमंन्‌ के पास राजदूत के रूप में भी भेजा था । एक साहित्यिक श्रनुश्रुति के 
ग्रनुसार कालिदास ने वाकाटक-राजा प्रवरसेन द्वारा लिखित सेतुबन्ध काव्य का 
'परिष्कार किया था । 

महाकवि कालिदास के लिखे हुए ऋतुसंहार, मालविकाग्निमित्र, कुमार- 
संभव, मेघदूत, शकूंतला और रघुवंश काव्य इस समय उपलब्ध होते हैं । 
निः:संदेह, ये ग्रंथ संस्कृत-साहित्य के सबसे उज्ज्वल रत्न हें । ओज, 
प्रसाद आदि गुणों और उपमा आदि अलंकारों की दृष्टि से संस्कृत का 
अ्रन्य कोई भी काव्य इनका मुकाबला नहीं कर सकता। जब तक संस्क्ृत- 
भाषा का अध्ययन जारी रहेगा, कालिदास का नाम भी संसार में अ्रमर 
रहेगा । यह कहना जरा भी अतिशयोक्ति नहीं है, कि कालिदास संसार का 
सर्वश्रेष्ठ कवि है । उसकी कृतियां इतिहास और साहित्य में सदा अमर रहेंगी । 
रघुवंश में रघु की दिग्विजय का जो वर्णन किया गया है, उसे लिखते हुए 
समुद्रगुप्त की विजययात्रा संभवतः कालिदास के सम्मुख थी । उसके ग्रंथों 
पर गुप्त-काल की समृद्धि और गौरव का स्पष्ट आभास है । 
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विज्ञाखदत्त--मुद्राराज्ष। का लेखक कवि विश्ञाखदत्त भी गुप्त-काल 
में चोथी सदी में हुआ था। नन्‍्द को परास्त कर चन्द्रगुप्त मौ्य ने किस प्रकार 
पाटलिपुत्र की राजगद्दी पर अपना अधिकार जमाया, इस कथानक को विशाख- 
दत्त ने बड़े सुन्दर रूप में इस नाटक में वणित किया है । मुद्राराक्षस की संस्कृत- 
नाटकों में अद्वितीय स्थिति हैं । मागध-परम्परा के अनुसार राजनीति के 
दांवपेचों का जो वर्णन इस ना.क में है, वह संस्कृत-साहित्य में अन्यत्र 
कहीं नहीं मिलता । मुद्राराक्षस के भरतवाक्य में विशाखदत्त ने म्लेच्छों 
से आक्रांत हुई पृथिवी की रक्षा करने के लिये बन्धुभृत्य' चन्द्रगुप्त का आवा- 
हन किया है । इस भरतवाक्य में शक और क॒शाणों के उस प्रचण्ड आक्रमण 
की ओर इशारा हैं, जो समुद्रगुप्त की मृत्यु के बाद रामगुप्त के समय में 
हुआ था। इन स्‍्लेच्छ आक्रांताओं ने मागध-सेनाओं को परास्त कर पट्टमहादेवी 
'थ्रुवदेवी तक पर आंख उठाई थी। पर अपने बड़े भाई के सेवक के रूप 
में चन्द्रगुप्त ने शक-कृशाणों को परास्त कर भारत भूमि की रक्षा की थी । 
इस प्रकार म्लेच्छों का भारत को सताना बन्द हुआ । इसी विशाखदत्त ने 
“देवी चन्द्रगुप्तम की रचना की थी, जिसमें चन्द्रगुप्त द्वितीय और श्रुवदेवी 
के कथानक का बड़े विशद रूप से वर्णन किया गया हैं। 

अन्य कवि--किरातार्जुनीय का लेखक महाकवि भारवि और भट्ठिकाव्य 
का रचयिता भट्टी भी गुप्त-वंश के अंतिम काल में छठी सदी में हुए । 
इन दोनों महाकवियों के काव्य संस्कृत-साहित्य में बहुत ऊचा स्थान रखते 
हैं । द्रोपदी के मुख से राजनीति का जो ओजस्वी वर्णन किरातार्जुनीय में 
मिलता है, उसका उदाहरण संस्क्ृत-साहित्य में अ्न्यत्र दुलंभ है । भट्ठिकाव्य 
में व्याकरण के कठिन नियमों को श्लोकों के उदाहरणों से जिस प्रकार सरल 
रीति से समझाया गया है, वह भी वस्तुतः अनुपम है । 

अन्य अनेक कवि भी इस युग में हुए, जिनमें मातृगुप्त, सौमिल्ल और 
कलपुत्र के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हें । इनके उत्कृष्ट काव्यों के निर्देश 
तो हमें मिलते हें पर दुर्भाग्ययश इनका रचा हुआ कोई काव्य अश्रभी तक 
उपलब्ध नहीं हुआ । 

प्रशस्तियां--गुप्त-काल के शिलालेख भी काव्य के उत्तम उदाहरण हैं । 
प्रयाग के अशोककालीन स्तम्भ पर समुद्रगुप्त की जो प्रशस्ति कुमारामात्य 
महादण्डनायक हरिषेण ने उत्कीर्ण कराई थी, वह कविता की दृष्टि से बहुत 
उच्च कोटि की हैं। यदि हरिषेणरचित कोई काव्य भी हमें उपलब्ध हो सकता, 
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तो वह संस्कृत के बहुत उत्तम काव्यों में गिना जाता। यशोधर्मा की प्रशस्ति 
भी कविता की दृष्टि से बहुत उत्कृष्ट है। उसे वसुल नाम के कवि ने लिखा 
था । इसी तरह रविशांति, वत्सभटिट और कब्ज श्रादि कवियों द्वारा लिखी 
गई अन्य अनेक प्रशस्तियां भी उपलब्ध हुई हैँ, जो सब गुप्त-काल की हैं । 
इनके भ्रनुशीलन से ज्ञात होता है, कि काव्य की शैली गुप्तकाल में बहुत 
उन्नत और परिष्कृत हो गई थी । 
पञ्चतन्त्र--ऐतिहासिकों के अनुसार संस्कृत के प्रसिद्ध नीतिकथा-ग्रंथ 
पञज्चतंत्र का निर्माण भी गुप्त-काल में ही हुआ था । पंचतंत्र की कथायें बहुत 
पुरानी हें, उनमें से बहुतों का संबंध तो महाजनपद-काल की राजनीतिक 
घटनाओं से हैं । इस ग्रंथ में कोशल, मगध और बज्जि आदि 
जनपदों के राजाओं का स्थान पशुझओ्नों ने ले लिया है, और मनोरंजक रीति 
अनेक पुरानी ऐतिहासिक कथाओ्रों को लिखा गया है । ये कथायें चिरकाल से 
परम्परागत रूप से भारत में प्रचलित थीं । गुप्त-काल में उन्होंने बाकायदा 
एक ग्रंथ का रूप धारण किया । ५७० ईस्वी से पहले ही पंचतंत्र का पहलवी 
भाषा में अनुवाद हो चुका था। ग्रीक, लेटिन, स्पेनिश, इटालियन, जमेन, इंगलिश 
झौर संसार की सभी पुरानी भाषाओं में इसके अनुवाद सोलहवीं सदी से 
पृ ही हो चुके थे। इस समय संसार की पचास से भी अ्रधिक विभिन्न 
भाषाओं में इसके अनुवाद पाये जाते हैं । थोड़े-बहुत रूपान्तर से २०० 
से अ्रधिक ग्रंथ इसके आधार पर लिखे जा चुके हें। 
व्याकरण और कोष--व्याकरण और कोष-संबंधी भी अनेक ग्रंथ इस 
काल में बने । चन्द्रगोमिन नाम के एक बौद्ध पंडित ने चान्द्रव्याकरण की रचना 
की । पाणिनि के व्याकरण में वेदिक प्रयोगों की भी सिद्धियां थीं। इसमें उन्हें 
निकाल दिया गया । इस व्याकरण की पद्धति पाणिनि से भिन्न है। बौढ़ों में 
इसका बहुत प्रचार हुआ । महायान-सम्प्रदाय के सभी ग्रंथ संस्कृत में लिखे 
गये थे। गांधार और उत्तर-पश्चिमी प्रदेशों में बौद्धों की भाषा संस्कृत 
ही थी । वे इस चान्द्रव्याकरण का अध्ययन करते थे । संस्कृत का मूल चान्द्र- 
व्याकरण अ्रब नहीं मिलता । पर तिब्बती भाषा में उसका जो अनुवाद हुआ 
था, वह पिछले दिनों में विद्वानों के सम्मुख उपस्थित हुआ है। प्रसिद्ध कोषकार 
अमरसिंह भी इसी काल में हुआ । वह बौद्ध-धर्म का भ्रनुयायी था। उसका 
लिखा अ्रमरकोष संस्क्ृत के विद्यार्थियों में बहुत लोकप्रिय हैं । श्रमरसिह की 
गणना भी चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य की राजसभा के नवरत्नों में की.जाती हैँ । 
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स्मृतियां--स्मृति-प्रंथों में मनुस्मृति, विष्णुस्मृतिं और याज्ञवल्क्येस्मृति 
का निर्माण गृप्त-काल से पहले हो चुका था । अ्रब नारदस्मृति, कात्या- 
शथनस्मृति और वृहस्पत्तिस्मृति का निर्माण हुओआ। नीतिग्रंथों में कामन्दक 
नीतिसार इसी काल की रचना हैं। 

ज्योतिष और गणित--गरणित, ज्योतिष आदि विज्ञानों की भी इस' काल भें 
बहुत उन्नति हुई ।आयंभट्ट और वराहमिहिर जेसे प्रसिद्ध गणितज्ञ और ज्योतिषी 
इसी युग में हुए । वराहमिहिर की गणना भी चन्द्रगुप्त द्वितीय कै, नवरत्नों 
में की गई है। गणित्त-शास्त्र में दशमलव का रिद्धान्तश्वड़ै भह?ःर्व का है। 
गृप्त-काल तक यह सिद्धान्त भारत में विकसित ह्रॉमचिंका, थॉ। रोमन लोगं 
इससे सर्वथा अपरिचित थे । यूरोप केंलडेग् कीं ग्यारहवीं सदी तक 
इसका ज्ञान नहीं था। यही कारण है, कि चॉँणत की: वहां अधिक उन्नति 
'नहीं हो सकी । अरब लोग पहले-पहल इस ”!सद्धान्त को यूरोप में ले गये । 
'पर अरबों ने इसे भारत से सीखा था । इब्मा बाशिया (नवत्रीं सदी), 
झलमसूदी (दसवीं सदी) और अलबरूनी (ग्यारहवीं सदी) जैसे अरब 
लेखकों ने यह स्पष्ट स्वीकार किया हे, कि दशमलव का सिद्धान्त 
हिन्दुओं ने आविष्कृत किया था, और अरबों ने इसे उन्हीं से सीखा था। 
झ्रायंभटू के ग्रंथ आयंभट्टीयम्‌ में इसका स्पष्टतया उल्लेख है। यह ग्रंथ 
गुप्त-काल में पांचवी सदी में लिखा गया था। पर भारतीय लोग पांचबीं 
सदी से पहले भी इस सिद्धान्त से परिचित थे। पेशावर के समीप बक्शली 
नाम के गांव में एक बहुत पुराना हस्तलिखित ग्रंथ मिला हैं। यह ग्रंथ 
गणित विषय पर हैं । इसकी भाषा के आधार पर यह निश्चित किया 
गया है, कि यह ग्रंथ चौथी सदी का हैँ। इसमें न केवल दशमलव के सिद्धान्त 
का स्पष्टरूप से प्रतिपादन है, अश्रपितु गणित के शअ्रच्छे ऊंचे सूत्रों का भी इसमें 
उल्लेख हैं। इसके अ्रनुशीलन से प्रतीत होता है, कि गुप्तकालीन भारत 
में गणित-विज्ञान अच्छी उन्नति कर चुका था। श्रार्यभट्ट का ग्रंथ भ्रायंभट्टीयम्‌ 
भी गणित के संबंध में उस युग के ज्ञान को भली-भांति प्रकट करता है। यह 
ग्रंथ खास पाटलिपुत्र में लिखा गया था, और इसमें अ्रंकगणित, अल- 
जबरा और ज्योमेट्री, सबके अनेक सिद्धान्तों व सूत्रों का प्रतिपादन किया 
गया है । 

ज्योतिष विषय पर पहला ग्रंथ इस युग में वेशिष्ठ सिद्धान्त लिखा गया। 
इसका काल ३०० ईस्वी माना जाता है। इससे पहले भारत में एक साल 
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में ३६६ दिन माने जाते थे । पर वेशिष्ठ सिद्धान्त में यह प्रतिपादन किया 
गया, कि एक साल में ३६६ दिन न होकर ३६५'२५६१ दिन होते हैं। गुप्त- 
काल में दिनगणना के विषय में भारतीय लोग सत्य क बहुत समीप तक 
पहुंच गये थे । ३८० ईस्बी में पौलिस सिद्धान्त लिखा गया। इसमें सूर्यग्रहण 
आर चन्द्रग्रहण के नियमों का भलीभांति प्रतिपादन किया गया है। पौलिस 
सिद्धान्त के कुछ वर्षों बाद ४०० ई० में रोमक सिद्धान्त लिखा गया। 
संभवत:, यह रोमन लोगों के ज्योतिष-ज्ञान के आधार पर लिखा गया था। भारत 
आऔर रोम का उस समय घनिष्ठ संबंध था। इस ग्रंथ में २८०५० वर्ष का एक 
यूग माना गया है। यह ग्रीक और रोमन ज्योतिष के अनुसार ही हैं। आचार 
वराहमिहिर ने ज्योतिष के संबंध में जो ग्रंथ लिखे, उनके नाम ये हे--पंच- 
सिद्धांतिका, बृहज्जातक, बृहत्संहिता और लघ॒जातक । इनमें से पिछले दो 
का अनुवाद अलबरूनी ने श्ररबी भाषा में किया था। वराहमिहिर की पुस्तकों 
में फलित ज्योतिष का. बड़े विस्तार से प्रतिपादन किया गया हैं। 

पर गृप्त-काल के वज्ञानिकों में सबसे बड़ा आयंभट्ट था। इस विख्यात 
ज्योतिषी का जन्म पांचवीं सदी में पाटलिपुत्र में हुआ था । जब उसकी 
आय कंवल २३ वर्ष की थी, तभी उसने अपने प्रसिद्ध ग्रंथ आर्यभट्टीयम्‌ 
की रचना की थी। उस यूग में अलेग्जेंडिया ज्योतिष के अध्ययन का बड़ा 
केन्द्र था। मित्र के राजाओ्रों की संरक्षता में वहां ग्रीक ज्योतिषी नई खोज में 
निरन्तर लगे रहते थे। पाइचात्य संसार ने ज्योतिष के क्षेत्र में जो उन्नति 
की थी, आयंभट्ट को उससे पूरा-पूरा परिचय था । उसने भारतीय और 
पावचात्य, सब विज्ञानों का भलीभांति अनुशीलन किया था, और उन सबका 
भलीभांति मंथन करके, सत्य को असत्य से अलग करने और सत्य सिद्धान्तों 
का प्रतिपादन करने के लिये अपना ग्रंथ लिखा था | सूर्य और चन्द्र का ग्रहण 
राहु और केतु नाम के राक्षसों से ग्रसने की वजह से नहीं होता, अपितु जब 
चन्द्रमा सूय और पृथिवी के बीच में या पृथिवी की छाया में श्रा जाता हैं, तब 
चन्द्रगरहण होता है, इस सिद्धान्त का आयंभट्ट ने स्पष्ट रूप से वर्णन किया 
है । पृथिवी अपने व्यास के चारों तरफ घूमती है, दिन और रात क्‍यों छोटे-बड़े 
होते रहते हैं, भिन्न-भिन्न नक्षत्रों और ग्रहों की गति किस प्रकार से रहती है- 
इस प्रकार के बहुत-से विषयों पर ठीक-ठीक सिद्धान्त आयंभट्ट ने प्रतिपादित किये 
हैं। वर्ष में कितने दिन होते हैं, इस विषय में आधुनिक ज्योतिषियों का मत 
यह है, कि ३६५"२५६३६०४ दिन का वर्ष होता है । आर्यंभट्ट की गणना के 
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अनुसार साल में ३६५५२५०८६८०४५ दिन होते थे । आयेभट्ट की गणना वतंमान 
ज्योतिषियों की गणना के बहुत समीप है। प्राचीन ग्रीक ज्योतिषी भी इस 
संबंध में सत्य के इतने समीप नहीं पहुंचे थे । 

ज्योतिष में झायंभट्ट के अनेक शिष्य थे। इनमें नि:ःशंक, पांडरंग स्वामी 
ओऔर लाटदेव के नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय हें। इनमें भी लाटदेव आगे 
चलकर बहुत प्रसिद्ध हुआ । उसे 'सर्वेसिद्धांतगुरु माना जाता था। उसने 
पौलिस झोर रोमक सिद्धांतों की व्याख्या बड़े सुन्दर रूप से की थो। 

इसी काल का ज्योतिषसंबंधी एक और ग्रंथ बहुत प्रसिद्ध हैं जिसका नाम 
है सूर्यसिद्धान्त । इसके लेखक का नाम ज्ञात नहीं है। भारतीय ज्योतिषी इसे 
बड़े आदर की दृष्टि से देखते हें, और इसमें संदेह नहीं, कि इसकी रचना 
भी गुप्त-काल में ही हुई थी । 

भारत के प्राचीन विद्वान्‌ विदेशियों से विद्याग्रहण में कोई संकोच नहीं करते 
थे। अलेज्जेंड्िया में ग्रीक पंडितों द्वारा ज्योतिष की जो उन्नति हो रही थी, गृप्त- 
काल के भारतीय ज्योतिषी उससे भली-भांति परिचित थे। वे उनकी विद्या 
का आदर भी भली-भांति करते थे । यही कारण है, कि वराहमिहिर ने 
लिखा हैँ, कि यद्यपि यवन ([ग्रीक) लोग म्लेच्छु है, पर वे ज्योतिष विद्या में 
बड़े प्रवीण हैं, अ्रतः उन्हें ऋषियों के समान ही आदर देना चाहिये । 
भारतीय पंडितों की इसी वृत्ति का परिणाम था, कि जहां उन्होंने स्वयं 
खोज और चितन द्वारा ज्योतिष के अनेक सिद्धान्तों का आविष्कार किया, 
वहां उन्होंने ग्रीक लोगों से भी बहुत-कुछ सीखा । अनेक आधुनिक विद्वानों 
की दृष्टि में भारतीय ज्योतिष के कनन्‍्द्र, हारिज, लिप्त आदि श्रनेक शब्द ग्रीक 
भाषा से लिये गये हें। रोमक सिद्धान्त-ग्रंथ से भारतीय ज्योतिष पर पाश्चात्य 
प्रभाव स्पष्ट दृष्टिगोचर होता हैँं। अतः यदि कुछ पारिभाषिक शब्द 
प्राचीन भारतीय ज्योतिषियों ने ग्रीक से लिये हों, तो इसमें आश्चर्य की कोई 
बात नहीं । पर यह ध्यान रखना चाहिये, कि गृप्त-काल की भारतीय ज्योतिष 
ग्लेग्जेंड्रिया की ग्रीक ज्योतिष की अपेक्षा बहुत काफी उन्नत थी । 

आयुर्वेद--आरयुवद के क्षेत्र में गुप्त-काल में अच्छी उन्नति हुईं। चरक 
और स्‌श्रुत की रचना गुप्त-काल से पहले ही हो चुकी थी । पर छठी सदी के 
शुरू में प्रसिद्ध आयुवेदाचाय वाग्भट्ट ने श्रष्टांगहदय की रचना की । यह 
आयुवेद का प्रसिद्ध ग्रंथ है, और इससे सूचित होता है, कि चरक और सुश्रुत ने 
जिस चिकित्सा-प्रणाली का प्रारम्भ किया था, वह इस काल में निरन्तर 
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उन्नति करती रही । प्राचीन साहित्यिक अनुश्रुति के अनुसार चन्द्रगुप्त द्वितीय 
की राजसभा में विद्यमान नवरत्नों में धन्वन्तरि भी एक था । धन्वन्तरि आयु- 
वेंद का मुख्य आचाय॑ माना जाता है, और वैद्य लोग उसे अपने विज्ञान का 
देवता-सा मानते हें। यह कहना बहुत कठिन है, कि आयुर्वेद का यह प्रथम 
प्रधान आचार्य गृप्त-काल में हुआ था। संभवतः, इस नाम का कोई अश्रन्य 
वेद्य चन्द्रगुप्त द्वितीय के नवरत्नों में होगा, पर उसका लिखा कोई ग्रंथ इस 
समय उपलब्ध नहीं होता । गुप्त-काल की एक अन्य चिकित्सा-संबंधी पुस्तिका 
पूर्वी तुकिस्तान में मिली हैं। इसका नाम नावनीतकम्‌' है। इसे श्रीयुत्‌ 
बावर ने सन्‌ १८६० में तुकिस्तान के पुराने खंडहरों से प्राप्त किया था । यह 
छोटा-सा ग्रंथ चरक, सुश्रत, हारीत, जातुकर्ण, क्षारपाणि और पाराशरसंहिता 
आदि के आधार पर लिखा गया है। इनमें से अनेक ग्रंथ इस समय उपलब्ध 
नहीं होते, पर नावनीतकम्‌ में उनके झाधार पर जो नसखे (प्रयोग) लिखे 
हैँ, वे भारत से बाहर तुकिस्तान में मिल गये हैं । 

हस्त्यूपवेद नाम से भी एक ग्रंथ गुप्त-काल में लिखा गया था। 
इसका रचयिता पालकाप्य नाम का एक पशुचिकित्सक था। यह एक विशाल 
ग्रंथ है, जिसमें १६० अध्याय हैं । हाथियों के रोग, उनके निदान और चिकित्सा 
का इसमें विस्तृत वर्णन है । प्राचीन भारत की सैंन्यशक्ति में हाथियों का बड़ा 
महत्त्व था । अतः उनकी चिकित्सा के संबंध में इतने ज्ञान का विकास हो जाना 
बिलक्‌ल स्वाभाविक बात थी । 

रसायन--रसायन-विज्ञान में भी गुप्त-काल में बहुत उन्नति हुई। 
दुर्भाग्यवश, रसायन-विद्या के इस काल के कोई भी ग्रंथ उपलब्ध नहीं होते । 
पर इस विद्या ने गृप्त-काल में किस हद तक उन्नति कर ली थी, इसका 
जीता-जागता प्रत्यक्ष उदाहरण दिल्‍ली के समीप महरौली में प्राप्त लौहस्तम्भ 
है। यह स्तम्भ २४ फीट ऊंचा और १८० मन के लगभग भारी है । इतना 
भारी और बड़ा लौहस्तम्भ किस प्रकार तैयार किया गया, यह एक भारी 
समस्या है। लोहे को गरम करके चोट देकर इतना विशाल स्तम्भ कभी 
भी तैयार नहीं किया जा सकता, क्योंकि गरम करने से जो आ्रांच पैदा होगी, 
उसके कारण इतनी दूर तक कोई आदमी खड़ा नहीं हो सकेगा, कि चोट 
देकर उसे एक निश्चित आकृति का बनाया जा सके । दूसरा तरीका यह हो 
सकता है, कि इस लाट को ढालकर बनाया जावे । यदि गुप्त-काल के 
भारतीय शिल्पी इतनी बड़ी लोहे की लाठ को ढाल सकते थे, तो निस्संदेहू 
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वे धातु-विज्ञान और शिल्प में बहुत श्रधिक उन्नति कर चुके थे। इस लौह- 
स्तम्भ में एक आइदचये की बात यह हैं, कि १६०० वर्ष के लगभग बीत 
जाने पर भी इसपर जंग का नाम-निशान तक नहीं है। यह स्तम्भ इतने दीघें 
काल से वर्षा, आंधी, गरमी, सरदी सब सहता रहा है, पर पानी या ऋतु 
का इसपर कोई प्रभाव नहीं पड़ा । लोहे को किस प्रकार ऐसा बनाया गया, 
कि इसपर जंग भीन लगे, यह एक ऐसा रहस्य है, जिसे वर्तमान वेज्ञानिक 
भी नहीं समझ सके हें । विज्ञान ने गृप्त-काल में कसी उन्नति की थी, इसका 
यह ज्वलन्त उदाहरण हैं। 

वराहमिहिरकृ्ित बृहत्संहिता में गणित और ज्योतिष के अतिरिक्त अन्य 
बहुत से विषयों का भी प्रतिपादन किया गया हैं । तलवारों को किस 
प्रकार तीक्ष्ण बनाया जावे, सोने व रत्नों के आभूषण कैसे तैयार 
किये जावें, म॒कता, वेंदूर्य रत्न आदि की क्‍या पहचान हैं; वृक्ष किस प्रकार 
मौसम से भिन्न दूसरे समय में भी फल दे सकते हैं; घोड़े, हाथी, क्त्ते 
श्रादि में अच्छे या बुरे की पहचान कंसे की जाय; मंदिर, राजप्रासाद 
भ्रादि कंसे बनाये जावें; भूमि में नीचे कहां जल की धारा हैं यह केसे 
जाना जाय; बादलों के कितने प्रकार होते हें और वर्षा या मौसम के भविष्य 
का पता कंसे लगाया जाय; आदि सब विषयों पर वराहमिहिर ने अपने ग्रंथ 
में विचार किया हैँ। इससे प्रकट होता हैं, कि गुप्त-काल के विचारक इन सब 
बातों के बारे में जानकारी प्राप्त करने में व्यापृत रहते थे । 


(२) दाशनिक साहित्य 


षड़्दशतों का निर्माण मौर्योत्तर-काल में हो चुका था, यह हम पहले 
भ्रद्शित कर चुके हे । पर दाशंनिक विचारों का विकास गुप्त-काल में जारी 
रहा । मीमांसा पर शबरभाष्य ३०० ई० के लगभग लिखा गया था। इसकी 
स्थिति वही हैँ जो कि पतंजलि के महाभाष्य की पाणिनीय व्याकरण के साथ 
है । शबरभाष्य में केवल याज्ञिक भअ्नुष्ठानों का ही प्रतिपादन नहीं किया गया, 
अपितु झ्ात्मा, परमात्मा, मुक्ति आ्रादि दाशेंनिक विषयों की भी विस्तार से 
मीमांसा की गई है। मीमांसा-सूत्रों में जिन विचारों को सूक्ष्म रूप से प्रकट किया 
गया था, शबरभाष्य में उन्हीं का बहुत विकास किया गया है । उपवर्ष नाम 
का एक और दाशेनिक तीसरी सदी के प्रारम्भ में हुआ, जिसके कई उद्धरण 


शबर ने दिये हें । सांख्यदर्शन का प्रसिद्ध ग्रंथ सांख्यकारिका चौथों सदी के 
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शुरू में लिखा गया था, जिसका लेखक ईश्वरकृष्ण है । सांख्यदर्शन तो मौर्यो- 
त्तर-युग में बन चुका था, पर इस गुप्त-काल में वह और विकसित हुआ, और 
ईव्वरक्ृष्ण ने सांख्यकारिका में उसे एक अत्यन्त सुन्दर रूप दे दिया। योग* 
सूत्रों पर भी इस युग में व्यासभाष्य लिखा गया । यह माना जाता है, कि योग- 
सत्रों का रचयिता महर्षि पतंजलि था, पर उनकी विशद रूप से व्याख्या आचार्य 
व्यास ने की। योग के इस व्यासभाष्य का रचनाकाल तीसरी सदी के अन्त में 
माना गया हैं । 

न्यायसूत्रों पर भी इस युग में वात्स्यायन-भाष्य लिखा गया। इस भाष्य 
में बौद्धों के माध्यमिक और योगाचार सम्प्रदायों के मंतव्यों का खंडन किया 
गया है । बौद्धों के इन संप्रदायों का विकास गुप्त-काल से पहले हो चुका था, 
अतः यह स्पष्ट हैं, कि उनके मन्तव्यों का खंडन करनेवाला यह वात्स्यायन 
भाष्य गृप्त-काल की ही कृति है । वशेषिक दर्शन के प्राचीन सूत्रों की विशद 
व्याख्या करने के लिये आचाये प्रशस्तपाद ने एक बहुत ही महत्त्वपूर्ण ग्रंथ इस युग 
में लिखा । यह (पदार्थ धर्म संग्रह वेशेषिक दर्शन का एक अत्यन्त उपयोगी 
ग्रंथ है । 

बौद्धों 4: भी दाशनिक साहित्य का इस युग में बहुत विकास हुआ। कनिष्क 
के समय में बं द्ध-धर्म दो प्रमुख सम्प्रदायों में विभकत हो गया था-महायान और 
हीनयान । महायान का प्रचार मुख्यतया गांधार, कम्बोज और उत्तर के 
अ्रन्य प्रदेशों में हुआ । हीनयान का केन्द्र लंका था । बरमा, स्याम, कम्बो- 
डिया और पूर्वी एशिया के श्रन्य प्रदेशों में भी इसी का प्रचार हुआ । इस 
काल में महायान और हीनयान--दोनों में बहुत-से दाशनिक विचारों का 
विकास हुआ । प्राचीन वेदिक और पौराणिक धर्म के पुनरुत्थान के कारण 
विविध धार्मिक विचारों में जो संघर्ष प्रारम्भ हुआ था, उसने दाशेनिक 
विचारों के विकास में बहुत सहायता दी । इस युग में बौद्धों और श्रन्य धर्माव- 
लम्बियों में प्रायः शास्त्रार्थ हुआ करते थे | दोनों तरफ के विद्वान्‌ पंडित 
अपने-अपने मंतव्यों का तके और युक्त से प्रतिपादन करने में तत्पर रहते 
थे। इसीलिये इस काल में दाशनिक साहित्य खब उन्नत हुआ । 

पांचवीं सदी के प्रारम्भ में बुद्धधोष नाम का एक बड़ा विद्वान्‌ हुआ । यह 

मगध का रहनेवाला था । वेदिक धर्म का परित्याग कर इस पंडित ने बौद्ध- 
धर्म स्वीकार किया और लंका में अनु राधपुर के विहार को अपना कार्यक्षेत्र निश्चित 
किया। इसकी क्ृतियों में सबसे प्रसिद्ध विसुद्धिमग्ग (विशुद्धि मार्ग) है, जिसमें 
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यह प्रतिपादित किया गया है, कि शील, समाधि और प्रज्ञा से मनुष्य किस प्रकार 
निर्वाणपद को प्राप्त कर सकता है। त्रिपिटकों पर भी बुद्धघोष ने भाष्य लिखे । 
हीनयान-सम्प्रदाय की उन्नति में बुद्धधोष का बड़ा हाथ है । उसके कुछ 
समय बाद बुद्धदत्त नाम के मागध पंडित ने लंका जाकर अभिधम्मावतार, रूपा- 
रूपविभाग और विनयविनिचज्चय नाम के ग्रंथ लिखे । हीनयान के धामिक 
व दाशंनिक साहित्य में इन दो मागध पंडितों के ग्रंथों का बहुत ऊंचा स्थान है ॥ 
गुप्त-काल में काइमीर, गांधार और कम्बोज में भी हीनयान-धर्म का प्रचार 
हुआ । लंका के अनेक बौद्ध-भिक्‍्खु इस युग में भारत आये, और उन्होंने 
अपने सिद्धान्तों का यहां प्रचार किया । उत्तर-पश्चिमी भारत में वसुबन्ध्‌ 
नाम का प्रकांड बौद्ध पंडित इसी युग में हुआ, जिसके लिखे ग्रथ अभि- 
धमंकोश में बौद्ध-धर्म क॑ मौलिक सिद्धान्तों को इतने सुन्दर रूप में प्रति- 
पादित किया गया, हूँ कि बौद्धों के सभी संप्रदाय उसे प्रामाणिक रूप में स्वीकार 
करते हें। पर उत्तर-परश्चिमी भारत में मुख्यतया महायान का ही प्रचार रहा । 
इसके भी दो मुख्य सम्प्रदाय थे--माध्यमिक और योगाचार । माध्यमिक 
सम्प्रदाय का प्रवत्तंक नागार्जुन था । उसका प्रमुख शिष्य आयंदेव था, जिसने 
तीसरी सदी में चतु:ःशतक नामक प्रसिद्ध दार्शनिक ग्रंथ लिखा । महायान- 
सम्प्रदाय के दो अन्य प्रसिद्ध ग्रंथ वज्रच्छेदिकाश्रज्ञापारमिता और प्रज्ञापारमिता- 
हृदयसत्र भी इसी सदी में लिखे गये । योगाचार-संम्प्रदाय का प्रवत्तेंक मेत्रेयनाथ 
दूसरी सदी के अन्त में हुआ था । पर इस सम्प्रदाय के दाशनिक विचारों का 
विकास गुप्त-काल में ही हुआ । योगाचार-सम्प्रदाय के विकास में आचाय असंग 


का बड़ा हाथ है। बृद्धघोष के समान यह भी पहले बेदिक धर्म का अनुयायी 
था, पर बाद में बौद्ध हो गया था । इसने तीसरी सदी के अन्त में महायान संप- 


रिग्रह, योगाचार-भूमिशास्त्र और महायानसूत्रालंकार नाम के प्रसिद्ध ग्रंथ लिखे । 
श्रसंग प्रकाण्ड पंडित था। भारतीय दर्शनशास्त्र का उसे बहुत उत्तम ज्ञान था। 


बौद्धों में दाशनिक विचारों के विकास का बहुत-कुछ श्रेय असंग श्र उसके 
भाई वसुबन्धु को है। वसुबन्धु ने जहां भ्रभिधर्मकोश लिखा, जो सब बौदढ़ों को 
समान रूप से मान्य था, वहां झनेक दाशंनिक ग्रंथों की भी रचना की । विज्ञान- 
वाद का वही बड़ा प्रवक्‍ता हुआ। इस बौद्ध-दशशन के अनुसार संसार मिथ्या 
हँ। सत्य सत्ता केवल 'विज्ञान' है। अन्य सब पदार्थ शशश्यृंग व वन्ध्यापुत्र के 
समान मिथ्या हें। जलती हुई लकड़ी को घुमाने से जेसे झ्राग का चक्‍कर-सा 
नजर श्राता है, पर वस्तुतः उसकी कोई सत्ता नहीं होती, ऐसे ही संसार में जो 
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कुछ द्ष्टिगोचर हो रहा है, उसकी वस्तुत: कोई सत्ता नहीं है । यह विचारधारा 
वेदान्त के अद्वेतवाद से बहुत-कुछ मिलती-जुलती है । वसुबन्धु ने विशतिका और 
त्रिशतिका ग्रंथों में इसी विज्ञानवाद का सुचारु रूप से प्रतिपादन किया हे । 
उसने श्रपने श्रन्य ग्रंथों में सांख्य, योग, वेशेषिक और मीमांसा दशेनों के 
सिद्धान्तों का भी खंडन किया है । अ्रसंग और वसुबन्धु बड़े भारी पंडित थे, और 
बौद्ध-दर्शन के विकास में उनका बहुत बड़ा भाग है। बौद्धों के पृथक्‌ तकंशास्त्र 
का प्रारम्भ भी वसुबन्धु द्वारा ही हुआ, पर बौद्ध-तरकंशास्त्र के विकास का प्रधान 
श्रेय आचार्य दिछनाग को है। दिद्दनाग गुप्त-काल में चौथी सदी के अन्त में हुआ 
था । उसने न्याय और तकंशास्त्र पर बहुत-सी पुस्तकें लिखीं । दुर्भाग्यवश ये 
इस समय उपलब्ध नहीं होतीं, यद्यपि उनके अनेक उद्धरण उद्योतकर ओर 
कूमारिलभट्ट सदृश सनातनधर्मी पंडितों ने अपने ग्रंथों में दिये हें। दिउ नाग की 
एक पुस्तक न्‍्यायमुख चीनी और तिब्बती भाषाओं में मिली है। पर संस्कृत में 
ग्रभी तक उसका कोई ग्रंथ नहीं मिला । दिझनाग का शिष्य हांंकराचार्य था, 
जिसने न्यायप्रवेश नामक पुस्तक पांचवीं सदी के शुरू में लिखी । यह इस समय 
संस्कृत में उपलब्ध हैं। 

जैन-धर्मं के भी अनेक उत्कृष्ट दाशेनिक ग्रंथ इस युग में लिखे गये । पुराने 
जैन-धम ग्रंथों पर अनेक भाष्य इस समय लिखें गये, जिन्हें निर्युक्ति और चूणि 
कहते हैं । इस युग कें जेन-भाष्यकारों में भद्रबाहु द्वितीय का नाम विशेषरूप 
से उल्लेखनीय हैं। उसने बहुत-से प्राचीन ग्रंथों पर निर्युक्ति लिख कर न केवल 
उनके आशय को अधिक स्पष्ट किया, अपितु नवीन शैली में दार्शनिक विचारों 
को भी प्रकट किया। जनों क॑ सब प्राचीन ग्रंथ प्राकृत-भाषा में थे। पर 
गुप्त-काल में संस्कृत का पुनरुत्थान हुआ था । पौराणिक धर्म के लेखकों ने तो 
इस यूग में संस्कृत में अपने सब ग्रंथ लिखे ही थे, पर बौद्ध-धर्म में भी 
महायान-सम्प्रदाय के ग्रंथ संस्कृत में ही लिखे गये । इस युग में जैनों ने 
भी संस्क्ृत में अ्रपनी पुस्तकों को लिखना शुरू किया। आचाय॑ उमास्वाति ने 
अपना प्रसिद्ध ग्रंथ तत्त्वार्थाधिगमसूत्र और सिद्धसेन ने अपना न्यायावतार 
संस्कृत में ही लिखा । 


(३) धामिक दशा 


यज्ञों का प्रचार--मोर्योत्तर-युग में प्राचीन वैदिक धर्म के पुनरुद्धार की जो 
प्रक्रिया प्रारम्भ हुई थी, गुप्त-काल में उसने और भी जोर पकड़ा प्रायः सभी 
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गुप्त सम्राट्‌ भागवत वैष्णव धर्म के अनुयायी थे । पर अहिसावाद-प्रधान 
वैष्णव धर्म को मानते हुए भी उन्होंने प्राचीन वैदिक परम्परा के अनुसार अर्व- 
मेध यज्ञ किये । महाभारत, मनुस्मृति और मीमांसासूत्रों में यज्ञों की उपयो- 
गिता पर बहुत बल दिया गया है। इस काल के आये पंडित वैदिक धर्म 
का पुनः प्रचार करने में व्याप्त थे । यही कारण है, कि यज्ञों की परिपाटी 
इस युग में फिर से शुरू हो गई थी। न कंवल गुप्त-सम्राटों ने, अपितु इस 
पृग के अन्य अनेक राजाओ्रों ने भी अव्वमेध यज्ञ का अनुष्ठान किया था। दक्षिणी 
भारत में शालंकायन-वंश के राजा विजयदेव वर्मन और त्रेकूटक-वंश के राजा 
दह्नसेन ने इसी काल में अरद्वमेध यज्ञ किये । के वल अश्वमेध ही नहीं, अग्निष्टोम, 
वाजपेय, वाजसनेय, बृहस्पतिसव श्रादि प्राचीन वैदिक यज्ञों के अनुष्ठान का भी 
इस युग में उल्लेख आता है । इन यज्ञों के अवसर पर जो यूप बनाये गये थे, 
उनमें से भी कतिपय के अवशेष वरतंमान समय में उपलब्ध हुए हैं । न केवल 
बड़े-बड़े सम्राट, अपितु विविध सामन्त राजा भी इस युग में विविध यज्ञों के 
श्रनुष्ठान में तत्पर थे। बौद्ध-धर्म के प्रबल होने के समय में इन यज्ञों की परि- 
पाटी बहुत कुछ नष्ट हो गई थी। यही कारण है, कि शैशुनाग, नन्‍्द और 
मौय॑ राजाओं ने इन प्राचीन यज्ञों का अनुष्ठान नहीं किया था। यज्ञों से कोई 
लाभ नहीं है, यह विचार उस समय प्रबल हो गया था। पर वैदिक धर्म के 
पुनरुत्थान के इस युग में अश्रब यह परिपाटी फिर प्रारम्भ हुई । यज्ञों को 
निमित्ति बनाकर मनुष्य दीन, अनाथ, आतुर और दुखी लोगों की बहुत 
सहायता कर सकता हें, यह विचार इस समय बहुत जोर पकड़ गया था। 
संभवतः, इसीलिये समुद्रगुप्त ने लिखा था, कि पृथिवी का जय करने के बाद 
अब वह श्रपने सुकर्मो से स्वर्ग की विजय करने में तत्पर है। 

बेष्णव ओर शेव धर्म--पुराने वैदिक धम्म में परिवर्तन होकर जिन नये 
पौराणिक संप्रदायों का प्रादुर्भाव हुआ था, उनपर हम पहले प्रकाश डाल चुके 
है । भागवत और हौव धर्म इस यूग में बहुत जोर पकड़ रहे थे। गुप्त-सम्राद्‌ 
वैष्णव भागवत धर्म के अनुयायी थे । उनके संरक्षण के कारण इस धर्म 
की बहुत उन्नति हुई । इंस युग में बहुत-से वेष्णव मंदिरों का निर्माण हुआ । 
झनेक शिलालेखों में भक्त धर्मप्राण लोगों द्वारा बनवाये गये विष्णु-मंदिरों 
और विष्णुध्वजों का उल्लेख है । विष्णु के दस श्रवतारों में से वराह और कृष्ण 
की पूजा इस समय अधिक प्रचलित थी। अनुश्रुति के अनुसार वराह ने प्रलय 
के समय मग्न होती पृथिवी का उद्धार किया था। दस्युप्नों प्रोरम्लेच्छीं के 
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आक्रमणों से भारतभूमि में जो एक प्रकार का प्रलय-सा उपस्थित हो गया था, 
उसका निराकरण करनेवाले सम्राटों के इस शासनकाल में यदि भगवान्‌ के 
वराहावतार की विशेष रूप से पूजा हो, तो इसमें आइचर्य ही क्या है। राम 
को भगवान्‌ विष्णु का अ्रवतार मानकर पूजा करने की प्रवृत्ति इस समय 
तक प्रचलित नहीं हुई थी । कृष्ण की पूजा का उल्लेख इस युग में बहुत से 
शिलालेखों में पाया जाता हैं । पर राम की पूजा के संबंध में कोई ऐसा निर्देश 
इस युग के श्रवशेषों में उपलब्ध नहीं होता, पर राम के परम पावन चरित्र क 
कारण उनमें भगवान्‌ के अंश का विचार इस समय में विकसित होना प्रारम्भ 
हो गया था। कालिदास ने इसका निर्देश किया है। पर राम की पूजा भारत 
में छठी सदी के बाद ही शुरू हुई । 

गुप्त-काल में बहुत-से शिव-मंदिरों का भी निर्माण हुआ। गुप्त-सम्राटों के 
शिलालेखों में दो अमात्यों का उल्लेख आता है, जो शव धम के अनुयायी थे । 
इनके नाम शाब और पृथवीषेण हें। इन्होंने अपने नाम को अमर करने के लिये 
शिव के मंदिरों का निर्माण कराया। गुृप्तों के पहले के भारशिव और वाकाटक 
राजा शैव धमं के भ्रनुयायी थे। गुप्त-काल में भी वाकाटक, मेत्रक, कदम्ब और 
परिब्राजक वंशों के राजा मुख्यतया शैव धर्म का अनुसरण करते थे | हणराजा 
मिहिरगुल ने भी शैव धर्म ग्रहण किया था। इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि वेष्णव 
धर्म के साथ-साथ शैव धर्म भी ग्प्त-काल में प्रचलित था । शैव मंदिरों में जहां 
शिवलिंग की स्थापना की जाती थी, वहां जटाजूटधारी, सपप, गंगा और चन्द्रमा 
से युक्त शिव की मानवी मूर्ति को भी प्रतिष्ठापित किया जाता था । शैव राजाओओं 
के सिक्‍कों पर प्रायः त्रिशुल और नन्‍्दी के चित्र अंकित रहते हैं । 

मौर्योत्तर-काल में सूर्य के भी मंदिरों की स्थापना शुरू हुई थी । ऐसा 
पहला मंदिर संभवत: मुलतान में बना था । पर गुप्त-काल में मालवा, ग्वालियर, 
इंदौर और बघेलखंड में भी सूर्य-मंदिरों का निर्माण हुआ । इससे सूचित होता 
है, कि सूये की पूजा भी इस युग में अ्धिकाधिक लोकप्रिय होती जा रही थी। 

बोद्ध-धमं--सनातन वैदिक धर्म के पुनरुद्धार से बौद्ध और जन धर्मों का 
जोर कुछ कम अवद्य हो गया था, पर अ्रभी भारत में उनका काफी प्रचार 
था। काश्मीर, पंजाब और अफगानिस्तान के प्रदेशों में प्रायः सभी लोग बोद्ध 
घर्मं के श्रन॒ुयायी थे । जब चीनी यात्री फाइयान भारत में यात्रा के लिये आया, 
तो उसने देखा कि इन प्रदेशों में हजारों बौद्ध-विहार विद्यमान थे, जिनमें 
लाखों की संख्या में भिक्‍्खु लोग निवास करते थे। वर्तमान उत्तर-प्रदेश, बिहार, 
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बंगाल और मध्यभारत में भी बौद्ध-धर्म बहुत समृद्ध दशा में था। 
फाइयान के अनुसार कपिलवस्तु, श्रावस्ती, वेशाली सदृश पुरानी नगरियां 
अ्रब बहुत कुछ क्षीण दशा में थीं। पर इसका कारण बौद्ध-धर्म का क्षय नहीं 
था । भारत के राजनीतिक जीवन में पुराने गणराज्यों और जनपदों का स्थान 
अब शक्तिशाली मागध-साम्राज्य ने ले लिया था। अ्रब॒ भारत की वेभव- 
दशाली नगरियां पाटलिपुत्र और उज्जेनी थीं। पर मथुरा, कौशाम्बी, कसिया 
(क्सीनगर ) और सारनाथ में श्रब॒ भी बौद्ध-विहार बड़ी समृद्ध दशा में विद्य- 
मान थे । अ्रजन्ता, एल्लोरा, कन्हेरी, जुन्नार आदि के गुहामंदिरों में गब भी बौद्ध- 
भिक्‍्ख्‌ हजारों की संख्या में रहते थे। खास मगध में ही, नालन्दा के प्रसिद्ध 
बोद्ध-विहार के अनुपम गौरव का प्रारम्भ गृप्त-काल में ही हुआ था। इस 
यूग में आन्ध्य देश बौद्ध-धर्म का बहुत महत्त्वपूर्ण केन्द्र था । उसे आचार्य 
नागार्जुन ने अपना प्रधान कार्यक्षेत्र चुना था, और शिष्य-परम्परा के प्रयत्नों 
के कारण वह प्रदेश बौद्ध-धर्म का गढ़-सा बन गया था । नागार्जुनीकोण्ड नाम का 
बड़ा समृद्ध विहार वहां विद्यमान था, जिसमें हजारों की संख्या में भिक्‍ख्‌ 
लोग निवास करते थे । इस वेभवपूर्ण विहार के भग्नावशेष अब तक भी विद्य- 
मान हें। कांची और वल्लभी में भी बड़े-बड़े विहार इस काल में विद्यमान थे,. 
जो बोद्ध दशन धर्म और शिक्षा के बड़े केन्द्र माने जाते थे। इनमें भिकखुगओों 
को भोजन, वस्त्र आदि सब जनता की तरफ से दिये जाते थे। राजा और 
प्रजा-सब इनकी सहायता के लिये उदारता के साथ दान देते थे। वेष्णव और 
शव धर्मों के प्रचार के बावजूद भी गुप्त-काल में बौद्ध-धर्म पर्याप्त उन्नत और 
विस्तीर्ण था । 

जन-धमं--जैन-धमं के इतिहास में भी गुप्त-काल का बहुत महत्त्व है। इस 
समय तक जनों में दो मुख्य संप्रदाय थे-दिगम्बर और इरवेतांबर । ववेतांबर सम्प्र- 
दाय की दो प्रसिद्ध महासभायें गुप्त-काल में ही हुईं । पहली महासभा वल्लभी 
में ३१३ ईस्वी में हुई थी। इसके श्रध्यक्ष आचार्य नागार्जुन (जैन नागार्जुन, 
बौद्ध नागार्जुन नहीं ) थे । दूसरी महासभा भी वल्लभी में ही ४५३ ईस्वी 
में आचार क्षमाश्रमण के सभापतित्व में की गई । इन महासभाश्रों में यह 
निश्चय किया गया, कि जैन-धर्म के मान्य ग्रंथों के शुद्ध पाठ कौन-से 
हैं, और जैनों के कौन-से सिद्धान्त प्रामाणिक हें । श्वेतांबर सम्प्रदाय मुख्य- 
तया पश्चिमी भारत में प्रचलित था । वललभी और मथुरा इसके सर्वप्रधान 
केत्र थे । दिगम्बर सम्प्रदाय का प्रचार प्रधानतया पूर्वी भारत में था, श्रौर 
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बंगाल की पुण्ड्वर्धन नगरी इस काल में उसका केन्द्र थी। दक्षिणी भारत 
में भी दिगम्बर सम्प्रदाय का ही प्रचार था। मेसूर और कर्नाटक के निवासी 
प्रायः जैन-धर्म के ही अनुयायी थे । सुदूर दक्षिण में तामिल लोगों में भी इस 
समय तक जेन-धर्म फैल चुका था। पल्‍व और पांड्य-वंशों के अनेक राजाश्रों 
ने भी जैन-धर्म को स्वीकार किया था। तामिल भाबा में जेन-धम्मं को बहुत-सी 
पुस्तकें इस काल में लिखी गई । तामिल-संस्क्ृति का सर्वप्रधान केन्द्र मदुरा 
था । वहां के संगमों' में तामिल काव्य और साहित्य का बहुत उत्तम विकास 
हुआ था । ४७० ईस्वी में जेन लोगों ने मदुरा में एक विशेष संगम' का आयोजन 
किया । इसका अध्यक्ष झ्राचायं वज््तन्दी था । जैन-धर्म के तामिल ग्रंथों के निर्माण 
में इस संगम ने महत्त्व का कार्य किया । दक्षिणी आरकोट जिले की पाटलि- 
कापुरी में जैनों का एक प्रसिद्ध मंदिर था, जहां मुनि सर्वनन्दी ने ४५८ ईस्वी 
में लोकविभंग नाम के प्रसिद्ध ग्रंथ की रचना को थो | जैन-दर्शन का भी विकास 
गुप्त-काल में हुआ । आचाय॑ सिद्धसेन ने न्‍्यायवार्ता की रचना कर उस तक्कंप्रणालो 
का प्रारम्भ किया, जिसके कारण आगे चलकर जन-पंडित दर्शन ओर न्याय में 
अन्य सम्प्रदायों के समकक्ष हो गये । 

धामिक सहिष्ण ता--इस प्रकार यह स्पष्ट हे, कि गुप्त-काल में पौराणिक 
आयं-धमं, बोद्ध-धर्म और जेन-धर्म भारत में साथ-साथ फल-फूल रहे थे । तीन 
मुख्य धर्मों और उनके बहुत-से सम्प्रदायों व मतमतांतरों के एक साथ रहते हुए 
भी इस काल में साम्प्रदायिक विद्वेष का अभाव था। सब मतों के आचायें व पंडित 
आपस में शास्त्रार्थों में व्यापृत रहते थे। अपने ग्रंथों में वे जहां एक दूसरे का युक्ति 
व तक॑ से खंडन करते थे, वहां पंडित-मंडलियों और जनसाधारण फ्रे समक्ष भो 
उनमें शस्त्रार्थ व वाद-विवाद होते रहते थे । पर इनके कारण जनता में धामिक 
विद्वेंष उत्पन्न नहीं होता था । इस काल के राजा धमं के मामले में सहिष्णु थे। 
सम्राट्‌ समुद्रगुप्त परम भागवत थे, वे वेष्णव धर्म कें अनुयायो थे। पर उन्होंने 
अपने राजकुमारों की शिक्षा के लिये ग्राचायं वसुबन्धु को नियत किया था, जो अपने 
समय का प्रख्यात बौद्ध-विद्वान्‌ था। एक ही परिवार में भिन्न-भिन्न व्यक्ति भिन्न- 
भिन्न धमं के अनुयायी हो सकते थे। राजा शान्तमूल स्वयं वेदिक धर्म का 
माननेवाला था, पर उसकी बहन, लड़कियां और पुत्रवधुएं बौद्ध-बममं को मानती 
थीं। गुप्त-वंश में भी कई सम्राट बौद्ध हुए। पुरुगुप्त, नरसिहगुप्त और बुध- 
गुप्त धर्म की दृष्टि से बौद्ध थे । सम्राट कुमारगुप्त प्रथम का बड़ा लड़का 
'पूरुगप्त बौद्ध था, और छोटा लडका स्कंदग॒प्त परम भागवत था। यह इस यूग 
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की धामिक सहिष्णुता का ज्वलन्त उदाहरण है । दान के अ्रवसर पर 
राजा लोग सब सम्प्रदायों को दृष्टि में रखते थे। सम्राट वेण्यगृप्त स्वयं शैव' 
था, पर उसने महायान सम्प्रदाय के बेवत्तंक संघ को उदारतापूर्वक दान दिया 
था। नालंदा के प्रसिद्ध बोौद्ध-विहार के वेभव का सूत्रपात वेष्णवधर्मावलम्बी 
गुप्त-सम्राटों के दान से ही हुआ था । उच्च राजकोय कमंचारियों को नियुक्त 
करते समय भी धमं-भेद को कोई महत्त्व नहों दिया जाता था । वेष्णव गुप्त-सम्राटों 
के कितने ही उच्च राजकमंचारी बौद्ध थे। ये बौद्ध कमंचारी अपने धर्म का 
स्वतंत्रता के साथ अनुसरण करते थे, और अपनी श्रद्धानुसार बौद्ध-विहारों और 
चेत्यों को सहायता देते थे । 

सनातन पौराणिक धमम के विविध सम्प्रदायों में भी इसी प्रकार सौमनस्य की 
भावना विद्यमान थी । प्राचीन आये-धर्म के इतिहास में यह युग समन्वय का 
था। शिव, विष्णु, सूर्य, दुर्गा आदि देवी-देवता एक ही भगवान्‌ के विविध रूप 
हैं, यह स्मातं भावना इस काल में प्रारम्भ हो गई थी । साधारण आये गृहस्थ सब' 
मंदिरों को, सब देवी-देवताओं को और सब धर्माचार्यों को सम्मान की दृष्टि से 
देखता था । 

पर बौद्ध और जैन-धर्मं सनातन पौराणिक धर्म से इस युग में पृथक होते 
जा रहे थे । मौर्योत्तर-काल में बौद्ध-भिक्‍खुग्रों और जेन-मुनियों के प्रति श्रद्धा 
की जो भावना सर्वसाधारण भारतीय जनता में थी, वह श्रब क्षीण हो रही 
थी । इसका कारण यह है, कि पौराणिक धर्म के पुनरुत्थान के युग में जो प्रबल 
धामिक आन्दोलन शुरू हुए थे, उन्होंने जनता में बौद्धों और जनों के प्रति विरोध 
की भावना को बहुत कुछ प्रज्वलित कर दिया था । पुष्यमित्र शुंग ने बोद्धों पर 
जो अत्याचार किये, वे इसी भावना के परिणाम थे। अब समय के साथ-प्ताथ 
विधियों का वह विरोध मन्द पड़ गया था, पर वे लोग पौराणिक हिन्दुओं से 
पृथक्‌ हैं, यह विचार जनता में भलीभांति उदबुद्ध हो गया था। 


(४) गुप्त-साम्राज्य की शासन-व्यवस्था 


साम्राज्य का सुशासन--मौर्य-बंश के शासनकाल के संबंध में जैसा परिचय 
कौटलीय भ्रथंशास्त्र से मिलता है, वैसा परिचय गुप्तों के शासन के संबंध में किसी 
ग्रंथ से नहीं मिलता । मेगस्थनीज जैसा कोई विदेशी यात्री भी इस काल में नहीं 
झाया। चीनी यात्री फाइयान पांचवीं सदी के शुरू में भारत-यात्रा के लिये आया 
था । वह पाटलिपुत्र में रहा भी था। उसके भ्रमणकाल में चन्द्रगुप्त द्वितीय 
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विक्रमादित्य का शासन था। भारत के बहुत बड़े प्रदेश में उसका साम्राज्य 
विस्तृत था। फाइयान पेशावर से बंगाल की खाड़ी तक सर्वत्र गया, पर उसे राज्य, 
शासन, आ्थिक दशा आदि बातों से कोई दिलचस्पी नहों थी। वह बौद्ध-भिक्षु 
था, बौद्धधर्मं के तीर्थस्थानों के दर्शन तथा धामिक ग्रंथों के अनुशोलन के लिये 
वह इस देश में ग्राया था । उसने भारत के प्रतापी सम्राट्‌ तक का नाम अपने 
यात्रा-विवरण में नहीं लिखा । इसीलिये उसके विवरण से हमें गुप्त-साम्राज्य 
के शासन का कुछ भी परिचय नहों मिलता । पर फाइयान के निम्नलिखित 
वाक्य गृप्त-काल के शासन की उत्कृष्टता को प्रदर्शित करने के लिये पर्याप्त 
हैं-- 

“प्रजा प्रभूत और सुखी है । व्यवहार की लिखा-पढ़ी और पंचायत कुछ नहों 
है। वे राजा की भूमि जोतते हे, और उसका अंश देते हे। जहां चाहे रहें । 
राजा न प्राणदण्ड देता हैँ, न शारीरिक दण्ड देता है। अपराधी को अवस्था के 
अनुसार उत्तम साहस या मध्यम साहस का अथंदंड (जुर्माना) दिया जाता 
'है। बार-बार दस्युकर्मं करने पर दक्षिण करच्छेद किया जाता हूँ। राजा के 
प्रतीहार और सहचर वेतनभोगी होते हें । सारे देश में सिवाय चाण्डाल के 
कोई अधिवासी न जीवहिसा करता है, न मद्य पीता हे, और न लहसुन खाता 
है। दस्यू को चाण्डाल कहते हें। वे नगर के बाहर रहते हैं और नगर में जब 
आते हैं, तो सूचना के लिये लकड़ी बजाते चलते हे, कि लोग जान जायं॑ और 
बचकर चलें, कही उनसे छ न जायं । जनपद मेंसूझर और मुर्गी नहीं पालते, 
न जीवित पशु बेचते हें, न कहीं सूनागार (बूचड़खाने) और मद्य की दूकानें 
हैँ । क्रय-विक्रय में कौड़ियों का व्यवहार हे । कंवल चाण्डाल मछली मारते, 
मृगया करते और मांस बेचते हैं।' 

फाइयान जिन लोगों के साथ रहा था, उनका जीवन सचमुच ऐसा ही था। 
पर मांस, मद्य आदि का सेवन सर्वसाधारण जनता में था या नहीं, इस विषय 
में बारीकी से परिचय प्राप्त करने का अवसर फाइयान को नहीं मिला । 
बौद्ध, जेन और वेष्णव धर्मों के प्रचार क॑ कारण भारत का सामाजिक और 
वेयक्तिक जीवन उस यूग में नि:संदेह बहुत ऊंचा था। राज्यशासन की उत्कृ- 
ष्टता के विषय में फाइयान के निर्देश वस्तुतः बड़े महत्त्व के हैं। फाइयान भारत 
में हजारों मीलों तक म्रमण करता रहा । पर उसे कहीं भी चोर, डाकू व 
दस्युओं का सामना नहीं करना पड़ा । लगभग दो सदी बाद जब हाय नत्सांग 
भारत-यात्रा को आया, तो कई जगह उसपर डाकुझों ने हमले किये । उस 
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समय भारत में किसी एक प्रतापी राजवंश का शासन नहीं था। राजनीतिक 
अव्यवस्था के कारण देश में शांति नहीं रह गई थी । पर फाइयान के समय 
में प्रतापी गृप्त-सम्राटों का शासन था, और सब जगह शांति विराज रही थी। 
यही कारण है, कि फाइयान ने देश को सुखी और समुद्ध पाया । 

साम्राज्य का स्वरूप--कौटलीय अथशास्त्र जेसे ग्रंथ और मैंगस्थनीज 
जैसे विदेशी यात्री के अभाव में भी हमारे पास अनेक ऐसे साधन हे, जिनसे 
हम गुप्त-साम्राज्य के शासन के संबंध में बहुत ही उपयोगी बातें जान सकते 
हे। गृप्त-सम्राटों के जो बहुत-से शिलालेख व सिक्‍के मिले हें, वे इस युग के 
शासन के विषय में बहुत उत्तम प्रकाश डालते हैं । गुृप्त-साम्राज्य के श्रन्तगंत 
सब प्रदेशों पर गुप्त-सम्राटों का सीधा शासन नहीं था । उनके अधीन अनेक 
महाराजा, राजा व गणराज्य थे, जो अपने आान्तरिक शासन में स्वतंत्र थे। 
सामन्तों को उनके राज्य व शक्ति के अनुसार महाराजा व राजा कहते थे। सब 
सामन्‍्तों की स्थिति भी एक समान नहीं थी। श्रार्यावर्त या मध्यप्रदेश के 
के सामन्‍्त गुप्तसम्राटों के अधिक प्रभाव में थे । सुदूरवर्ती सामन्त प्रायः 
स्वतंत्र स्थिति रखते थे, यद्यपि वे गुप्त-सम्राटों की श्रधीनता को स्वीकार करते 
थे। यही दशा गणराज्यों की थी । शासन की दृष्टि से हम गुप्त-साम्राज्य 
को निम्नलिखित भागों में बांट सकते हें-- 

( १ ) गुप्तवंश के सम्राटों के शासन में विद्यमान प्रदेश--ये शासन की 
सुगमता के लिये भुक्तियों (प्रान्तों व सूबों) में विभक्‍त थे। प्रत्येक भुक्ति 
में अनेक विषय व उसके भी विविध विभाग होते थे। 

( २) आयविते व मध्यदेश के सामन्त--इनकी यद्यपि पृथक्‌ सत्ता थी, 
पर ये सम्राट्‌ की अधीनता में ही सब कार्य करते थे । इनकी स्थिति ब्रिटिश- 
युग के रियासती राजाओं से किसी भी प्रकार अच्छी नहों थी । 

( ३ ) गणराज्य-प्राचीन यौधेय, मद्र आदि भ्रनेक गणराज्य गुप्तों के शासन- 
काल में भी विद्यमान थे । वे गुप्त-सम्राट्‌ के शासन को स्वीकार करते थे । 

( ४ ) अ्रधीनस्थ राजा-दक्षिण कोशल, महाकांतार, पिष्टपुर,कोटटू र, ऐरंडः- 

पल्‍ल, देवराष्ट्र, श्रवमुक्त आदि बहुत-से राज्य इस काल में पृथक्रूप से विद्य- 
मान थे। पर उनके राजाओरों ने गुप्त-सम्राटों की शक्ति के सम्मुख सिर झुका 
दिया था । 

( ५ ) सीमावर्ती राज्य--श्रासाम, नैपाल, समतत, कत्‌ पुर आादि के 
सीमावर्ती राज्य प्रायः स्वतंत्र सत्ता रखते थे। पर ये सब गुप्त-सम्राटों को 
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भेंट-उपहार भेजकर व उनकी आआाज्ञाश्रों का पालन कर उन्हें संतुष्ट रखते 
थे। ये सब गृप्त-सम्नराटों के दरबार में भी उपस्थित होते थे । 

( ६ ) श्रनुकूल मित्र-राज्य--सिहलद्वीप और भारत की उत्तर-पश्चिमी 
सीमा के कृुशाण-राजा गृप्त-सम्राटों को भेंट-उपहार व कन्यादान आदि उपायों 
से मित्र बनाये रखने के लिये उत्सुक रहते थे। यद्यपि उनके राज्य गुप्त-साम्राज्य 
के अन्तर्गत नहीं थे, तथापि वे ग॒प्त-सम्राटों को एक प्रकार से अपना अधिपति 
मानते थे । इन्हें हम अनुकल मित्र-राज्य कह सकते हें । 

केन्द्रीथ शासन--गुप्त-साम्राज्य का शासन सम्राट में केन्द्रित था। मौर्यों 
के समान गुप्तों ने भी अपनी वेयक्तिक शक्ति, साहस और प्रताप से एक 
विशाल साम्राज्य की स्थापना की थी । उसका शासन भी वे स्वयं ही 
“एकराट' रूप में करते थे। ये गुप्त-राजा अपने को महाराजाधिराज', 'पर- 
मेश्वर', परम भागवत', परम देवत', सम्राट, चक्रवर्ती आदि विरुदों से विभू- 
षित करते थे । विविध देवताओं और लोकपालों के अंशों से राजा शक्ति 
प्राप्त करता है, यह भाव उस समय बल पकड़ गया था । समुद्रगुप्त को एक 
शिलालेख में 'लोकधाम्नो देवस्य' भी कहा गया है। इस लेख के अनुसार समुद्र- 
ग्ृप्त लोक-नियमों के अनुष्ठान और पालन करने भर के लिये ही मनुष्य रूप 
था, वह संसार में रहनेवाला देवता” ही था। राजाओं के प्रति यह देवी 
भावना इस युग की स्मृतियों से भी प्रगट होती हैं। राजा देवताओं के अश्रंश 
से बना होने के कारण देवी होता है, यह भाव याज्ञवल्क्य और नारद-स्मृतियों 
में विद्यमान है। कौटलीय अर्थशास्त्र के समय में यह विचार था अवश्य, पर 
उसका प्रयोग गुप्तचर लोग सर्वे-साधारण लोगों में राजा का प्रभाव उत्पन्न 
करने के लिये ही करते थे। पर गुप्त-काल तक वह एक सर्वेसम्मत सिद्धान्त 
हो गया था, और शिलालेखों तक में उसका उपयोग होने लगा था । 

सम्राट्‌ को शासनकार्य में सहायता देने के लिये मंत्री या सचिव होते 
थे, जिनकी कोई संख्या निश्चित नहीं थी । नारदस्मृति ने राज्य की एक सभा का 
उल्लेख किया है, जिसके सभासद्‌ धर्म-शास्त्र में कुशल, अर्थज्ञान में प्रवीण, कुलीन, 
सत्यवादी और शत्रु व मित्र को एक दृष्टि से देखनेवाले होने चाहिये । राजा 
अपनी राजसभा के इन सभासदों के साथ राज्यकार्य की चिन्ता करता था, और 
उनके परामझों के भ्रनुसार कार्य करता था । देश का कानून इस काल में भी 
परम्परागत धर्म, चरित्र और व्यवहार पर झाश्चित था। जनता के कल्याण श्र 
लोकरंजन को ही राजा लोग श्रपना उठेश्य मानते थे । इसका परिणाम 
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यह था, कि परमप्रतापी गुप्त-सम्राट्‌ भी स्वेछाचारी व निरंकश नहीं हो 
सकते थे । 

साम्राज्य के मुख्य-मुख्य पदों पर काम करनेवाले कमंचारियों को 'कुमारा- 
मात्य' कहते थे । कुमारामात्य राजघराने के भी होते थे और दूसरे लोग भी | 
साम्राज्य के विविध अंगों भुक्ति, विषय आदि का शासन करने के लिये जहां 
इनकी नियुक्ति होती थी, वहां सेना, न्याय आदि के उच्च पदों पर भी ये कायें 
करते थे । कुमारामात्य साम्राज्य की स्थिर सेवा में होते थे, और शासन-सूत्र 
का संचालन इन्हीं के हाथों में रहता था । 

केन्द्रीय शासन के विविध विभागों को अधिकरण' कहते थे । प्रत्येक 
ग्रधिकरण की अपनी-अपनी मुद्रा (सील) होती थी । गृप्त-काल के विविध 
शिलालेखों व मुद्रा श्रादि से निम्नलिखित अधिकरणों और प्रधान राजकर्म- 
चारियों के विषय में परिचय मिलता हे-- 

(१) महासेनापति--गुप्त-सम्राट्‌ स्वयं कुशल सेनानायक और योद्धा 
थे। वे दिग्विजयों व विजययात्राओं के अवसर पर स्वयं सेना का संचालन 
करते थे । पर उनके अधीन महासेनापति भी होते थे, जो साम्राज्य के विविध 
भागों में, विशेषतया सीमारत प्रदेशों में, सेन्यसंचालन के लिये नियत रहते थे । 
सेना के ये सबसे बड़े पदाधिकारी महासेनापति' कहाते थे । 

(२) महादंडनायक--महासेनापित के अ्रधीन अनेक महादंडनायक होते 
थे, जो युद्ध के अवसर पर सेना का नेतृत्व करते थे। गुप्त-काल की सेना 
के तीन प्रधान विभाग होते थे पदाति, घुड़सवार और हाथी। महादंडनायकों 
के श्रधीन महाश्वपति, अ्रश्वपति, महापीलुपति, पीलुपति आदि अनेक सेना- 
नायक रहते थे । साधारण सैनिक को चाट और सेना की छोटी टुकड़ी को 
चमू” कहते थे । चम्‌ का नायक चमूप' कहलाता था। युद्ध के लिये परशु, शर, 
अ्रंकश, शक्ति, तोमर, मिदिपाल, नाराच आदि अनेकविध श्रस्त्रों को प्रयुक्त 
किया जाता था । 

(३) रणभांडागारिक--सेना से लिये सब प्रकार की सामग्री (अस्त्र- 
हास्त्र, भोजन झ्रादि ) को जुटाने का विभाग रणभांडागारिक के अधीन होता 
था। 

(४) महाबलाधिकृत--सेना, छावनी भर व्यूहरचना का विभाग 
महाबलाध्यक्ष या महाबलाधिकृत कें हाथ में होता था। उसके अधीन अनेक 
बलाधिकृत रहते थे । 
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(५) दंडपाशिक--पुलिस विभाग का सर्वोच्च अधिकारी दंडपाशिक 
कहलाता था । इसके नीचे खुफिया विभाग का अधिकारी चौरोड्धारणिक', 
दूत” आदि अनेक कमंचारी रहते थे । पुलिस के साधारण सिपाही को भट 
कहते थे । 

(६) महासांधिविग्रहिक--इस उच्च अ्रधिकारी का कायें पड़ोसी राज्यों, 
सामन्‍्तों और गणराज्यों के साथ संधि या विग्रह की नीति का अनुसरण करना 
होता था । यह सम्राट्‌ का अत्यन्त विश्वस्त कर्मचारी होता था, जो साम्राज्य 
की नीति का निर्धारण करता था । किन देशों पर आक्रमण किया जाय, 
अ्रधीनस्थ राजाओं व सामन्तों से क्या व्यवहार किया जाय, ये सब बातें इसी 
के द्वारा तय होती थीं । 

(७) विनय-स्थिति-स्थापक--मौय्यंकाल में जो कार्य धर्म-महामात्र करते 
थे, वही गुप्त-काल में विनय-स्थिति-स्थापक करते थे । देश में धर्मनीति की 
स्थापना, जनता क चरित्र को उन्नत रखना, और विविध सम्प्रदायों में मेल-जोल 
रखना इन्हीं अमात्यों का कार्य था। 

(८) भांडागाराधिकृत---यह कोषविभाग का अश्रध्यक्ष होता था । 

(६) महाक्षपटलिक--राज्य के सब आदेशों का रिकार्ड रखना इसके 
अधिकरण' का कार्य था । राजकीय आय-व्यय ञ्रादि के सब लेखे भी इसी 
अ्रमात्य द्वारा रखे जाते थे । 

(१०) सर्वाध्यक्ष--यह संभवतः साम्राज्य के केन्द्रीय कार्यालय का प्रधान 
झधिकारी होता था । 

इन मुख्य पदाधिकारियों के अतिरिक्त, राज्य-कर को वसूल करने का 
विभाग प्रुवाधिकरण' कहलाता था । इस अधिकरण के अ्रधीन शाल्किक 
(भूमिकर वसूल करनेवाला ), गौल्मिक (जंगलों से विविध आमदनी प्राप्त 
करनेवाला ), तलवाटक व गोप ( ग्रामों के विविध कमंच्यरी ) आदि अनेक 
राजपुरुष होते थे । 

राजप्रासाद का विभाग बहुत विशाल होता था । महाप्रतीहार और प्रती- 
हार नाम के अनेक कर्मचारी उसके विविध कार्यों को संभालते थे। सम्राट के 
प्राइवेट सेक्रेटरी को 'रहसि नियुक्त” कहते थे | अ्रन्य अमात्यों व श्रध्यक्षों के 
भी अलग रहसि नियुकत' रहते थे । 

युवराज भट्टारक और युवराज के पदों पर राजक्‌ल के व्यक्ति ही नियत 
किये जाते थे। सम्राद्‌ का बड़ा लड़का युवराज भट्टारक' श्रौर भ्रन्य लड़के युवराज 
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कहाते थे। शासन में इन्हें श्रनेक महत्त्वपूर्ण पद दिये जाते थे । यदि कोई युवराज 
(राजपुत्र ) कुमारामात्य के रूप में कायं करे, तो वह युवराज क्‌मारामात्य' 
कहाता था । सम्राट्‌ के निजी स्टाफ में नियुक्त कुमारामात्य 'परमभट्टारक- 
पादीय क्मारामात्य' कहाते थे । इसी प्रकारयुवराज भट्टारक के स्टाफ के बड़े 
पदाधिकारी युवराजभट्टारक पादीयकमारामात्य” कहे जाते थे । राजा के 
विविध पुत्र प्रान्तीय शासक व इसी प्रकार के अन्य ऊंचे राजपदों पर नियुक्त 
होकर शासन-कार् में सम्राट की सहायता करते थे । 

विविध राजकमंचारियों के नाम गुप्तकाल में बिलकुल नये हो गये थे । 
मौयकाल में सम्राट को केवल 'राजा' कहते थे। बौद्ध-धर्मं के अनुयायी श्रशोक 
सद्ृश राजा अपने साथ देवानां प्रिय प्रियदर्शी! विशेषण लगाते थे। पर गुप्त 
सम्राट महाराजाधिराज' कहलाते थे, और अपने धमं के श्रनुसार परम भाग- 
वत' या परम माहेश्वर' या परम सौगत' विशेषण लगाते थे । 

पुरान मौयकालीन तीर्थो' का स्थान भ्रब अधिकरणों ने ले लिया था । 
उनके प्रधान कमंचारी अभ्रब अधिकृत कहाते थे। 

प्रान्तीय शासन--विशाल गृप्त साम्राज्य अनेक राष्ट्रों व देशों में विभक्‍त 
था । साम्राज्य में कूल कितने देश व राष्ट्र थे, इसकी ठीक संख्या ज्ञात नहीं 
है। प्रत्येक राष्ट्र में अनेक भुक्तियां' और प्रत्येक भुक्ति' में अनेक विषय' होते 
थे । भुकति को हम वर्तमान समय की कमिश्नरी के समान समझ सकते हैं। 
ग्प्तकालीन शिलालेखों में तीर भुक्ति (तिरहुत ), पुण्ड्वर्धन भुक्ति (दीनाजपुर, 
राजशाही श्रादि), मगध भुक्ति आदि विविध भुक्तियों का उल्लेख आता 
हँ । विषय” वरतंमान समय के जिलों के समान थे । प्राचीव काल के महा- 
जनपद और जनपद अब नष्ट हो गये थे। संकड़ों वर्षों तक मागध-साम्राज्य 
के अधीन रहने से अपनी पृथक्‌ सत्ता की स्मृति अब उनमें बहुत कुछ मन्द 
पड़ गई थी। अब उनका स्थान भुक्तियों ने ले लिया था, जिनका निर्माण शासन 
की सहूलियत को दृष्टि में रखकर किया जाता था। 

देश या राष्ट्र के शासक के रूप में प्रायः राजक्‌ल के मनुष्य नियत होते 
थे । इन्हें युवराज कुमारामात्य' कहते थे । इनके अपने-अपने महासेनापति, 
महादंडनायक आदि प्रधान कमंचारी होते थे । युवराज क्मारात्यों के श्रधीन 
भ्‌क्तियों का शासन करने के लिये 'उपरिक' नियत किये जाते थे । उपरिकों 
की नियुक्ति सीधी सम्राट द्वारा होती थी। इस पद पर राजक्‌ल के कुमार 
भी नियत होते थे। प्रत्येक भुक्ति अनेक विषयों में विभक्‍त होती थी । 
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विषय के शासक विषयपति' कहाते थे । इनकी नियुक्ति भी सम्राट द्वारा 
की जाती थी । 

ग्प्तकाल के जो लेख मिले हे, उनसे सुराष्ट्र, मालवा, मन्दसोर और कौशांबी, 
चार राष्ट्रों का परिचय मिलता हैं। सुराष्ट्र का राष्ट्रिक (राष्ट्र का शासक) 
समुद्रगुप्त के समय में पर्णदत्त था । मन्दसोर का शासन बन्धुवर्मा के हाथ 
में था । इसमं संदेह नहीं कि विशाल गप्त-साम्राज्य में अन्य बहुत-से राष्ट्र भी 
रहे होंगे, पर उनका उल्लेख इस काल के शिलालेखों में नहीं हुआ है। 

भुक्ति के शासक को उपरिक के अतिरिक्त भोगिक, भोगपति और गोप्ता 
भी कहते थे। दामोदर गुप्त के समय में पुण्ड्वर्धन भक्ति का शासक 'उप- 
रिकर महाराज राजपुत्र देवभट्वारक' था । वह राजकूल का था। उससे पूर्व 
इस पद पर चिरतिदत्त रह चुका था, जो कि राजकल का नहीं था। 
इसी तरह चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य के शासनकाल में तीर भुक्ति का 
शासक सम्राट का पुत्र गोविन्दगुप्त था। इन उपरिक महाराजाओं की बहुत- 
सी मोहरें इस समय उपलब्ध होती हें। 

विषय (जिले) के शासक विषयपति को अपने कार्य में परामर्श देने के 
लिये एक सभा होती थी, जिसके सभासद विषय महत्तर' (जिले के बड़े लोग) 
कहाते थे । इनकी संख्या तीस के लगभग होती थी । नगरश्रेष्ठी, सार्थ- 
वाह ( व्यापारियों का मुखिया ), प्रथम कूलिक ( शिल्पियों का मुखिया ) 
झ्रौर प्रथम कायस्थ (लेखक-श्रेणी का मुखिया ), इस विषय-सभा में भ्रवश्य रहते 
थे, इनके अतिरिक्त जिले में रहनेवाली जनता के अन्य मुख्य लोग भी इस सभा 
में महत्तर' के रूप में रहते थे। संभवतः, इन महत्तरों की नियुक्ति चुनाव 
द्वारा नहीं होती थी। विषयपति अपने प्रदेश के मुख्य-मुख्य व्यक्तियों को इस 
कार्य के लिये नियुक्त कर लेता था। इन महत्तरों के कारण जिले के शासन 
में स्वसाधारण जनता का काफी हाथ रहता था । विषयपति को यह 
भलीभांति मालूम होता रहता था, कि उसके इलाके की जनता क्‍या सोचती 
झौर क्या चाहती हे। 

विषय के शासक काूमारात्यों ( विषयपतियों ) का गृप्त-साम्राज्य 
के शासन में बड़ा महत्त्व था । अपने प्रदेश की सुरक्षा, शांति और व्यवस्था के 
लिये वे ही उत्तरदायी थे। उनके: अधीन राजकीय करों को एकत्र करने के 
लिये अनेक कर्मचारी रहते थे, जिन्हें युक्त, आयुक्त, नियुक्त श्रादि अनेक 
नामों से कहा जाता था । मौयंकाल में भी जिले के इन कर्मचारियों को युक्त 


गुप्त-पग का भारत ७४१ 


ही कहते थे। गप्तकाल में बड़े पदाधिकारियों के नाम बदल गये थे, 
पर छोटे राजपुरुषों का अब भी वही नाम था, जो कम से कम सात सदियों 
से भारत में प्रत्यक्त होता आ रहा था। विषयपति के अ्रधीन दंडपाशिक 
(पुलिस के कमंचारी ), चोरोद्धशणिक ( खुफिया पुलिस ), आरक्षाधिकृत 
(जनता के रक्षार्थ नियक्त कमंचारी ) और दंडनायक ( जिले की सेना के 
अधिकारी ) रहते थे । 

“विषय' में अनेक शहर और ग्राम होते थे । शहरों के शासन के लिये 
पुरपाल' नाम का कमंचारी होता था, जिसकी स्थिति कुमारामात्य की मानी 
जाती थी । पुरपाल केवल बड़े-बड़े नगरों में ही नियक्त होते थे। विषय के 
महत्तर इसे भी शासनकाये में परामशं देते थे। पुरों की निगम-सभायें 
भ्रभी तक भी विद्यमान थीं, और उनके कारण जनता अपने बहुत-से मामलों 
की व्यवस्था स्वयं ही करती थी । व्यापारियों और शिल्पियों के संघ इस 
काल में भी विद्यमान थे । 

ग्रामों के शासन में पंचायत का बड़ा हाथ रहता था। इस युग में पंचायत 
को पंच-मंडली' कहते थे । चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य के अन्यतम सेना- 
पति अम्नकादंव ने एक ग्राम की पंच-मंडली को २४ दीनारें एक विशेष प्रयोजन 
के लिये दी थीं । इसका उल्लेख सांची के एक शिलालेख में किया गया है। 
गुप्तों से पूर्व ग्राम की सभा को पंच-मंडली नहीं कहा जाता था। पर इस युग 
में भारत की उस पंचायत-प्रणाली का पूरी तरह प्रारम्भ हो चुका था, जो 
हजारों साल बीत जाने पर भी आंशिक रूप में अब तक भी सुरक्षित है। 

राजकीय कर--गुप्तकाल के लेखों के अनुशीलन से ज्ञात होता है, कि 
इस युग में राजकीय झाय के निम्नलिखित साधन थे-- 

(१) भागकर--खेती में प्रयुक्त होनेवाली जमीन से पैदावार का निश्चित 
भाग राज्यकर के रूप में लिया जाता था । इस भाग की मात्रा १८ 
फी सदी से २७ फी सदी तक होती थी। यह भागकर (मालगुजारी) प्राय: 
पैदावार की शकल में ही लिया जाता था। यदि वर्षा न होने या किसी अन्य 
कारण से फसल अच्छी न हो, तो भागकर की मात्रा स्वयं कम हो जाती थी, 
क्योंकि किसानों को पैदा हुए श्रन्न का निदिचत हिस्सा ही मालगुजारी के रूप 
में देना होता था। भागकर का दूसरा नाम उद्रग' भी था। 

(२) भोगकर--मौयकाल में जिस चुंगी को शुल्क शब्द से कहा जाता था, 
उसी को गुप्तकाल में भोगकर कहते थे । 
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(३) भूतोवात प्रत्याय--बाहर से अपने देश में आनेवाले और अपने 
देश में उत्पन्न होनेवाले विविध पदार्थों पर जो कर लगता था, उसे भूतो- 
वात प्रत्याय कहते थे । गृप्तकालीन लेखों में स्थूलरूप से १८ प्रकार के करों 
का निर्देश किया गया है । पर इनका विवरण नहीं दिया गया । पृथक्‌ रूप से 
केवल तीन करों का ही उल्लेख किया गया हैं । इस काल की स्मृतियों के 
श्रध्ययन से ज्ञात होता है, कि परम्परागत रूप से जो विविध कर मौयं-यूग से 
चले आते थे, वे गृप्तकाल में भी वसूल किये जाते थे, यद्यपि उनके नाम और 
दर आदि में कुछ न कुछ अन्तर इस समय में अवश्य आ गया था। 

अधीनस्थ राज्यों का शासन--गुप्त-सम्राज्य के अन्तर्गत जो अनेक 
अधीनस्थ राज्य थे, उनपर सम्राट के शासन का ढंग यह था, कि छोटे सामन्त 
“विषयपति कूमारामात्यों' के और बड़े सामन्त भुक्ति के शासक 'उपरिक 
महाराज क्‌मारामात्यों' के अधीन होते थे । अपने इन कमारामात्यों द्वारा गुप्त 
सम्राट्‌ विविध सामनन्‍्तों व अधीन राजाओं पर अपना नियंत्रण व निरीक्षण 


रखते थे। 
इस काल में भारत में एक प्रकार की जागीरदारी प्रथा व सामन्तपद्धति 


(फ्यूडलिजम ) का भी विकास हो गया था । बड़े सामन्तों के अधीन छोटे 
सामनन्‍त और उनके भी अधीन और छोटे सामन्त होते थे । सम्राट बुधगुप्त के 
अ्रधीन महाराजा सुरश्मिचन्द्र एक बड़ा सामन्त था, जिसके अ्रधीनस्थ एक अन्य 
सामनन्‍्त मातृविष्ण था। गुप्त सम्राटों के अधीन परित्राजक, उच्छुकल्प और 
वर्मन आदि विविध बंशों के शक्तिशाली सामन्त महाराज अपने-अपने राज्यों 
में शासन करते थे। इनकी अपनी सेनायें भी होती थीं । ये श्रपना राजकीय 
कर स्वयं वसूल करते थे और अपने आन्तरिक मामलों में प्रायः स्वतंत्र थे। 
साम्राज्य के सांधिविग्रहिक के निरीक्षण में ये महाराज अपने शासन का स्वयं 
संचालन करते थे । अनेक सामनत महाराज ऐसे भी थे, जिन पर सम्राट 
का नियंत्रण भ्रधिक कठोर था, और जिन्हें राजकीय कर को वसूल करने 
का भी पूरा अधिकार नहीं था । 

यूरोप के मध्यकालीन इतिहास में जिस प्रकार फ्यूडल सिस्टम” का विकास 
हो गया था, वेसा ही इस युग में भारत में भी हुआ । मौयंकाल में यह सामंत- 
पद्धति विकसित नहीं हुई थी । उस काल में पुराने जनपदों की पृथक्‌ सत्ता 
की स्मृति और सत्ता विद्यमान थी, पर इन जनपदों में अपने धर्म, चरित्र श्र 
व्यवहार के अक्षुण्ण रहते हुए भी उनके पृथक्‌ राजा और पृथक सेनायें नहीं 
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थीं। गृप्तककाल भ षड़े और छोटे सब प्रकार के सामन्‍्त थे, जो अपनी पृथक 
सेनायें रखते थे। प्रतापी गुप्त-सम्नराटों ने इन्हे जीतकर अपने झ्रधीन कर 
लिया था, पर इनकी स्वतंत्र सत्ता को नष्ट नहीं किया था। 

शक, यवन, क्शाण गआ्रादि म्लेच्छीं के आक्रमणों से भारत में जो अव्यवस्था 
झ्यौर अ्रशांति उत्पन्न हो गई थी, उसी ने इस पद्धति को जन्म दिया था। 
पुराने मागध-साम्राज्य के उच्च महामात्रों ने इस परिस्थिति से लाभ उठा- 
कर श्रपनी शक्ति को बढ़ा लिया और वे वंशक्रमानुगत रूप से अपने-अपने 
प्रदेश में स्वतंत्र तौर पर राज्य करने लगे । अव्यवस्था के यूग में अनेक 
महत्त्वाकांक्षी शक्तिशाली व्यक्तियों ने भी अपने पृथक्‌ राज्य बना लिये थे। 
ग्प्त-सम्राटों ने इन सब राजा-महाराजाओं का अन्त नहीं किया। यही कारण 
हैँ, कि उनकी शक्ति के शिथिल होते ही ये न केवल पुनः स्वतंत्र हो गये, पर 
परस्पर युद्धों और विजययात्राओओं द्वारा अपने शक्ति के विस्तार में भी 
तत्पर हो गये । इसी का परिणाम हुआ, कि सारे उत्तरी भारत में अव्यवस्था 
छा गई, और एक प्रकार के मात्स्यन्याय' का प्रारम्भ हो गया । 

मौर्यो की शक्ति शिथिल होने पर पुराने जनपद पुनः स्वतंत्र हो गये थे । 
पर गुप्तों के निर्बेल पड़ने पर जनपद स्वतंत्र नहीं हुए, अपितु सामन्‍्त 
महाराजा स्वतंत्र हुए, जो अपनी-अ्रपनी सेनाओं के साथ विजययात्राओं कें 
लिये प्रयत्तनशील रहते थे । इसीलिये तिब्बती लामा तारानाथ को यह 
लिखने का अवकाश मिला, कि इस काल में हर एक ब्राह्मण क्षत्रिय और वेश्य 
अपनी-अपनी जगह राजा बन बैठा । सामन्‍त महाराजाओं के आपस के 
यूद्धों ने सचमुच ही मात्स्यन्याय की अवस्था उत्पन्न कर दी थी । गुप्त-काल 
की सामन्त-पद्धति का ही यह परिणाम था, कि भारत में यशोधर्मा और 
हषेवर्धन जेसे आसमुद्रक्षितीश' तो बाद में भी हुए, पर वे स्थिर रूप से 
किसी विशाल साम्राज्य की स्थापना नहीं कर सके। गुप्तों के साथ ही भारत 
भर में एक शक्तिशाली विशाल साम्राज्य की कल्पना भी समाप्त हो गई। 
सामन्त-पद्धति का यह स्वाभाविक परिणाम हुआ। 

गुप्त-साम्राज्य के अधीन जो यौधेय, कुनिन्द, मालव, श्रार्जुनायन आदि 
झनेक गणराज्य थे, उनमें भी इस युग में स्वतंत्र शासन की परम्परा का 
ह्वास हो रहा था । कुछ विशेष शक्तिशाली कूलों में इन गणराज्यों की 
राजशक्ति केन्द्रित होती जप रही थी । ये कुलीन लोग अपने को 'महा- 
राज” और 'महासेनापति' कहते थे । श्रपने युग की प्रवृत्ति के प्रभाव से 
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गणराज्य भी नहीं बच सके, और धीरे-धीरे वे भी एक प्रकार ऐसे महा- 
राजाओ्रों के भ्रधीन हो गये, जो सामनन्‍्तों की सी स्थिति रखते थे । 


(५) गुप्त-काल के सिक्के 


गुप्त-सम्राटों के बहुत-से सिक्के इस समय में उपलब्ध हुए हें। इस वंश 
का इतिहास ही मुख्यतया इन सिक्‍कों के आधार पर तेयार किया गया है। 
श्रत: उनका संक्षेप से उल्लेख करना आवश्यक है। गुप्त-वंश के सिक्‍के पहले- 
पहल चन्द्रग॒प्त प्रथम द्वारा प्रचारित किये गये थे। चन्द्रगुप्त प्रथम का केवल 
एक ही प्रकार का सिक्‍का मिला है। इसके एक ओर चन्द्रगुप्त मुकुट, कोट, 
पायजामा और आभूषण पहने खड़ा है, उसके बांयें हाथ में ध्वजा और दाहिने 
हाथ में अंगूठी हे। सामने वस्त्र और आभूषणों से सज्जित रानी कुमारदेवी 
हूँ । राजा अपनी पत्नी को अंगूठी दे रहा हे। इस सिक्के के बांई ओर चन्द्र- 
ग्प्त' और दाई ओर श्री कुमारदेवी' लिखा हैं। सिक्के की दूसरी तरफ लक्ष्मी 
का चित्र है, जो सिंह पर सवार हैं। लक्ष्मी के पैर के नीचे कमल है। साथ ही, 
नीचे 'लिच्छवय: लिखा गया है। लिच्छवि गण की सहायता से चन्द्रगुप्त ने 
पाटलिपुत्र पर अधिकार किया था, और अपने साम्राज्य की नींव डाली थी। 
लिच्छविक्‌मारी श्री कुमारदेवी से विवाह कें कारण ही उसके उत्कषे का प्रारंभ 
हुआ था । इसीलिये चन्द्रगुप्त प्रथम कें इन सिक्‍कों पर लिच्छवियों और 
आर क्‌मारदेवी को इतनी प्रधानता दी गई हैँ। चन्द्रगुप्त के ये सिक्‍के सोने 
के हे, और तोल में १११ ग्रेन हें। 

समुद्रगुप्त के सिक्के अनेक प्रकार के मिले हें। वे सोने और तांबे दोनों के 
बन हुए हैं। समुद्रगुप्त ने छः प्रकार के सोने के सिक्‍के प्रचारित किये थे। 
(१) गरुडध्वजांकित--इनमें एक तरफ मुकूट, कोट और पायजामा पहने सम्राट 
की खड़ी मूर्ति है। उसके बांयें हाथ में ध्वजा और दांयें हाथ में अग्निकुंड में 
डालने के लिये आाहुति दिखाई पड़ती हैं।कुंड के पीछे गरुड़ध्वज है। सम्राट 
कें बायें हाथ के नीचे उसका नाम समुद्र' या ममुद्रग॒प्त:: लिखा है । सक्‍्के के 
दूसरी भर समरशत विततविजयी जितारिपुरजितो दिवं जयति' लिखा है। 
सिक्‍के के दूसरी ओर सिंहासन पर बैठी लक्ष्मी की मूर्ति है। यह वस्त्र और आभ- 
षणों से सुसज्जित हैं, तथा साथ ही पराक्रम: लिखा है। (२) इन सिक्‍कों में 
धनुष-बाण लिये हुए सम्राट्‌ की मूर्ति गरुड़ध्वज के साथ है। बांयें हाथ के नीचे 
सम्राट्‌ का नाम समुद्र! लिखा है, और चारों ओर अ्रप्रतिरथो विजित्य क्षिति- 
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सुचरिते: दिवं जयति' लिखा है । सिक्के के दूसरी ओर सिहासन पर विराजमान 
लक्ष्मी की मूर्ति है, और भ्रप्रतिरथ: लिखा हे। (३) इन सिक्‍कों में एक ओर 
परश्‌ लिये सम्राट की मूर्ति है | साथ ही दाहनी तरफ एक छोटे बालक का 
चित्र है । बाई तरफ समुद्र' या समुद्रग॒ुप्त: लिखा है, और चारों ओर क्तांत- 
परशुर्जयत्यजितराजजेताजित:' लिखा हैँ । सिक्‍के के दूसरी ओर सिहासन पर 
विराजमान लक्ष्मी की मूर्ति है, और नीचे “कृतांत परशु:' लिखा है। (४) इन 
सिक्‍कों में एक ओर धनुष-बाण से सज्जित सम्राट का चित्र हैं, जिसे एक व्याध्र का 
संहार करते हुए दिखाया गया है। सम्राट के बायें हाथ के नीचे व्याध्यपराक्रम: 
लिखा है । सिक्के के दूसरी ओर मकर पर खड़ी, हाथ में कमल लिये गंगा 
देवी का चित्र है, और नीचे राजा समुद्रगुप्त' लिखा है। (५) इन सिक्‍तकों 
में एक ओर संगीतप्रेमी सम्राट्‌ का चित्र है, जो एक पृष्ठयुक्त पर्यक पर बैठा 
हुआ जांघ मोड़े हुए वीणा बजा रहा है । चारों ओर 'महाराजाधि राज श्री समुद्र- 
ग्प्त लिखा हे। सिक्‍के के दूसरी ओर आसन पर बंठी हुई एक देवी की 
मूर्ति है, और साथ में 'समृद्रगुप्तः लिखा है। (६) ये सिक्‍के अश्वमेध 
यज्ञ के उपलक्ष में प्रचारित किये गये थे । इनमें एक ओर यूप से बंधे हुए यज्ञीय 
अरव की मूर्ति हैं, और चारों ओर राजाधिराजः पृथिवीं विजित्वा दिवं जय- 


त्याहृतवाजिमेध:' लिखा है । सिक्‍के के दूसरी ओर चंवर लिये हुए राजमहिषी 
का चित्र है, और अश्वमेधपराक्रम: लिखा हेँ। 
समुद्रगुप्त के सोने के सिक्‍के भार में ११५.१२२ ग्रेन हें । उसके दो 
तांबे के भी सिक्‍के मिले हे, जिनपर गरुड़ का चित्र और समुद्र' लिखा है। 
चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य के सोने के सिक्‍के भार की दृष्टि से तीन प्रकार के 
हैं, १२१ ग्रेन, १२५ ग्रेन और १९३२ ग्रेन के। चित्रों की दृष्टिसे ये पांच 
प्रकार के हुूं--(१) इनकें एक तरफ धनुष-बाण लिये हुए चन्द्रगुप्त द्वितीय 
की खड़ी हुई मूर्ति है, और साथ में गरुड़ध्वज हैं। दूसरी ओर कमलासन पर बेठी 
हुई लक्ष्मी की मूरति है । (२) इन सिक्‍कों के एक झोर खड़े हुए रूप में 
राजा की मूर्ति है, जिसका एक हाथ तलवार की मूठ पर है, और पीछे एक 
वामन छत्र पकड़े हुए खड़ा हैं। दूसरी तरफ कमल पर खड़ी लक्ष्मी की मूर्ति 
हँ। (३) इन सिक्‍कों में एक तरफ सम्राट्‌ पर्यक पर बेठा है, उसके दायें 
हाथ में कमल है, और बायां हाथ पर्यक पर टेका हुआ है। सिक्‍के के दूसरी 
तरफ सिहासन पर आसीन लक्ष्मी का चित्र है। (४) इनमें एक तरफ सम्राट 
को धनुष-बाण द्वारा सिह को मारते हुए दिखाया गया हे, और दूसरी 
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तरफ सिंह पर विराजमान लक्ष्मी का चित्र है । (५) इन सिक्‍कों में एक 
तरफ घोड़े पर चढ़े हुए सम्राट का चित्र है, और दूसरी ओर आसन पर 
विराजमान देवी की मूर्ति है, जिसके हाथ में कमल हैं । इन सब सिक्‍कों पर 
महाराजाधिराज चन्द्रग॒ुप्त', क्षितिमवजित्य सुचरिते: दिव॑ जयति विक्रमादित्य: , 
ननरेन्द्रचन्द्रा: प्रथितदिवं जयत्यजेयो भुवि सिंहविक्रम:, नरेन्द्रसिह चन्द्रगुप्तः 
पृथिवीं जित्वा दिवं जयति' आदि अनेक प्रकार की उक्तियां उल्लिखित हें। 

चन्द्रगूप्त विक्रमादित्य के भ्रनेक सिक्‍के चांदी के भी मिले हैं । इनमें 
सम्राट के अधंशरीर (बस्ट) की मूर्ति हैं, और दूसरी तरफ गरुड़ का चित्र हैँ । 
इनपर परम भागवत महाराजाधिराज श्रीचन्द्रगुप्तस्य विक्रमादित्य: अ्रथवा 
श्रीगृप्तकुलस्य महाराजाधिराज श्रीचन्द्रगुप्त विक्रमांकस्यथ/ लिखा है । इस 
सम्राट के तांबे के बने हुए भी कुछ सिक्‍के मिले है, जिनपरे गरुड़ का चित्र है । 

गप्त-सम्थाटों में सबसे अधिक सिक्‍के कूमारणगुप्त प्रथम के मिले हें। 
ये सिक्‍के भार में १२४ और १२९ ग्रेन हे। चित्रों की दृष्टि से ये नौ प्रकार 
के हे--(१) इनकें एक तरफ धन्‌ष-बाण लिये सम्राट्‌ का चित्र है, ओर 
दूसरी ओर कमलासन पर बेठी देवी की मूर्ति है । (२) इनके एक तरफ 
तलवार की मूठ पर हाथ टेके हुए सम्राट्‌ की मूति है और साथ में गरुड़ध्वज 
भी है । दूसरी ओर कमल पर विराजमान लक्ष्मी का चित्र है। (३) इनमें 
एक तरफ यज्ञीय अबश्व है, दूसरी ओर बस्त्रों और आभूषणों से सुसज्जित 
राजमहिषी की मूर्ति हें। (४) इनमें एक तरफ घोड़े पर सवार सम्राट का 
चित्र है, और दूसरी ओर हाथ में कमल का फूल लिये एक देवी बेठी है । 
(५) इनमें एक तरफ सिंह को मारते हुए सम्नाट्‌ का चित्र हे, और दूसरी ओर 
सिंह पर विराजमान अंबिका की मूर्ति है। (६) इनमें एक तरफ धनुष-बाण से 
व्याध्य को मारते हुए सम्राट का चित्र है, और दूसरी तरफ मोर को फल खिलाती 
हुई देवी की खड़ी मूर्ति हैं। (७) इनमें एक ओर मोर को फल खिलाते हुए 
सम्राट खड़ा है, और दूसरी ओर मयूर पर विराजमान कार्तिकेय की मूर्ति है। 
(८) इनमें एक ओर बीच में एक पुरुष खड़ा हैं, जिसके दोनों तरफ दो 
स्त्रियां हें। सिक्के के दूसरी तरफ एक देवी बेठी हुई है । (६) इनमें एक 
भ्ोर हाथी पर सवार सम्राट का चित्र है, और दूसरी तरफ हाथ में कमल 
लिये हुए लक्ष्मी की खड़ी मूर्ति है। 

इन सिक्‍कों पर 'क्षितिपतिरजितमहेंद्र: कुमारगुप्तों दिबं जयति', गुप्त- 
कुलव्योमशशि जयत्यजेयो जितमहेन्द्र:, कुमारगुप्तो विजयी सिंह महेंद्रो दिवं 


गप्त-युग का भारत ७४७ 


जयति' आदि श्रनेक लेख उत्कीर्ण हें । कमारगृप्त के चांदी और तांबे के भी 
बहुत से सिक्के उपलब्ध हुए हें । 

स्कन्दगुप्त के सोने के सिक्के भार में १३२ और १४४ ग्रेन के मिले हूँ। 
ये दो प्रकार के हं--( १) इनमें एक ओर धनुष-बाण धारण किये सम्राट का 
चित्र है, और दूसरी ओर पद्मासन पर विराजमान लक्ष्मी की मूति हैं। (२) 
इनमें एक ओर सम्राट्‌ और राजमहिषी के चित्र हें, बीच में गरुड़ध्वज हे, और 
दूसरी ओर कमल हाथ में लिये हुए देवी की मूर्ति है। इन सिक्‍कों पर भी 
अनेक लेख उत्कीर्ण हें। स्कन्दगुप्त के भी चांदी और तांबे के अनेक सिक्‍के 
उपलब्ध हुए हें। 

स्कन्दगुप्त के उत्तराधिकारियों में पुरुगुप्त, नरसिहगुप्त, कुमारगुप्त द्वितीय, 
ब॒धगुप्त, वैण्यगुप्त आ्रादि प्रायः सभी गुप्त-सम्राटों के सिक्के मिलते हें । इन 
सबमें प्रायः विजतावनिरवनिपति: कमारगुप्तो दिवं जयति' के सदृश लेख 
उत्कीर्ण मिलते हें । सम्राट्‌ का नाम बदलता जाता है, पर लेख प्रायः इसी 
के सद॒श रहता हें। 


(६) गुप्त-साम्राज्य के प्रधान नगर 


पाटलिपुत्र--गुप्त-साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र थी । इसके विषय 
म॑ चीनी यात्री फाइयान ने लिखा हे--“मध्यदेश में यह नगर सबसे बड़ा 
है। इसके निवासी सम्पन्न और समृद्धिशाली हें। दान और सत्य में स्पर्धालु 
हूँ । प्रतिवर्ष रथयात्रा होती हैँ । दूसरे मास की आठवीं तिथि को यात्रा 
निकलती हँ। चार पहिये के रथ बनते हे। यह यूप पर ठाटी जाती हें, 
जिसमें ध्री और हसे लगे रहते हे । यह २० हाथ ऊंचा और सूप के आकार 
का बनता है। ऊपर से सफेद चमकीला ऊनी कपड़ा मढ़ा जाता है। भांति- 
भांति की रंगाई होती है । देवताओं की मूर्तियां सोने-चांदी और स्फटिक की 
भव्य बनती हे । रेशम की ध्वजा और चांदनी लगती है । चारों कोने कलगियां 
लगती हें । बीच में बुद्धेवव की मूर्ति होती है, और पास में बोधिसत्व 
खड़ा किया जाता हैं। बीस रथ होते हैं, एक से एक सुंदर और भड़कीले, 
सबके रंग न्‍्यारे । नियत दिन आसपास के यती और गृही इकटठे होते हें । 
गाने-बजाने वाले साथ लेते हैं । फूल और गंध से पूजा करते हैं । फिर ब्राहण 
आते हैं, और बुद्धेव को नगर में पधारने के लिये निमंत्रण करते हें। पारी- 
पारी नगर में प्रवेश करते हे । इसमें दो रात बीत जाती है । सारी रात दिया 
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जलता है। गाना-बजाना होता है । पूजा होती है । जनपद-जनपद में. ऐसा 
ही होता ह । जनपद के बेश्यों के मुखिया लोग नगर में सदाव्तं और झऔषधालय 
स्थापित करते हे। देश के निर्धन, अ्रपंग, भ्रनाथ, विधवा, निःसंतान, लूले, लंगड़े 
आर रोगी लोग इस स्थान पर श्राते हे, उन्हें सब प्रकार की सहायता मिलती 
है ; वैद्य रोगों की चिकित्सा करते हैं। वे अनुकूल औषध और पशथ्य पाते हैं । 
अ्रच्छ होते हें, तब जाते हे।' 

फाइयान को बौद्ध-धमं के अनुष्ठानों व तीर्थस्थानों को देखने के ग्रति- 
रिक्त अन्य किसी काम के लिये अ्रवकाश नहीं था । पाटलिपुत्र आकर उसने 
अशोक के पुराने राजप्रासाद, स्तूपों और विहारों को ही देखा। पर उसके विवरण 
से इसमें कोई संदेह नहीं रह जाता, कि गृप्त-सम्राटों के शासनकाल में पाटलिपुत्र 
बहुत समुद्ध नगर था और उसके निवासी भी सम्पन्न और समद्धिशाली थे । 
वे रथयात्राओ्रों में बड़ शौक से शामिल होते थे और खूब दिल खोलकर दान-पुण्य 
करते थे । 

वशाली--पाटलिपुत्र के समीप ही बैशाली गृप्तकाल का एक शअत्यन्त 
समृद्धिशाली नगर था । गृप्त-वंश के उत्कषे का प्रधान हेतु लिच्छवि लोगों की 
सहायता ही थी। लिच्छवियों का प्रधान केन्द्र वेशाली में था। इस नगर में बहुत-सी 
मोहरों के सांचे मिले हं, जिन्हें वेशाली के श्रेष्ठीसार्थवाहक्‌ लिकनिगम' की ओर से 
काम में लाया जाता था। ऐसा प्रतीत होता है, कि इस विशाल नगरी के श्रेष्ठी 
(साहूकार ), सार्थवाह (व्यापारी) और कुलिक (शिल्पी) लोगों का एक बड़ा 
(निगम) संघ था, जो अपनी मोहर से मुद्रित कर विविध व्यापारिक आदेश 
जारी करता था | इसी तरह की मोहरें इस काल के श्रन्य बहुत से नगरों में 
भी मिली ह॑ जिनसे सूचित होता है, कि वेशाली के इस श्रेष्ठीसार्थवाहकुलिक- 
निगम' की शाखायें भारत के अन्य विविध नगरों में भी व्याप्त थीं । ग्प्त- 
काल में वैशाली बहुत वभवपूर्ण नगरी थी, और वहां शासन करने के लिये 
प्रायः राजक्‌ल के कमारामात्य नियत होते थे। 

उज्जनी--गुप्त-काल में उज्जनी भी बहुत समृद्ध दशा में थी । गृप्त- 
सम्राट प्रायः वहां ही निवास करते थे। विशेषतया शकों को परास्त करने के 
बाद जब साम्राज्य पश्चिम में गुजरात काठियावाड़ तक विस्तृत हो गया था, 
तब उज्जनी ने साम्राज्य की द्वितीय राजधानी का पद प्राप्त कर लिया था। 
ज्योतिष के श्रनुशीलन का यह बड़ा महत्त्वपूर्ण केन्द्र था । प्रसिद्ध ज्योतिषी 
वराहमिहिर ने यहीं श्रपनी वेधशाला बनाई थी, श्रौर देश तथा काल की 
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गणना इसी को आधार बनाकर की थी। गुप्तों के बाद भी भारतीय ज्योतिषी 
उज्जेनी को ही आधार बनाकर देश और काल की गणना करते रहे, और यहां 
की वेधशाला भारत भर में प्रसिद्ध रही । 

दशपुर--गुप्त-काल में मालवा का दहपुर भी एक श्रत्यन्त समुद्ध नगर 
था। सम्राट कुमारगुप्त के समय के मन्दसौर में प्राप्त एक शिलालेख में इस 
नगर के सौंदयं और वेभव का बड़ा उत्तम वर्णन किया गया हैँ । इसके गगन- 
च्‌म्बी स्‌ न्दर प्रासादों की माला, रमणीक वाटिकाओं की छटा, मदमत्त हाथियों 
की क्रीडा, पिजरबद्ध हंसों के विलास और रमणियों के संगीत के वर्णन को 
पढ़कर ऐसा प्रतीत होता है, कि दशपुर एक बहुत ही समृद्ध नगर था। कुमारगुप्त 
के इस शिलालेख के रचयिता कवि वत्सभट्टि ने दशपुर का वर्णन करते हुए 
लिखा हँ--इस नगरी में कंलाश के शिखर के समान ऊंचे मकानों की पंक्तियां 
ऐसे शोभित होती थीं, मानो गगन को छते हुए विमानों की मालायें हों । नगर 
में बहुत से उद्यान, पार्क और तालाब थे, जिनमें विविध प्रकार के पक्षी हर 
समय कलरव करते रहते थे । 

इनके अ्रतिरिक्त, कौशाम्बी, मथुरा, वाराणसी, चम्पा, ताम्नलिप्ति, कान्य- 
कब्ज आदि अन्य बहुत सी नगरियां भी इस काल में सम्पन्न अवस्था में विद्यमान 
थीं। फाइयान ने इन सबकी यात्रा की थी। इनके विहारों, स्तूपों, भिक्षुओ्रों श्रादि 
के संबंध में तो फाइयान ने बहुत कुछ लिखा हे, पर खेद यही हैँ, कि इनके 
वेभव, समृद्धि, श्राथिक दशा व सामाजिक जीवन.के विषय में इस चीनी यात्री 
ने कुछ भी विवरण नहीं दिया। 


(७) चीनी यात्री फाइयान 


फाइयान का उल्लेख पहले भी हो चुका है । वह चीन के अन्यतम प्रदेश शेन- 
से की राजधानी चांग-गान का रहनेवाला था। उसके समय तक चीन में बोौद्ध- 
धर्म का प्रचार हो चुका था, और बहुत से लोग भिक्खु-जीवन को भी स्वीकार 
कर चुके थे। फाइयान बचपन में प्रव्नज्या ग्रहण करके बौद्ध-धर्म के अ्रध्ययन में 
ही अभ्रपना संपूर्ण समय व्यतीत कर रहा था। उसने विचार किया, कि चीन में 
जो विनय पिठक हे, वें भ्रपूर्ण हे । प्रामाणिक धर्म-ग्रंथों की खोज में उसने भारत 
यात्रा का संकल्प किया। चीन से चलकर भारत पहुंचने और यहां से भ्रपन देश 
को वापस लौटने तक उसे कुल १५ वर्ष लगे। चौथी सदी के श्रन्त में वह चीन से 
चला था, श्ौर सम्राट चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य के शासनकाल में पांचवीं 
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सदी के श्रू में उसने भारत के विविध प्रदेशों का भ्रमण किया था। उसके यात्रा- 
विवरण मे से हम यहां कुछ ऐसे प्रसंग उद्धृत करते हे, जो इस यूग के भारत 
के जीवन पर प्रकाश डालते हें। 

“इस देश (शेन-शेन, पूर्वी तुकिस्तान में) के राजा का धर्म हमारा ही 
है । यहां लगभग चार हजार से अधिक श्रमण रहते हें। सबके सब हीनयान 
सम्प्रदाय के भ्रनुयायी हें। इधर के देश के सब लोग क्‍या गृहस्थ और क्‍या 
भिक्खू, सब भारतीय आचार और नियम का पालन करते हे। यहां से पश्चिम 
में जिन-जिन देशों में गये, सभी में ऐसा ही पाया। सब गृहत्यागी विरक्त 
भारतीय ग्रंथों और भारतीय भाषा का अध्ययन करते हें। 

“खोतान जनपद सुखप्रद और ,संपन्न हैं । अधिवासी धामिक 
हें । 

“करफेन (काबुल) में एक सहस्न से अधिक भिक्ष्‌ हैं। सब महायान के 
ग्रनूयायी हे । 

“कचा के श्रमणों का आचार आइचर्यजनक है, इतना विधिनिषेधात्मक 
कि वर्णनातीत हैं । 

“गांधार देश के निवासी सब हीनयान के अनुयायी हैं। तक्षशिक्षा में राजा 
मंत्री और जनसाधारण सब उनकी (स्तूपों की) पूजा करते हें। इन दोनों 
स्तूपों पर पुष्प और दीप चढ़ानेवालों का तांता कभी नहीं ट्टता। 

“यहां (पुष्पपुर या पेशावर में) सात सौ से अ्रधिक श्रमण होंगे। जब 
मध्याह्न होता है, श्रमण भिक्षापात्र लेकर निकलते हें। 

“(पेशावर से) दक्षिण दिशा में १६ योजन चलकर जनपद की सीमा 
पर हेलो (हिड्डा) नगर में पहुंचे, यहां विहार पर सोने के पत्र चढ़े हें, और 
सप्तरत्न जड़े हें । 

“ (मथुरा को जाते हुए ) मार्ग में लगातार बहुत विहार मिले, जिनमें लाखों 
श्रमण मिले। सब स्थानों में होते हुए एक जनपद में पहुंचे, जिसका नाम मथुरा 
या। नदी के दायें-बायें किनारे बीस विहार थे, जिनमें तीस हजार से अधिक 
भिक्ष्‌ थे। अब तक बौद्ध-धर्म का अच्छा प्रचार है । मरुभूमि से पश्चिम 
भारत के सभी जनपदों के श्रधिपति बौद्ध-धमं के अनुयायी मिले। भिक्षुसंघ 
को भिक्षा कराते समय वे श्रपने मुकट उतार डालते हें। अपने बन्धुओं और 
अमात्यों सहित अपने हाथों से भोजन परोसते हें । परोस कर प्रधान महासंघ 
(स्थविर) के आगे आसन बिछवाकर बैठ जाते हे । संघ के सामने खाट 
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धर बेठने का साहस नहीं करते। तथागत के समय में जो प्रथा राजाओं में 
भिक्षा कराने की थी, वही शभ्रब॒ तक चली ग्राती है । 

“यहां से दक्षिण मध्यदेश कहलाता हूँ। यहां शीत और उष्ण सम है। प्रजा 
प्रभूत और सूखी है । व्यवहार की लिखा-पढ़ी और पंचायत कुछ नहीं है। लोग 
राजा की भूमि जोतते हें, और उपज का अंश देते हें। जहां चाहें जाय॑ं, जहां 
चाहें रहे। राजा न प्राणदंड देता है, और न शारीरिक दंड देता हैँ । अपराधी 
को अवस्थानूसार उत्तम साहस व मध्यम साहस का अर्थदण्ड दिया जाता है। 
बार-बार दस्युकमं करने पर दक्षिण करच्छेद किया जाता हैं। राजा के प्रतीहार 
झौर सहचर वेतनभोगी हें। सारे देश में कोई अधिवासी न जीवहिंसा करता 
है, न मद्य पीता हैं, और न लहसुन-प्याज खाता है, सिवाय चाण्डाल के । 
दस्य्‌ को चाण्डाल कहते हें। वे नगर के बाहर रहते हैँ, और नगर में जब 
पैठते हे, तो सूचना के लिये लकड़ी बजाते चलते हें, कि लोग जान जायं और 
बचाकर चलें, कहीं उनसे छ न जायं। जनपद में सूभ्रर और मुर्गी नहीं पालते, 
न जीवित पशु बंचते हें, न कहीं सूनागार और मद्य की दूकानें हें। क्रय 
विक्रय में कौड़ियों का व्यवहार है। केवल चाण्डाल मछली मारते, मृगया 
करते और मांस बेचते हें। 

“श्रमणों का कृत्य शुभ कर्मों से धनोपार्जव करना, सूत्र का पाठ करना 
झौर ध्यान लगाना हैं । आगंतुक (भ्रतिथि ) भिक्ष्‌ झाते हैँ, तो रहनेवाले (स्थायी) 
भिक्षु उन्हें आगे बढ़कर लेते हें। उनके भिक्षापात्र और वस्त्र स्वयं ले झाते 
है। उन्हें पैर धोने को जल और सिर में लगाने को तेल देते हें। विश्राम ले लेने 
पर उनसे पूछ॒तें हैं, कि कितने दिलों से प्रग्॒ज्या ग्रहण की हैँ । फिर उन्हें उनकी 
योग्यता के अनुसार आवास देते हें श्रौर यथानियम उनसे व्यवहार करते हें। 

“जब भिक्षु वाषिकी अग्रहार पा जाते हें, तब सेठ और ब्राह्मण लोग वस्त्र 
और भ्रन्य उपहार बांटते हे । भिक्ष्‌ उन्हें लेकर यथाभाग विभकत करते हें। बुद्ध- 
देव के बोधिप्राप्ति-काल से ही यह रीति, आचार-व्यवहार और नियम अवि- 
च्छिन्न लगातार चले आ्राते हे। हियंतु (सिन्धु नदी) उतरने के स्थान से दक्षिण 
भारत तक और दक्षिण समुद्र तक चालीस-पचास हजार तक चौरस (भूमि) 
है । इसमें कहीं पव॑त झरने नहीं हैं, नदी का ही जल हैं। 

“(कान्यक्ब्ज--कन्नौज) नगर गंगा के किनारे हैं। दो संघाराम हे, सब हीन- 
यान के अनयायियों के हे। नगर से पश्चिम सात ली पर गंगा के किनारे बुद्ध 
ने भ्रपने शिष्यों को उपदेश दिया था। 
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“दक्षिण दिशा में चले । आठ योजन चलकर कोशल जनपद के नगर श्रावस्ती 
में पहुंचे। नगर में बहुत कम अधिवासी हैं, और जो हे, तितर-बितर हें। सब 
मिलाकर दो सो से कुछ ही अधिक घर होंगे। 

“मध्यदेश में ६६ पाषंडों (संप्रदायों) का प्रचार हे। सब लोकपरलोक 
को मानते हे । उनके साधूसंघ हें। वे भिक्षा करते हे, केवल भिक्षापात्र नहीं 
रखते । सब नाना रूप से धर्मानुष्ठान करते हें। मार्गों पर धमंशालायें स्थापित 
की हूँ । वहां आये-गये को आवास, खाट, बिस्तर, खाना-पीना मिलता है। यती 
भी वहां आते-जाते और निवास करते हे । 

“कपिलवस्तुनगर में न राजा है, न प्रजा। केवल खंडहर और उजाड़ है। 
कुछ श्रमण रहते हें, और दस घर अधिवासी हे । कपिलवस्तु जनपद जनशून्य 
है । अधिवासी बहुत कम हे। मार्ग में इवेत हस्ती और सिह से बचने की 
आवश्यकता हे, बिना सावधानी के जाने योग्य नही हैं। 

“राजगृह नगर के भीतर सुनसान हैँ, कोई मनुष्य नहीं। 

“दक्षिण जनपद बड़े निराले हें । मार्ग भयावह और दुस्तर हेँ। कठि- 
नाइयों को झेलकर जाने के इच्छुक सदा धन और उपहार वस्तु साथ ले जाते हैं, 
और जनपद के राजा को देते हैँ । राजा प्रसन्न होकर रक्षक मनुष्य साथ भेजता 
हँ, जो एक बस्ती से दूसरी बस्ती तक पहुंचाते और सुगम मार्ग बताते हे। 

“ताम्रनलिप्ति नगर एक बन्दरगाह है, इस जनपद में २४ संघाराम हैं। श्रमण 
संघ में रहते हू । बौद्ध-धमं का भी अच्छा प्रचार है । 

फाइयान के इन उद्धरणों में भी यद्यपि बौद्ध-धर्म की दशा का ही चित्रण अ्रधिक 
है, पर उस समय के भारत का कुछ न कुछ निद्शन इनसे अवश्य मिल जाता 
है । पाटलिपुत्र उस समय भारत का सबसे बड़ा नगर था, वहां के निवासी संपन्न 
और समृद्ध थे। फाइयान वहां तीन साल तक रहा। बौद्ध-धर्म के जिन ग्रंथों का 
वह अध्ययन करना चाहता था, वे सब उसे यहीं मिले। पर श्रावस्ती, कपिल- 
वस्तु, राजगृह आदि अनेक पुराने नगर इस समय खंडहर हो चुके थे। 


(८) रहन-सहन और आमोद-प्रमोद 


ग्प्तकालीन भारत में ऋतु के अनुसार भिन्न-भिन्न प्रकार के बस्त्र पहने 
जाते थे। ग्प्तवंश के सिक्‍कों पर सम्राटों के जो चित्र हें, उनमें दो प्रकार की 
पोशाकें हें। कुछ सिक्कों पर सम्न्राट्‌ लम्बा कोट, पायजामा और सिर पर मुकुट 
के ढंग की टोपी पहने हुए हैं। संभवत: यह पोशाक शीत ऋतु की थी । दूसरे 
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सिक्‍कों में धोती और उत्तरीय धारण किये हुए सम्राटों के चित्र हें । संभवत: गरमी 
के मौसम में कोट और पायजामे की जगह धोती और उत्तरीय धारण किया 
जाता था । कुछ विद्वानों का खयाल है, कि कोट और पायजामे की पोशाक 
पश्चिम से भारत में आई थी । शक, यवन और कशाण लोग जो पश्चिम की ओर 
से भारत में आये थे, वे यह पोशाक पहनते थे। उन्हीं के अ्नुकरण में भारत 
के बड़े लोग ये वस्त्र पहनने लगे, और गुप्तों के सिक्कों पर इस पोशाक की 
सत्ता पश्चिमी प्रभाव की सूचक हैं। पर यह बात ठीक प्रतीत नहीं होती। 
गृप्तों के सिक्‍कों पर सम्मराटों की जो दो प्रकार की पोशाक हें, उसका कारण॑ 
शीत और ग्रीष्म ऋतु ही हें। भारत के बड़े और सर्वसाधारण लोग बहुत पुराने 
समय से ऋतुभेद के अनुसार विविध प्रकार के वस्त्र पहनते आये हें। 

राजा लोग सिर पर मुक्‌॒ट धारण करते थे, और सर्वंसाधारण लोग उष्णीष 
(पगड़ी ) पहनते थे। स्त्रियों की पोशाक साड़ी थी। पर लहंगे का भी रिवाज 
बहुत था। नृत्य के अवसरों पर तो मुख्यतया लहंगा ही पहना जाता था। गुप्त- 
काल की स्त्रियों के अनेक चित्र गुफाओं में उत्कीर्ण व चित्रित किये हुए मिले 
है । इनमें उनकी पोशाक साड़ी और चोली ही हैं । गुप्तकाल के स्त्री-पुरुष 
अपने श्ंगार पर बड़ा ध्यान देते थे। केशों को तरह-तरह से सजाने, मुख 
पर पराग और लाली लगाने तथा विविध प्रकार के आभूषण पहनकर 
अपनी सुन्दरता को बढ़ाने की तरफ उस समय के लोगों का बहुत ध्यान रहता 
था। गृप्तकाल के जो भी चित्र या मूर्तियां उपलब्ध हुई हैं, सबमें स्त्री और पुरुष 
दोनों के विविध अंगों में श्राभूषणों की प्रचुरता है । इस युग के साहित्य में भी आभू- 
षणों से शरीर को अलंकृत करने का बहुत वर्णन आता है । सूती कपड़े तो उस 
समय पहने ही जाते थे, पर रेशमी और ऊनी वस्त्रों का भी रिवाज बहुत अधिक 
था। फाइयान ने कई जगह रेशमी और ऊनी कपड़ों का उल्लेख किया हैे। इस 
यूग के साहित्य में भी तरह-तरह के रेशम का वर्णन आता है। भारत में यह 
यूग समृद्धि और वेभव का था। अत: यदि इस काल के भारतीय भांति-भांति के 
सुन्दर वस्त्र पहनते, अपने शरीर का श्इंगार करते और अपने को विविध आभू- 
षणों से श्रलंकृत करने पर विशेष ध्यान देते थे, तो इसमें आरचर्य ही क्‍या है। 
महाकवि कालिदास ने अपने काव्य इसी युग में लिखे थे। उनमें शांगारप्रिय 
स्त्रियों के विलास का जो वर्णन स्थान-स्थान पर उपलब्ध होता है, उससे इस काल 
के रहन-सहन पर बड़ा अ्रच्छा प्रकाश पड़ता है। कालिदास ने लिखा है, कि 
स्त्रियां सुगंधित द्रव्य जलाकर उनकी उष्णता से श्रपने गीले केशों को सुखातीं 

४७ 
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तथा सुगंधित करती थीं। बाल सूख जाने पर उनकी विविध प्रकार से वेणी 
बनाई जाती थी, और फिर उन्हें मंदार आदि के फूलों से गूथा जाता था। शअजंता 
की गुफाओं में स्त्रियों के जो विविध चित्र चित्रित हे, उनमें केशों के शांगार 
को देखकर आइचर्य होता है । यह कला गुप्तकाल में उन्नति की चरम सीमा तक 
पहुंच गई थी। 

गुप्तकाल के भारतीय आमोद-प्रमोद को भी बड़ा महत्व देते थे। वात्स्या- 
यन का कामसूत्र गुप्तवंश के प्रारंभ से कुछ ही समय पूर्व बना था। उसके अनु- 
शीलन से ज्ञात होता हैं, कि प्राचीन भारत में पांच प्रकार से आमोद-प्रमोद 
मनाया जाता था। लोग धामिक उत्सवों में बड़ा आनन्द लेते थे। समय-समय पर 
रथयात्रायें हुआ करती थीं। फाइयान ने बहुत से नगरों में इस प्रकार की रथ- 
यात्रायें अपनी आंखों से देखी थीं, जिनमें हजारों नर-नारी सम्मिलित होते थे। 
इन अवसरों पर दीपक जलाये जाते थे, घंटियां बजती थीं और लोग खुशी मनाते 
थे। गोष्ठियों का भी उस समय बहुत रिवाज था। एक स्थिति के लोग अपनी- 
झपनी गोष्ठियों में एकत्र होकर नाचने-गाने आदि का आनन्द उठाते थे, और 
तरह-तरह से श्रामोद-प्रमोद करते थे। इकट्ठे होकर पान (शराब सेवन) का 
भी इस समय रिवाज था । फाइयान जिन लोगों में रहा, वे चाहे शराब न 
पीते हों, पर सर्वसाधारण लोगों में 'पान' का काफी प्रचार था। बगीचों में सर 
करना और तरह-तरह के खेल खेलना आमोद-प्रमोद के अन्य साधन थे। शिकार 
का भी उस समय काफी प्रचार था। गुप्त-सम्राटों के सिक्‍कों में उन्हें शेर और 
बाघ का शिकार करते हुए दिखाया गया हैँ । मौयंकाल के समान गृप्तयुग में भी 
गणिकाओं को समाज में स्थान प्राप्त था । वे वादन, गायन तथा नृत्य में निपु- 
णता प्राप्त कर जनता का मनोरंजन करती थीं। 


(९) निर्वाह-व्यय 


गुप्तकाल में वस्तुओं का मूल्य बहुत कम था। बचन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमा- 
दित्य के समय के एक शिलालेख में यह उल्लेख हैं कि “चातुदिश आय (भिक्षु) 
संघ को बारह दीनारें (सुवर्णमुद्रा) अ्रक्षयननीवि (स्थिर धरोहर) के रूप 
में इसलिये दी जाती हे, कि उसके सूद से संघ में प्रविष्ट होने वाले एक भिक्षु को 
सदा के लिये प्रतिदिन भोजन मिलता रहे ।” उस काल में सूद की दर १२ 
से २४ फी सदी वाषिक तक होती थी । अ्रक्षयनीवि की दशा में सूद की 
दर १२ फी सदी वाषिक समझी जा सकती है। इस हिसाब से १२ दीनारों का 
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वाषिक सूद १३ दीनार के लगभग होगा। अभिप्राय यह हुआ, कि गुप्तकाल में 
१३ दीनार एक भिक्ष्‌ के साल भर के भोजन-व्यय के लिये पर्याप्त थी। १३ 
दीनार में १ तोले के लगभग सोना होता था। सोने का मूल्य आजकल ११०) 
रुपया प्रति तोला हे। पर साधारण दशा में ३० रुपया प्रति तोला रहता हैं। 
इस प्रकार एक व्यक्ति के भोजन का निर्वाह ढाई रुपये मासिक में उस समय 
बहुत अच्छी तरह हो जाता था। 

ग्‌प्तकाल के एक अन्य लेख के अनुसार अम्रकादंव नाम के अ्रमात्य ने एक 
ग्राम-पंचायत के पास २५ दीनार इस उद्देश्य से जमा कराये थे, कि उनके सूद 
से “यावच्चन्द्रदिवाकरौ” सदा के लिये पांच भिक्षुओं का भोजन-व्यय दिया 
जाय। संभवत: ग्राम-पंचायत (पंचमंडली) अ्रधिक ऊंची दर से सूद देती 
थी। यदि २४ फी सदी की दर से अमात्य अम्लकादंव का यह धन ' ग्राम-पंचा- 
यत ने लिया हो, तो २५ दीनारों का सूद ६ दीनार के लगभग प्रतिवर्ष 
होगा। इस रकम से पांच भिक्षओं के भोजन का खर्च भलीभांति चल सकता 
था। अकबर के समय में भी भारत में अन्न के मूल्य बहुत कम थे। उसके शासन- 
काल में भी दो-तीन रुपये मासिक में एक व्यक्ति अभ्रपना भोजन व्यय भली- 
भांति चला सकता था। गृप्तकाल में भी भोज्य पादार्थों के भाव इतने सस्ते 
थे, कि सवा या डेढ़ दीनार वा्षिक में निर्वाह अच्छी तरह चल जाता था। 
भावों के इतने सस्ते होने के कारण ही इस काल के विनिमय में कौड़ियों का 
भी व्यवहार होता था । सोने के सिक्‍के तो बहुत ही मूल्यवान थे। पर चांदी 
और तांबे के छोटे सिक्कों का भी बहुत चलन था, और छोटी-छोटी चीजों 
के विनिमय के लिये कोड़ियां प्रयुक्त की जाती थीं। 


(१०) आथिक जीवन 


व्यवसायी और व्यापारी गृप्तकाल में भी श्रेणि और निगमों में संगठित थे। 
ग्प्तकाल के शिलालेखों और मोहरों से सूचित होता है, कि उस समय में न केवल 
श्रेष्ठियों श्रौर साथवाहों के निगम थे, अपितु जुलाहे, तेली श्रादि विविध व्यवसायी 
भी अपनी-अपनी श्रेणियों में संगठित थे । जनता का इनपर पूर्ण विश्वास था। 
यही कारण है, कि इनके पास रुपया विविध प्रयोजनों से धरोहर (प्रक्ष- 
'यनीवि रूप में या सामयिक रूप में) रखा दिया जाता था, और ये उसपर सूद 
दिया करते थे। इन निगमों व श्रेणियों का एक मुखिया व उसको परामर्श देने 
के लिये चार या पांच व्यक्तियों की एक समिति रहती थी। व्यवसायियों और 
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व्यापारियों के इन संगठनों पर हम पहले प्रकाश डाल च॒के है । यहां इतना लिखना 
ही पर्याप्त है, कि ये श्रेणियां और निगम गृप्तकाल में भी विद्यमान थे, और 
देश का आथिक जीवन इन्हीं में केन्द्रित था। कुमारगृप्त प्रथम के समय के 
एक शिलालेख में पटकारों (जुलाहों) की एक श्रेणि का उल्लेख है, जो लाट 
(गूजरात ) देश से श्राकर दशपुर में बस गई थी। इसी तरह स्कन्दगुप्त के एक 
शिलालेख में इन्द्रपुरनिवासिनी तैलिक श्रेणि' का उल्लेख है । इसी प्रकार 
मृत्तिकार (कुम्हार), शिल्पकार, वणिक्‌ आदि की भी श्रेणियों का उल्लेख 
इस यूग के लेखों में है । अ्रकेले वंशाली से २७४ मिट्टी की मोहरें मिलीं हैं, जो 
विविध लेखों को मुद्रित करने के काम में झाती थीं। ये मोहरें श्रेष्डीसार्थ- 
वाहक्‌लिकनिगम' की हे । उस काल में वंशाली में साहुकार, व्यापारी और 
शिल्पियों की श्रेणियों का यह सम्मिलित शक्तिशाली निगम था। इसका 
कायं भारत के बहुत से नगरों में फैला हुआ था। जो पत्र इस निगम के पास 
ग्राते थे, उन्हें बन्द करके ऊपर से ये मोहरें लगाई जाती थीं, ताकि पत्र 
सुरक्षित रहे। इसका अभिप्राय यह है, कि अन्य नगरों में विद्यमान इस वेभ- 
वशाली निगम की शाखाओं के पास भी ऐसी मोहरों के सांचे थे, जिन्हें वे 
बेशाली के प्रधान निगम को पत्र भेजते हुए मुद्रित करने के काम में लाते थे। 
निगम की मोहर (कामन सील ) के अतिरिक्त इन पत्रों पर एक और मोहर 
भी लगाई जाती थी, जो संभवतः विविध नगरों में विद्यमान निगम शाखाओओरों 
के अध्यक्ष की निजी मोहर होती थी। वशाली में प्राप्त श्रेष्ठी-सार्थंवाह-कुलिक- 
निगम की २७४ मोहरों में से ७५ के साथ ईशानदास की, ३८ के साथ 
मातृदास की और ३७ के साथ गोमिस्वामी की मोहरें है । संभवत: ये व्यक्ति 
पाटलिपुत्र, कौशाम्बी आदि समृद्ध नगरों की निगमशाखा के श्रध्यक्ष थे, और 
उन्हें वेशाली के निगम के पास बहुधा पत्र भेजने की आवश्यकता रहती 
थी। इनके अ्रतिरिक्त घोष, हरिगुप्त, भवसेन आदि की भी पांच-पांच या 
छः-छः मोहरें निगम की मोहरों के साथ में मुद्रित हे। ये अन्य निगम शाखाश्रों 
के श्रध्यक्ष थे। कुछ पत्रों पर निगम की मोहर के साथ जयत्यनंतो भगवान्‌, 
“जितं भगवता', “नमः पशुपतये' सदृश मोहरें भी हेैं। संभवतः, ये उन पत्रों पर 
लगाई गई थीं, जो किसी मंदिर व धम्ंस्थान से बशाली के श्रेष्ठी-सार्थवाह- 
क्‌ लिक-निगम' को भेजे गये थे। इन वेभवपूर्ण निगमों के पास धर्म-मंदिरों का 
रुपमा अक्षयनीवि के रूप में जमा रहता था, और इसीलिये उन्हें इनके साथ 
पत्रव्यवहार की श्रावश्यकता रहती थी। 
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वैशाली के इस निगम के अ्रतिरिक्त अन्यत्र भी इसी प्रकार के विविध 
निगम ग्प्तकाल में विद्यमान थे। वर्तमान समय के बेंकों का कार्य इस काल 
में ये श्रेणियां और निगम ही करते थे। अपने झगड़ों का निर्णय भी वे 
स्वयं करते थे। उनका अपना न्यायालय होता था, जिसमें धर्म चरित्र 
भौर व्यवहार के अनुसार निर्णय किया जाता था। इनके मुखिया या 
प्रतिनिधि विषयपति की राजसभा के भी सभासद रहते थे। इस प्रकार स्पष्ट 
है, कि गृप्काल के आथिक जीवन में इन श्रेणियों व निगमों का बड़ा 
महत्त्व था । 

श्रेणियां छोटी या बड़ी सब प्रकार की होती थीं । छोटी श्रेणियों में एक 
आचाय॑ (उस्ताद) अपने अंतेवासियों ( शागिदों ) के साथ व्यवसाय का 
संचालन करता था। क्‌म्हारों की श्रेणि को लीजिये । बहुत से ग्रामों व नगरों में 
यह श्रेणि होती थी। श्रेणि का मुखिया आचाये कहलाता था। उसके साथ 
बहुत से शागिदं (अंतेवासी) रहते थे, जो आचार्य के घर में पुत्रों की 
तरह निवास करते थे । नारदस्मति ने इस विषय को बहुत अच्छी तरह 
स्पष्ट किया है। वहां लिखा हैं--जिस किसी को कोई शिल्प सीखना 
हो, वह अपने बांधवों की अनुमति लेकर आचाये के पास जाय और 
उससे समय आदि का निश्चय कर उसी के पास रहे। यदि शिल्प को जल्दी भी 
सीख जाय, तो भी जितने काल का फैसला कर लिया हो, उतने काल तक अवश्य 
ही ग्रु के घर में निवास करे। आचार अपने अन्तेवासी के साथ पुत्र की तरह 
व्यवहार करे, कोई दूसरा काम उससे न ले, उसे अपने पास से भोजन देवे 
और उसे भलीभांति शिल्प की शिक्षा दे। जब अन्तेंवासी शिल्प को सीख ले, 
झोौर निश्चित किया हुआ समय समाप्त हो जाय, तब आाचाये को दक्षिणा 
देकर और अपनी शक्ति भर उसको दक्षिणा द्वारा मान देकर फिर अपने 
घर लौट आये। 

नारदस्मृति के इस संदर्भ से एक छोटी श्रेणि (यथा कुभकार श्रेणि) का 
स्वरूप स्पष्ट हो जाता है। आचाये के घर में जो अंतेवासी रहते थे, वे एक 
निश्चित समय तक शागिर्दी करने के लिये प्रतिज्ञा करते थे । उस बीच में 
झाचाये उनसे शिल्प-संबंधी सब काम लेता था, बदले में केवल भोजन या 
निर्वाह-खर्च देता था । एक आचार्य के अ्रधीन बहुत से अंतेवासी रहा करते 
थे। आाचाय को मजदूर रखने की आवश्यकता नहीं होती थी। बाद में समय 
समाप्त हो जाने पर ये अंतेवासी अपना स्वतंत्र व्यवसाय कर सकते थे । भारत 
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में ऐसी श्रेणियां मौयंकाल व उससे भी पहले से चली आ रही थीं । 
पर गृप्त-युग में अनेक व्यवसायों में छोटी-छोटी श्रेणियों का स्थान बड़े पेमाने 
की सूसंगठित श्रेणियों ने ले लिया था। मंदसौर की प्रशस्ति में जिस पटकार 
श्रेणि के लाट देश से दशपुर आकर बस जाने का उल्लेख है, उसके संबंध में यह 
लिखा है कि उसके बहुत से सदस्य थे, जो भिन्न-भिन्न विद्याओं में निपुण थे । 
वस्त्र बनने में तो सभी दक्ष थे, पर साथ ही उनमें से अ्रनेक व्यक्ति गान, 
कथा, धर्मंप्रसंग, ज्योतिष, शील, विनय और युद्धविद्या में भी प्रवीण थे। मन्द- 
सौर के लेख में दशपुर की श्रेणि के सदस्यों के गुणों का जितने विस्तार से वर्णन 
किया गया है, उससे सूचित होता है कि यह श्रेणि बहुत शक्तिशाली, वैभव- 
पूर्ण और सम्पन्न थी । उसमें अ्रनेक कलों और बंशों के व्यक्ति सम्मिलित थे। 
ये अपनी रक्षा के लिये शस्त्रधारण भी करते थे । इस प्रकार की बड़ी-बड़ी 
श्रेणियों और निगमों का विकास गृप्तकाल की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता 
ह। विविध श्रेणियों व निगमों के संघ भी इस समय तक बन गये थे, जो 
केवल एक नगर में ही नहीं, अपितु बहुत विस्तुत क्षेत्र में अपना कार्य करते 
थे।ये बड़ी-बड़ी श्रेणियां इतनी समृद्ध थीं, कि दशपुर की तंतुवाय श्रेणि 
ने स्वयं अपने कमाये हुए धन से एक विद्ञाल सूर्य-मंदिर का निर्माण 
कराया था, और उसी की प्रतिष्ठा के उपलक्ष में मंदसौर की प्रशस्ति उत्कीर्ण 
कराई थी। 

ग्‌प्तकाल में व्यापार भी बहुत विकसित था। न केवल भारत के विविध 
प्रदेशों में अपितु पूर्व श्र पद्चिम दोनों ओर के समुद्र-पार के देशों के साथ 
इस यूग में भारत का व्यापारिक संबंध विद्यमान था। पाटलिपुत्र से कौशांबी 
ओर उज्जनी होते हुए एक सड़क भड़ौच को गई थी, जो इस युग में पश्चिमी 
भारत का बहुत समृद्ध नगर और बन्दरगाह था । यहां से मित्र, रोम, ग्रीस, 
फारस और अरब के साथ व्यापार होता था। पूर्व में बंगाल की खाड़ी के तट 
पर ताम्रलिप्ति बहुत बड़ा बन्दरगाह था । यहां से भारतीय व्यापारी बरमा, 
जावा, सुमात्रा, चीन आ्रादि सुदूर पूव के देशों में व्यापार के लिये श्राया-जाया 
करते थे। फाइयान ने यहीं से अपने देश के लिये प्रस्थान किया था। इस युग में 
हिन्दमहासागर के विविध द्वीपों और सुदूर पूर्व के अ्रनेक प्रदेशों में बृहत्तर भारत 
का विकास हो चुका था। भारतीयों का अपने इन उपनिवेशों के साथ 
घनिष्ठ संबंध था । इन उपनिवेशों में झ्ाने-जाने के लिये ताम्रलिप्ति (वर्तमान 
तामलूक) का बन्दरगाह बहुत काम में आता था। इसके अतिरिक्त भारत 
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के पूर्वी-समुद्र तट पर कदूर, घंटशाली, कावेरी पट्टनम, तोंदई, कोरकई आदि 
ग्रन्य भी अनेक बन्दरगाह थे। 

मिस्र और रोमन साम्राज्य के साथ जो व्यापार गुप्तवंश के शासन से 
पहले प्रारम्भ हो चुका था, वह अरब तक भी जारी था। रोम की शक्ति के क्षीण 
हो जाने के बाद पूर्व में कोंस्टेंटिनोपल (पुराना बाइजेंटियम ) पूर्वी रोमन साम्राज्य 
का प्रधान केन्द्र हो गया था । कोंस्टेंटिनोपल के सम्र्राटों के शासनकाल में भी' 
भारत के साथ पश्चिमी दुनिया का व्यापार-संबंध कायम रहा, और यवन॑ 
जहाज भड़ौंच तथा पश्चिमी तट के अन्य बन्दरगाहों पर आते रहे । रोम की 
शक्ति के क्षीण होने के बाद भारत के पद्चिमी विदेशी व्यापार में श्ररब लोगों 
ने अधिक दिलचस्पी लेनी शुरू की, और भारत का माल अरब व्यापा- 
रियों द्वारा ही पश्चिमी दुनिया में जाने लगा । भारत से बाहर जानेवाले 
माल में मोती, मणि, सुगंधि, सूती वस्त्र, मसाले, नील, औषधि, हाथीदांत आदि 
प्रमुख थे। इनके बदले में चांदी, तांबा, टिन, रेशम, काफूर, घोड़े और खजूर 
ग्रादि भारत में आते थे। 


ग्प्तकाल के ग्राथिक जीवन पर प्रकाश डालते हुए यह भी लिखना आब- 
इयक है, कि दास-प्रथा इस समय भी भारत में विद्यमान थी । याज्ञवल्क्य और 
नारदस्मृतियों में दासों का उल्लेख है, और उनके संबंध में अनेक प्रकार के 
नियम दिये गये हे । दास कई प्रकार के होते थे-युद्ध में जीते हुए, जिन्होंने अपने 
को स्वयं बेच दिया हो, दासों की सन्‍्तान, खरीदे हुए और सजा के रूप में 
जिसे दास बनने का दंड मिला हो। दास लोग पृथक्‌ कमाई करके रुपया बचा 
सकते थे, और उससे स्वयं अपने को खरीदकर स्वतंत्रता प्राप्त कर सकते 
थे। नारदस्मृति के अनुसार जब कोई दास स्वतंत्रता प्राप्त करता था, तो 
वह अपने कंधे पर घड़ा लेकर खड़ा होता था । उसका स्वामी इस घड़े को 
दास के कंधे से लेकर फोड़ देता था और फिर जल उसके सिर पर छड़कता था । 
इस जल में फूल और चने पड़े रहते थे। इस प्रकार स्वतंत्र हुए दास का अभि- 
षेचन करके उसका भूतपूर्व स्वामी तीन बार घोषणा करता था, कि अ्रब वह 
स्वतंत्र व्यक्ति है । 

गुप्तकालीन भारत की आशथिक समृद्धि के सबसे उत्तम प्रमाण उस युग' 
की मृतियां लौहस्तम्भ और इसी प्रकार के श्रन्य अवशेष हैँ । इनपर हम 


कह 


शगले श्रध्याय में प्रकाश डालेंगे। 
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उपाध्याय : गुप्त साम्राज्य का इतिहास । 


तेतीसवां अध्याय 


गुप्तकाल की कृतियां और अवशेष 
(१) मूर्तियां 


शिलालेखों और सिक्‍कों के अतिरिक्त गुप्तकाल की बहुत सी मूर्तियां, मंदिर, 
स्तंभ व अन्य अवशेष इस समय उपलब्ध होते हे । जहां इन गुप्त-साम्राज्य के 
वेभव का परिचय मिलता हैं, वहां उस युग की कला और शिल्प का भी अच्छा 
ज्ञान होता है । इनपर हम संक्षेप से प्रकाश डालेंगे । इस काल की मूतियां बौद्ध, 
दांव, वैष्णव व जेन--सब संप्रदायों की मिलती हे । बौद्ध-धमं की मुख्य मूर्तियां 
निम्नलिखित हे-- 

(१) सारनाथ की बुद्ध-मति--इस मूर्ति में पद्मासन बांधकर बेठे हुए 
भगवान्‌ बुद्ध सारनाथ में धमंचक्र का प्रवर्तन करते हुए दिखाये गये हें। बुद्ध के 
मुखमंडल पर अपूर्व शांति, प्रभा, कोमलता और गंभीरता है । अंग-प्रत्यंग में 
सौकुमाय और सौंदय होते हुए भी ऐहलौकिकता का स्वथा अभाव है । ऐसा 
प्रतीत होता है कि बुद्ध लोकोत्तर भावना को लिये हुए, अपने ज्ञान (बोध) को 
संसार को प्रदान करने के लिये ही ऐहलौकिक व्यवहार में तत्पर हें । मूर्ति 
में दोनों कंधे महीन वस्त्र से ढके हुए प्रदर्शित किये गये हे । ये वस्त्र पैरों तक हे, 
भौर आसन के समीप परों से इनका भेद स्पष्ट दृष्टिगोचर होता है। सर के चारों 
ओझोर सुंदर अ्रलंकृत प्रभामंडल है, जिसके दोनों ओर दो देवों की मूर्तियां बनी हें। 
देव हाथ में पत्र-पुष्प लिये हुए हें । झ्लासन के मध्य भाग में एक चक्र बनाया 
गया है, जिसके दोनों श्रोर दो मृग हैं । गुप्तकालीन मूतिकला का यह मूर्ति 
अ्रत्यंत सुंदर उदाहरण है। 

ऐसी ही अ्रनेक मूर्तियां कलकत्ता म्यूजियम में सुरक्षित हे । इनमें सारनाथ 
की मूर्ति से बहुत समता है। ऐसा प्रतीत होता है, कि विविध भक्तों ने बुद्ध के प्रति 
भ्पनी श्रद्धा को प्रदर्शित करने के लिये इन विविध मूर्तियों की प्रतिष्ठा कराई थी। 
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(२) मथुरा की खड़ी हुई ब॒ुद्ध-म्‌ति--इसके मुखमंडल पर भी शांति करुणा 
झ्ौर आध्यात्मिक भावना का अपूर्व सम्मिश्रण हे । बुद्ध निष्कंप प्रदीप के समान 
खड़े हें, और उनके मुख पर एक देवीय स्मिति भी है। इस मूत्ति में बुद्ध ने जो वस्त्र 
पहने हैं, वे बहुत ही महीन हे, उनमें से उनके शरीर का प्रत्येक अंग स्पष्ट रूप से 
दिखाई देता हैं। सिर के चारों ओर अलंकृत प्रभामंडल है । यह मूर्ति इस समय 
मथ रा के म्यूजियम में सुरक्षित हैं । इसी के नमूने की खड़ी हुई अन्य बहुत सी 
ब॒द्धमूतियां भी उपलब्ध हुई हे, जो विविध संग्रहालयों में सुरक्षित हें । ये सब 
मथुरा की मूर्तिकला के अनुपम उदाहरण हें । 

(३ ) ताख्न की बद्ध-सति--यह विहार प्रान्त के भागलपुर जिले में सुलतान- 
गंज से प्राप्त हुई थी, और अब इंगलेड में बरमिघम के म्यूजियम में रखी हे। तांबे 
की बनी हुई खड़े प्रकार की यह मूर्ति साढ़े सात फीट ऊंची है। इसमें बुद्ध का स्वरूप 
सम्‌द्र की तरह गंभीर, महान्‌, पूर्ण और लोकोत्तर हैँ । बुद्ध का दाहिना हाथ 
ग्रभयम॒द्रा में कुछ आगे बढ़ा हुआ है । मुखमंडल पर अपूर्व शान्ति करुणा और 
दिव्य तेज है । गुप्तकाल की मूर्तियों में ताम्र की यह प्रतिमा वस्तुतः बड़ी अद्भुत 
और अ्रनूपम हे। धातु को ढालकर इतनी सूंदर मूर्ति जो शिल्पी बना सकते थे, 
उनकी दक्षता, कला और प्रतिभा की सचमुच प्रशंसा करनी पड़ती है। 

गुप्तकाल में मूर्तिनिर्माण कला के तीन बड़े केन्द्र थे--मथुरा, सारनाथ और 
पाटलिपुत्र । तीनों केंन्द्रों की कुछ अपनी अपनी विशेषतायें थीं । ऊपर लिखी तीनों 
मूृत्ियां इन केन्द्रों की कला की प्रतिनिधि समझी जा सकती हें । इन्हीं के नमूने 
की बहुत सी मूर्तियां भारत के विविध स्थानों पर पाई जाती हें । खेद यह है, कि 
इनमे से अधिकांश भग्न दशा में हें। किसी का दांयां हाथ टूटा है, तो किसी का 
बांयां । किसी का सिर टूट गया है, और किसी के कान, नाक आदि तोड़ दिये 
गये हे । समय की गति और कुछ मूर्तिपूजा विरोधी संप्रदायों के कोप का ही यह 
परिणाम हुआ है । फिर भी गुप्तकाल की उपलब्ध मूर्तियां उस युग के शिल्प- 
कारों की योग्यता और प्रतिभा को भलीभांति प्रदर्शित करती हैं। 

प्रस्तर-फलक--भगवान्‌ बुद्ध की संपूर्ण मूर्तियों के अतिरिक्त इस काल 
के बहुत से ऐसे प्रस्तर फलक भी मिलते हें, जिनपर बुद्ध के जीवन की विविध 
घटनाश्रों को उत्कीणं करके प्रदर्शित किया गया है । ऐसे बहुत से प्रस्तरखंड 
सारनाथ में उपलब्ध हुए हे, जिनपर लुम्बिनीवन में महात्मा बुद्ध का जन्म, 
बोधिवृक्ष के नीचे बुद्ध की ज्ञानप्राप्ति, सारनाथ में धर्मंचक्र प्रवर्तन और कुशीनगर 
में बुद्ध का महापरिनिर्वाण भ्रादि प्रस्तरखंड को तरास कर सुंदर रीति से चित्रित 
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किये गये हैं । इसी तरह बुद्ध की माता का स्वप्न, कुमार सिद्धार्थ का अ्रभिनिष्क्रमण, 
बुद्ध का विश्वरूप-प्रदशंत आदि बहुत-सी अन्य घटनाएं भी मूर्तियों द्वारा प्रदर्शित 
की गई हे । पत्थर तरास कर उसे जीवित-जागृत रूप दे देने की कला में 
गुप्तकाल के शिल्पी बहुत ही प्रवीण थे । 

बुद्ध की मूर्तियों के अतिरिक्त अनेक बोधिसत्वों और बौद्ध देवी-देवताओं 
की मूर्तियां भी इस युग में बनाई गई । बौद्ध-धमं में इस समय तक अनेक देवताओं 
व बोधिसत्वों की पूजा का प्रारंभ हो चुका था। उनके संबंध में बहुत-सी गाथायें 
बन गई थीं, और प्राचीन पौराणिक गाथाओ्रों के समान लोग उनपर विश्वास 
करने लगे थे। यही कारण है, कि इन गाथाओं की अनेक घटनाओं को भी मूर्तियों 
द्वारा अंकित किया गया और बोधिसत्वों की बहुत-सी छोटी-बड़ी मूर्तियां बनाई 
गई । अवलोकितेश्वर, मेत्रेय, मञ्जुश्नी आदि की अनेक और विविध प्रकार की 
मूर्तियां इस समय में बनीं । उनमें से श्रनेक आजकल उपलब्ध भी हैं । 

पौराणिक स्‌तियां--सनातन पौराणिक धर्म के साथ संबंध रखनेवाली जो 
बहुत-सी मूर्तियां गुप्तकाल की बनी हुई भ्रब उपलब्ध होती हें, उनमें विशेष 
उल्लेखनीय निम्नलिखित हे :-- 

(१) मध्यभारत में भेलसा के पास उदयगिरि में चंद्रगुप्त विक्रमादित्य द्वारा 
बनवाये हुए मंदिरों के बाहर पृथिवी का उद्धार करते हुए वराह अभ्रवतार की एक 
विद्ञाल मूर्ति मिली है । पौराणिक कथा के अनुसार प्रलय के जल में मग्न होती 
हुई पृथ्वी का उद्धार करने के लिये भगवान्‌ विष्णु ने वराह का रूप धारण किया 
था, और पृथ्वी को ऐसे उठा लिया था, मानों वह हल्का-सा फूल हो। इस मूर्ति 
म॑ भगवान्‌ के इसी वराह रूप को अंकित किया गया है । इस मू्ति में वराह के 
बायें पेर के नीचे रोष की आ्राकृति बनी हुई है, और पृथ्वी को वराह अपने दंष्ट्राओं 
पर उठाये हुए हे। मूर्ति का शरीर मनृष्य का है, पर मुख वराह का है। 

(२) गोवर्धनधारी कष्ण--यह मूर्ति काशी के समीप एक टीले में मिली थी 
भर अरब सारनाथ के संग्रहालय में सुरक्षित है। इसमें कृष्ण ने गोवर्धन पर्वत को 
गेंद की तरह उठाया हुआ है। 

(३) शेषशायी विष्णु-झांसी जिले में देवगढ़ नामक स्थान पर गुप्तकाल के 
एक विष्णु-मंदिर में विष्णु भगवान्‌ की एक मूर्ति है, जो शेषनाग पर शयन करती हुई 
दिखाई गई हे | इसमें एक ओर शेषशायी विष्णु हें, जिनके नाभिकमल पर ब्रह्मा 
स्थित हें, चरणों के पास लक्ष्मी बेठी हें, ऊपर आकाश में कार्तिकेय, इन्द्र शिव, 
पावंती श्रादि दर्शन कर रहे हैं। विष्णु के सिर पर मुकुट, कानों में कुण्डल, गले 
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में हार तथा हाथों में कंकण हैं। साथ ही अ्रन्य अ्रनेक देवी-देवताओं की मूर्तियां भी 
हैं, जिनका निर्माण पौराणिक गाथाओओ्रों के अनुसार किया गया है। 

(४) कौशांबी की सूर्य-मूति--प्राचीन भारत में सूर्य की भी मूर्ति बनाई 
जाती थी और उसके अनेक मंदिर विविध स्थानों पर विद्यमान थे। दशपुर में 
सूर्य का एक मंदिर तंतुवायों की श्रेणि ने गुप्तकाल में ही बनवाया था। कौशांबी 
भे प्राप्त सूये की यह मूर्ति भी बड़ी भव्य और सुन्दर है। 

(५) कारतिकेय--यह मूति काशी के कलाभवन में सुरक्षित हे। यह मोर 
पर बैठी हुई बनाई गई हे, और कातिकेय के दोनों पैर मोर के गले में पड़े हुए हें, 
इसके भी सिर पर मुकुट, कानों में कुण्डल, गले में हार तथा अन्य बहुत-से भ्राभूषण 
है। कारतिकेय देवताओ्रों की सेना का सेनापति था। अ्रतः उसके हाव-भाव में 
गांभीयं और पौरुष होना ही चाहिये। ये सब गुण इस मूर्ति में सुन्दरता के साथ 
प्रगट किये गये हें। मोर की पूंछ पीछे की ओर उठी हुई हैँ । कुमारगुप्त 
प्रथम के भ्रनेक सिक्‍कों पर कारतिकेय का जो चित्र है, यह मूर्ति उससे बहुत कुछ 
मिलती-जुलती हे । 

(६) भरतपुर राज्य में रूपवास नामक स्थान में चार विशालकाय मूर्तियां 
विद्यमान हैं, जिनमें से एक बलदेव की हैं । इसकी ऊंचाई सत्ताईस फीट से 
भी अधिक हैँ । दूसरी मूर्ति लक्ष्मीनारायण की हैं। इसकी ऊंचाई नौ फीट 
से कुछ ऊपर हैें। 

(७)गुप्तकाल में निर्मित शिव की भी अनेक मूर्तियां मिली हें। सारनाथ 
के संग्रहालय में लोकेश्वर शिव का एक सिर है, जिसका जटाजूट भारतीय प्रभाव 
से प्रभावित चीन की मूर्तियों के सदृश है । इसके अ्रतिरिक्त गुप्तकाल के अनेक 
शिवलिंग व एकमुखलिग भी इस समय प्राप्त हुए हें । एकमुखलिग वे हें, जिनमें 
लिग के एक तरफ मनुष्य के सिर की आकृति बनी होती हैं ॥ ऐसी एक एकमुख- 
लिग प्रतिमा नागोद राज्य में मिली हैं, जिसके सिर पर रत्न-जटित मुकुट है, 
और जटाजूट के ऊपर अधंचन्द्र विद्यमान हैं। ललाट पर शिव का तृतीय नेत्र 
भी प्रदर्शित किया गया है। 

(८) बंगाल के राजशाही जिले से कृष्णलीला संबंधी भी अनेक मूर्तियां 
मिली हैं, जो गुप्तकाल की मानी जाती हे । 

जेन-मूर्तियाँ-बौद्ध तथा पौराणिक मूर्तियों के श्रतिरिक्त गुप्त-काल की जैन- 
मूर्तियां भी पाई गई हैं। मथुरा से वर्धभान महावीर की एक मूर्ति मिली है, जो 
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हक. 


कुमारग्प्त के समय की है । इसमें महावीर पद्मासन लगाये ध्यानमग्न बेठे हें । 
इसी तरह की मूर्तियां गोरखपुर जिले व अन्य स्थानों से भी प्राप्त हुई हैं। 

मतिनिर्माण कला की मोलिकता-- भारत में मूर्तिनिर्माण की कला बहुत 
प्राचीन है । शैशुनाग और मौयंवंशों के शासन-समय में इस कला ने विशेष 
रूप से उन्नति प्रारंभ की थी। यवन और शक लोगों के संपर्क से इस कला ने 
ओर अधिक उन्नति की। भारतीय अध्यात्मवाद और पाश्चात्य भौतिकवाद ने 
मिलकर एक नई शैली को जन्म दिया, जिसने इस देश की मूर्तियों में एक अपूर्व 
सौंदर्य ला दिया । गृप्तकाल की मूर्तियों में विदेशी प्रभाव का सर्वेथा ग्रभाव है। 
वे विशद्ध भारतीय हैं । उनकी आक्ृति, मुद्रा श्ौर भावभंगी पूर्णतया भारतीय 
होते हुए भी उनमें अ्रनुपम सोन्दयं है। भौतिक सौन्दय की अपेक्षा भी उनमें 
आंतरिक शान्ति, ओज और आध्यात्मिक आनंद की जो झलक है, वह वर्णनानीत 
हैं। मूर्तिनिर्माण कला की दृष्टि से गुप्तकाल वस्तुतः अ्रद्वितीय है। इस युग की 
बनी हुई मूर्तियों का भारतीय इतिहास में जो स्थान है, वह भ्रन्य युग की मूर्तियों 
को प्राप्त नहीं है । 

प्रस्तर मूर्तियों के अतिरिक्त गुप्त-काल में मिट॒टी व मसाले की मूर्तियों का भी 
रिवाज था । इस यृग की अनेक नकक्‍्काशीदार ईटें पहले सांचे से ढाली जाती थीं, 
फिर उनपर औजार से तरह-तरह की चित्रकारी की जाती थी । फिर सुखाकर 
उन्हें पका लिया जाता था। गुप्तकाल की ये नक्काशीदार इंटें बहुत ही सुन्दर हें 
और उनपर अनेक प्रकार के चित्र अंकित हें । ईटों की तरह ही नकक्‍्काशीदार खंभे 
तथा श्रन्य इमारती साज भी तैयार किये जाते थे। 

ग्ृप्तकाल की मिट॒टी की जो मूर्तियां मिली हैं, वे भी बौद्ध और पौराणिक 
देवी-देवताओं की हैं। इनका सौन्दर्य पत्थर की मूत्ियों से किसी भी प्रकार 
कम नहीं है. । पकी हुई ईंटों का चूरा तथा चूना भी मूर्तियों को बनाने के लिये 
प्रयुक्त होता था। इस प्रकार की बहुत सी मूर्तियां सारनाथ, कौशांबी, मथुरा, राज- 
घाट, अहिच्छन्र, श्रावस्ती श्रादि प्राचीन स्थानों से उपलब्ध हुई हैं । मूर्तियों के 
अतिरिक्त इन स्थानों से मिट्टी पकाकर बनाये हुए खिलौने व मिट्टी के बैल, हाथी, 
घोड़े व भ्न्य छोटे-छोटे प्राणी भी बढ़ी संख्या में प्राप्त हुए हें । गृप्तकाल में यह कला 
बहुत उन्नत दशा में थी । यही कारण है, कि इस काल के खंडहरों में इस प्रकार 
की प्रतिमायें बहुतायत से मिलती हें। मिटटी की बनी इन छोटी-बड़ी म्तियों 
द्वारा सवबंसाधारण जन-समाज कला ओर सौन्दर्य का रसास्वादन कर सकता था। 
देवी-देवताओं के श्रतिरिक्त सब प्रकार के स्त्री-पुरुषों की छोटो-छोटी मूततियां 
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इस काल में बहुत बनती थीं । शक, यवन, हण आदि जो विदेशी इस काल के 
भारतीय समाज में प्रचुर संख्या में दिखाई देते थे, कलाकारों का ध्यान उनकी 
तरफआक्ृष्ट होता था। यही कारण है, कि इस यूग की मिट॒टी की छोटी-छोटी 
मृतियों में इन विदेशियों की संख्या बहुत है । 


(२) प्रस्तर-स्तंभ 


अ्रशोक के समान गुप्त-सम्राटों ने भी बहुत से प्रस्त र-स्तंभ बनवाये थे। 
ये किसी महरवपूर्ण विजय की स्मृति में या किसी सम्राट्‌ की कीति को स्थिर करने 
के लिये या विविध प्रदेशों की सीमा निश्चित करने के लिये और धार्मिक प्रयोजन 
से बनाये गये थे। गुप्तकाल के अनेक स्तंभ इस समय उपलब्ध हुए हैं । प्रयाग में 
स्थित अशोक के पुराने स्तंभ पर सम्राट्‌ समुद्रगुप्त की प्रशस्ति उत्कीर्ण की 
गई है । गोरखपुर जिले में कहौम नामक स्थान पर स्कंदगुप्त का एक प्रस्तर- 
स्तंभ है, जिसपर इस प्रतापी सम्राट्‌ की कीति अमर रूप से उत्कीर्ण की गई है । 
गुप्त-काल में भगवान्‌ विष्णु की प्रतिष्ठा में ध्वजस्तंभ बनाने का बहुत रिवाज 
था। सम्राट बुधगुप्त के समय में सामंत राजा मातृविष्णु व धन्यविष्णु द्वारा 
बनवाया हुआ ऐसा एक स्तंम्भ एरण में विद्यमान है। कुमारगृप्त के समय का 
ऐसा ही एक स्तंभ भिलसद में स्थित है, जो स्वामी महासेन के मंदिर के स्मारक 
रूप में बनवाया गया था। गाजीपुर जिले के भिटरी गांव में भगवान्‌ 
विष्णु की एक प्रतिमा की प्रतिष्ठा के अवसर पर उसके उपलक्ष में स्थापित किया 
हुआ एक स्तंभ उस गांव में अरब तक विद्यमान है । इसी तरह का एक स्मृतिस्तंभ 
पटना जिले के विहार नगर में है, जो सेनापति गोपराज की यादगार में खड़ा 
किया गया था। 
मौयंकाल के स्तंभ गोल होते थे और उनपर चिकना चमकदार वज्नलेप होता 
था। पर ग्प्तकाल के स्तंभ गोल व चिकने नहीं हैं। गृप्तों के स्तंभ अ्रनेक कोणों 
से युक्त हें । एक ही स्तंभ के विविध भागों में विविध कोण हें। कोई स्तंभ नीचे 
झ्ाधार में यदि चार कोणों का है, तो बीच में आठ कोणों का हो गया है। कई 
स्तंभ ऐसे भी हें, जो नीचे चार चोणों के और बीच में गोल हें । किसी- 
किसी स्तंभ में ऊपर सिंह व गरुड़ की मूृति भी है । प्रस्तर के अभ्रतिरिक्त 
का २४ फीट ऊंचा जो विश्ञाल स्तंभ दिल्‍ली के समीप महरौली में 
है, वह भी गृप्तकाल का ही है। यह लौहस्तंभ संसार के श्राइ्चर्यों में गिना जाना 
चाहिये । इसका निर्माण भी विष्णुध्वज के रूप में ही हुआ था । 
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(३) भवन और मंदिर 


गुप्त-काल के कोई राजप्रासाद या भवन अब तक उपलब्ध नहीं हुए । 
पाटलिपुत्र, उज्जेनी श्रादि किसी भी प्राचीन नगरी में गुप्त-सम्राटों व उनके सामंत 
राजाग्रों या धनी पुरुषों के महलों के कोई खंडहर अभी तक नहीं पाये गये । 
पर अमरावती, नागाजुनी, कोंड और अ्रजंता की गुफाश्रीं में विद्यमान विविध चित्रों 

व प्रतिमाञ्रों मे प्राचीन राजप्रासादों को भी चित्रित किया गया हैं । इस काल 
के साहित्य में भी सुंदर प्रासादों के वर्णन है, जिनसे सूचित होता है, कि गुप्तकाल 
के भवन बहुत विशाल और मनोरम होते थे । 

सौभाग्यवश, गुप्तकाल के अनेक स्तूप, विहार, मंदिर और गुफाएं अब तक 
भी विद्यमान हेँं। यद्यपि ये भग्न दशा में हे, पर इनके भ्रवलोकन से उस युग की 
वास्तुकला का भलीभांति परिचय मिल जाता है। गुप्तकाल में पौराणिक धर्म 
प्रधान था । यही कारण हैँ, कि इस युग में बहुत से वेष्णव, शव और सूर्य देवता 
के मंदिर बनाये गये। अब तक गुप्त-युग के जो पौराणिक मंदिर मिले हूँ, उनमें 
स्वप्रधान निम्नलिखित हैं -- 

(१) मध्य भारत के नागोद रियासत में भूमरा नामक स्थान पर प्राचीन 
समय का एक शिवमंदिर हैे। अब यह बहुत भग्न दशा में हे। इसका केवल 
चब्तरा और गर्ंगृह ही अ्रब सुरक्षित दशा में हैं। चबूतरा प्रदक्षिणापथ 
के काम में ग्राता था। मंदिर के गर्भगृह में एकम्‌ख शिवलिग की मूर्ति स्थापित 
हैं, जो मूर्तिकला का एक अत्यन्त सुंदर उदाहरण हे । मंदिर के द्वार-स्तंभ के 
दांई ओर गंगा और बांई ओर यम्‌ना की मूर्तियां हें | श्रन्य अनेक सुंदर 
मूर्तियां भी यहां प्रस्तर पर उत्कीर्ण हैं । 

(२) मध्यप्रांत के जबलपुर जिले में तिगवा नामक स्थान पर गुृप्तकाल 
का एक मंदिर पाया गया हैं, जो एक ऊंचे टीले पर स्थित है। यहां दो मंदिर 
हैं, एक की छत चपटी है और दूसरे की छत पर शिखर है। चपटी छतवाला 
मदिर अधिक पुराना है। वह पांचवीं सदी के शुरू में बना था । इसकी 
चौखट आदि की कारीगरी बहुत सुंदर है । 

(३) भ्रजयगढ़ राज्य में भूमरा के समीप नचना कूथना नामक स्थान पर 
पाती का एक पुराना मंदिर है । इसकी बनावट भूमरा के मंदिर के ही 
समान है । 

(४) झांसी जिले के देवगढ़ नामक स्थान पर गृप्तकाल का दशावतार का 
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मंदिर है। गुप्त-युग के मंदिरों में यह सबसे प्रसिद्ध और उत्कृष्ट हैं। एक 
ऊँचे चबूतरे पर बीच में मंदिर बना हुआ है । इसके गर्भंगृह में चार द्वार हैँ, 
जिनके प्रस्तरस्तंभों पर बहुत सुंदर मूर्तियां श्रंकित की गई हैं। श्रनंतशायी विष्णु 
की प्रसिद्ध मूर्ति यहीं पर विद्यमान हे, और इस मंदिर के ऊपर शिखर भी है। 
भारत के आधुनिक मंदिरों के ऊपर शिखर अवश्य होता है। पर गुप्त-काल में 
शुरू-शुरू में जो मंदिर बने थे, उनकी छत चपटी होती थी, और ऊपर शिखर नहीं 
रहता था। गृप्त-काल के समाप्त होने से पूर्व ही मंदिरों पर शिखरों का निर्माण 
प्रारंभ हो गया था। देवगढ़ के इस दशावतार के मंदिर का शिखर सम्भवत: भारत 
में सबसे पुराना है, और इसी कारण इस मंदिर का बहुत मह व है। 

(५) कानपुर के समीप भिटरगांव में गुप्तककाल का एक विशाल मंदिर श्रब 
तक विद्यमान हे, जो ईंटों का बना हें। ऊपर जिन मंदिरों का उल्लेख किया गया 
है, वे प्रस्तर-शिलाओं द्वारा निम्ित हें। पर भिटरगांव का यह मंदिर ईटों का बना 
है, और उसकी दीवारों का बाहरी अंश मिट्टी के पकाये हुए फलकों से बनाया गया 
है। इन फलकों पर तरह-तरह की चित्रकारी व मूर्तियां भ्रंकित की हुई हैं। 

(६) बंबई प्रान्त में बीजापुर जिले में अपहोल नामक स्थान पर एक पुराना 
मंदिर है, जो गृप्तकाल का है। इसके भी प्रमुख द्वार पर गंगा और यमुना की 
मूर्तियां हें, और इसकी खिड़कियां नक्काशीदार पत्थर की बनी हैं । 

(७)आसाम में ब्रह्मपुत्रा नदी के तट पर दहपरबतिया नामक स्थान पर एक 
मंदिर भग्न दशा में ला है, जो गृप्तकाल का है । 

पौराणिक धर्म के साथ संबंध रखनेवाले इन मदिरों के अतिरिक्त गुप्तकाल 
के बौद्ध-धर्मं के अनेक स्तूप व विहार भी आजकल विद्यमान हें । सारनाथ का 
धमेखस्तूप गुप्तकाल में ही बना था। इसके बाहरी भाग में जो प्रस्तर हैँ, वे श्रनगेक 
प्रकार के चित्रों व प्रतिमाञ्रों से अंकित हें। चित्रों के बेल व बूटे बहुत सुंदर 
बनाये गये हे । सारनाथ में ही एक प्राचीन विहार के खंडहर मिलते हैं, जो 
गुप्तकाल के माने जाते हें । इसी तरह बिहारशरीफ (पटना जिला) और नालंदा 
में पुराने विहारों के जो बहुत से खंडहर अ्रब उपलब्ध हें, वे गुप्तकाल के ही है । 

गुप्तकाल के गुहाभवनों में भिलसा के समीप की उदयगिरि की गुृहा सबसे 
महत्त्व की है । यहीं पर विष्णु के वाराह-अवतार की विशाल प्रतिमा खड़ी है, जिसका 
उल्लेख हम पहले कर चुके हें। उदयगिरि की इस गुहा के द्वारस्तंभों तथा अन्य 
दीवारों पर भी बहुत सी प्रतिमायें उत्कीर्ण हैं । अ्रजंता की विश्वविख्यात गुफाओं 
में से भी कम से कम तीन गुप्तकाल में बनी थीं। श्रजंता में छोटी-बड़ी कुल उनतीस 
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गृहायें हैं । इनके दो भेद हैं, स्तृपगुहा और बिहारगुहा । स्तूपगुहाओं में केवल 
उपासना की जाती थी । ये लम्बाई में अधिक हे, और इनके आखिरी सिरे पर 
एक स्तूप है, जिसके चारों ओर प्रदक्षिणा करने की जगह होती है। विहारगुहाश्रों 
में भिक्षुओं के रहने और पढ़ने-लिखने के लिये भी जगह बनाई गई है । ये सब 
गृहायें हेंदराबाद (निजाम ) राज्य में फरदापुर गांव के समीप है। इन सबको 
पहाड़ काटकर बनाया गया है । बाहर से देखने पर पहाड़ ही दृष्टिगोचर होता 
हैं, पर अंदर विशाल भवन बने हें, जिनकी रचना पत्थर काटकर की गई 
है । गृप्तकाल में बनी १६ नं० की गहा ६५ फीट लंबी और इतनी ही चौड़ी हैं । 
इसमे रहने के छः कमरे है, और कुल मिलाकर सोलह स्तंभ हें। १७ नं० की 
गुहा भी आकार मे इतनी ही बड़ी हे । 

ऊपर जिन स्तंभों, मंदिरों, स्तूपों व गृहाभवनों का उल्लेख किया गया है, उनके 
अतिरिक्त गृप्तकाल के नगरों के भी कुछ अवशेष इस समय उपलब्ध हुए है । भारत 
के पुरातत्व-विभाग ने प्राचीन नगरों के खंहडरों की अ्रभी पूरी तरह खुदाई नहीं 
की हूँ । बहुत से बड़े-बड़े खेड़े श्रमी उन स्थानों पर बिना छुये ही पड़े हें, जहां 
किसी जमाने में फलते-फूलते समृद्ध नगर विद्यमान थे। ऐसे कुछ स्थानों पर 
खुदाई का जो कार्य पिछले सालों में हुआ है, उससे गुप्तकाल के नगरों के भी कुछ 
श्रवशेष प्राप्त हु 'हैे। पर अभी यह काये नहीं के बराबर हुआ हैं। आशा हैं, 
कि पुरातत्त्व विभाग के प्रयत्न से अभी अन्य बहुत से अ्रवशेष प्राप्त हो सकेंगे। 

गुप्तकाल में पाटलिपुत्र, वेशाली, पुंड्वर्धन, कौशांबी, अहिछत्र, वाराणसी 
(सारनाथ ओर राजघाट), उज्जनी, मथुरा आदि बहुत से समृद्ध नगर थे। 
इनके गगनचुंबी राजप्रासादों, विहारों और भवनों की जगह अश्रब ऊचे-ऊंचे खेड़े 
खड़े हें। जहां कहीं भी पुरात 'ब-विभाग की ओर से खुदाई हुई है, वहां मिद्ठी 
के बतेनों,प्रतिमाओं ईटों (सादी और नकक्‍्काशीदार ) , मूर्तियों और पुरानी दीवारों 
के खंडहर प्रचुर मात्रा में मिले हें। कहीं-कहीं भवनों और मंदिरों की नींव की 
दीवारें भी अक्षुण्ण रूप में प्राप्त हुई हें। ये सब सूचित करती हें, कि गुप्तों के 
समय में भारत के निवासी बड़े समृद्ध और वेभवपूर्ण थे, और वे एक सम्य और 
सुसंस्कृत जीवन व्यतीत करते थे। 


(४) चित्रकला 


गुप्तकाल की चित्रकला के सबसे उत्तम अवशेष अ्रजंता की गुहाओं में विद्य- 
मान हे । ऊपर भअजंता की न॑ं० १६ और नं० १७ की जिन गुह्ाओ्नों का उल्लेख 
४८ 
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हुआ है, उनकी दीवारों पर बड़े सुंदर चित्र बने हुए हें, जो कला की दृष्टि से 
अनुपम हैं। नं० १६ की गुहा में चित्रित एक चित्र में रात्रि के समय कुमार सिद्धार्थ 
गृहत्याग कर रहे हें। यशोधरा और उनके साथ शिक्षु राहुल सोया हुआ हे। 
समीप में परिचारिकायें भी गहरी नींद में सो रही हे। सिद्धा्थे इन सब पर अंतिम 
दृष्टि डाल रहे हे । उस दृष्टि में मोह-ममता नहीं है, इन सबके प्रति निर्मोहबुद्धि 
उस दुष्टि की विशेषता है, जिसे चित्रित करने में चित्रकार को अपूर्व सफलता 
हुई है। १६वीं गुहा के एक भ्रन्य चित्र में एक मरणासन्न कुमारी का चित्र अंकित 
है, जिसकी रक्षा के सब प्रयत्न व्यर्थ हो चुके हें। मरणासन्न राजकुमारी की दशा 
आर समीप के लोगों की विकलता को इस चित्र में बड़ी-सुंदरता के साथ प्रगट 
किया गया है । १७ वीं गुहा में माता-पुत्र का एक प्रसिद्ध चित्र हैं। संभवतः यह 
चित्र यशोधरा का है, जो अपने पुत्र राहुल को बुद्ध के अर्पण कर रही है। बुद्ध हो 
जाने के बाद सिद्धार्थ एक बार फिर कपिलवस्तु गये थे। जब वे भिक्षा मांगते हुए 
यह्योधरा के घर गये, तो उसने राहुल को उनकी भेंट किया। उसी दृश्य को 
इस चित्र में प्रदर्शित किया गया हैं। माता योशोधरा के मुख पर जो आग्रह 
और विवशता का भाव है, वह सचमुच अनुपम हैं । बालक राहुल के मुख पर भी 
झात्मसमपंण का भाव बड़े सुंदर रूप में अंकित है। 

इसी गुहा में एक अन्य चित्र एक राजकीय जलूस का है, जिसमें बहुत से श्रादमी 
झनृपम रूप से सज-धज कर जा रहे हँँ। किसी के हाथ में ऊंचा छत्र है, किसी के 
हाथ में बजाने की शंगी। स्त्रियों के शरीर पर सुंदर श्राभूषण हैं श्रौर उनके वस्त्र 
इतने महीन हैं, कि सारा शरीर दिखाई पड़ता है। इस गुहा के अनेक चित्र जातक 
ग्रंथों के कथानकों को दृष्टि में रखकर बनाये गये हैं । बेस्संतर जातक के अ्रनुसार 
बनाये एक चित्र में एक वानप्रस्थ राजकुमार से एक याचक ब्राह्मण उसके एक- 
मात्र अल्पवयस्क पुत्र को मांग लेता है । वचनबद्ध राजकुमार श्रपने पुत्र को 
सहषं दे देता है। चित्र का ब्राह्मण बहुत क्षीणकाय है, उसके दांत बाहर निकले हुए 
हैं । तपस्वी राजकुमार बिना किसी क्षोभ व दुःख के अपने बालक को देने के लिये 
उद्यत है, और बालक का शरीर अतीव ह॒ृष्टपुष्ट और सुंदर है। एक अन्य चित्र में 
चार दिव्य गायक प्रदर्शित किये गये हें, जिनकी गान में तललीनता देखते ही बनती 
है। भ्रजन्ता की नं० १७ की गुहा में इसी तरह कें बहुत से चित्र हें ।. जिन्हें देखते 
हुए मनुष्य कभी तृप्त नहीं होता, वे दशंक को एक कल्पनामयी मधुर दुनिया में ले 
जाते हें, जहां पहुँचकर मनुष्य अपने को पूर्णतया भूल जाता है । 

झजन्ता के समान ही ग्वालियर राज्य के श्रमझेस जिले में बाध नामक स्थान 
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यर अनेक गृहामंदिर मिले हें, जो विध्याचल की पहाड़ियों को काटकर बनाये 
गये हैं। इन्हें गुप्तकाल में अंतिम भाग का माना जाता है। इनमें भी अ्रजन्ता 
के समान ही बड़ी सुंदर चित्रकारी की गई है । इन गुहाओं की संख्या नौ है। 
इनमे से चौथी गृहा रंगमहल कहाती है। इस समय इसके बहुत से चित्र नष्ट 
हो चुके हे । विशेषतया छत के चित्र तो बिलकुल ही मिट गये हैं। इस रंगमहल 
तथा पांचवीं गृहा में कुल मिलाकर छः चित्र इस समय सुरक्षित हैं, जो सौंदय॑ 
भौर कला की दृष्टि से अजन्ता के चित्रों से किसी भी प्रकार कम नहीं हे । 

गृप्तकाल के साहित्यिक ग्रंथों में भी चित्रलेखन का अनेक स्थानों पर उल्लेख 
आता हे। कवि विशाखदत्त रचित मुद्राराक्षस में आचाये चाणक्य द्वारा नियुक्त 
जिस गृप्तचर को अमात्य राक्षस की म्‌द्रा उपलब्ध हुई थी, वह यमराज का पट 
फेलाकर भिक्षा मांग रहा था। इस पट पर यमराज का चित्र अंकित था। अजंता 
के गृहाचित्रों में एक ऐसा भी है, जिसमें क्षपणकों का एक दल चित्रपट हाथ में 
लिये भीख मांगता फिर रहा है। ये क्षपणक नंगे हे, और हाथ में चित्रपट लिये हुए 
है । ग्‌प्तकाल में क्षपणकों का एक ऐसा संप्रदाय था, जो इस तरह भिक्षा मांगा 
करता था। पर उस युग में चित्र केवल दीवारों पर ही नहीं बनाये जाते थे, श्रपितु 
कपड़े पर भी अनेक प्रकार के चित्र चित्रित किये जाते थे, यह इससे अ्रवश्य सूचित 
होता हे। कालिदास के काब्यों को पढ़ने से ज्ञात होता है, कि उस युग में प्रेमी 
और प्रेयसी एक दूसरे के चित्रों को बनाते थे, और विवाह-संबंध स्थिर करने से 
पूव॑ चित्रों को भी देखा जाता था। कालिदास ने चित्र की कल्पना तथा उनन्‍मीलन' 
(रंग भरना) का उल्लेख अनेक स्थानों पर किया हे । 

गुप्तकाल में चित्रकला इतनी अधिक उन्नति कर चुकी थी, कि बृहत्तर भारत 
के विविध उपनिवेशों में भी अनेक गुहाचित्र व रेशमी कपड़े आदि पर बनाये हुए 
चित्र मिले हे। ये सब गुप्तकाल के हैं, और उसी शैली के हैं, जो भारत में प्रचलित 
थी। भारत से ही चित्रकार इस काल में सुदूर देशों में गये थे, भर वहां उन्होंने 
अपनी कला के चमत्कार दिखाये थे। 


(५ ) संगीत 
समृद्धि और वेभव के इस युग में संगीत, अभिनय झ्रादि का भी लोगों को बड़ा 
शोक था । गुप्त-सम्राट्‌ स्वयं संगीत के बड़े प्रेमी थे। इसीलिये समुद्रगुप्त 


और चंद्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य जैसे प्रतापी सम्राटों ने अपने कुछ सिक्‍के ऐसे 
भी जारी किये, जिनमें वे वीणा या अन्य वाद्य का रसास्वादन कर रहे हैं। बाघ 
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के गृहामंदिरों के एक चित्र में नृत्य करनेवाली दो मंडलियां दिखाई गई हैं।-प्रथम 
मंडली में एक नतेक नाच रहा है, और सात स्त्रियों ने उसे घेर रखा हें। 
इनमे से एक स्त्री मृदद्भ, तीन झाल और बाकी तीन कोई अन्य बाजा बजा रही 
हैं । दूसरी मंडली के मध्य में भी एक नतंक नाचता है, और छ: स्त्रियां विविध 
बाजे बजा रही हूं । सारनाथ में प्राप्त एक प्रस्तरखंड पर भी ऐसा ही दृश्य उत्कीर्ण 
है। इसमें नृत्य करनेवाली भी स्त्री हे, ओर बाजा बजानेवाली भी स्त्रियां हें। 
इन चित्रों को देखकर इसमें कोई संदेह नही रहता, कि गुप्तकाल में संगीत और 
नृत्य का बड़ा प्रचार था। सर्वसाधारण लोग इन कलाओं में बड़ा आनंद अनुभव 
करते थे। 

इसी काल में कालिदास विशाखदत्त आदि अनेक कवियों ने अपने नाटक 
लिखे । ये जहां काव्य की दृष्टि से अनुपम हू, वहां अ्रभिनयकला की दृष्टि से भी 
अन्यन्त सुदर और निर्दोष है । ये नाटक जहां स्वयं इस काल के संगीत और अभिनय 
के उत्कृष्ट प्रमाण हे, वहां इनके अ्रदर भी नृत्य, गायन और अभिनय का जगह- 
जगह उल्लेख किया गया है । 


सहायक ग्रंथ 
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उपाध्याय : गुप्त-साम्राज्य का इतिहास 


चौंतीसवां अध्याय 


भारतोय सम्यता ओर धम का विदेशों में विस्तार 


(१) बहत्तार भारत का विकास 


भारत के प्राचीन इतिहास में बहत्तर भारत' का बहुत अधिक महत्त्व है । 
सम्राट अशोक के समय में आचार्य मोदगलिपुत्र तिप्य के नेतृत्व में बौद्ध-धर्मे 
के विदेशों में प्रचार का जो प्रयत्न शुरू हुआ था, आगे चलकर उसे बहुत सफ- 
लता मिली । तीसरी सदी ई० पृ० में बौद्ध-धर्म की तीसरी संगीति (महासभा ) 
द्वारा जिस बीज का आरोपण किया गया था, सात सदी बाद (पांचवीं सदी ई० 
प० तक ) वह एक विद्याल वृक्ष के रूप में विकसित हो गया था, जिसकी शाखायें 
पद्चिम में ईरान से लेकर पूर्व में इन्डोनीसिया और जापान तक, और उत्तर 
में साइबीरिया की सीमा से दक्षिण में सिहल द्वीप तक फंली हुई थीं। इसमें 
सन्देह नहीं, कि भारतीय सम्यता और धर्म के विदेशों में प्रसार-कार्य में सबसे 
महत्त्वपूर्ण कायं बौद्ध लोगों ने किया था । पर उनका अनुसरण कर बेष्णव 
और दौव धर्मो के प्रचारक भी ग्न्य देशों में गये, और वहां उन्होंने अपने धर्म 
की विजयपताका स्थापित की । भारत के प्राचीन निवासी समुद्रयात्रा को 
पाप नहीं समझते थे. । वे प्रधानतया तीन प्रयोजनों से विदेश यात्रा करते थे-- 
(१) व्यापार के लिये, (२) धर्मप्रचार के लिये, और (३) उपनिवेश बसाने 
के लिये । ये ही तीन प्रेरक हेतु थे, जिनसे भारतीय लोग विदेशों में गये, और 
वहां जाकर उन्होंने अपने विस्तीर्ण सांस्कतिक साम्राज्य की स्थापना की । इन 
तीनों हेतुओं पर संक्षिप्त रूप से विचार करना उप्योगी होगा । 
व्यापार-प्राचीन समय में पृथिवी के जिन प्रदेशों में सम्य जातियों का 
निवास था, भारत की स्थिति उनके ठीक मध्य में है । चीन, भारत, ईरान और 
ग्रीस प्राचीन काल में सभ्यता के मुख्य केन्द्र थे । रोमन साम्राज्य के विकास के 
बाद परिचिमी दुनिया में सभ्यता का क्षेत्र भूमध्य सागर के पश्चिमी सिरे तक 
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पहुंच गया था । भारत के व्यापारी पूर्व में चीन से शुरू कर पश्चिम में सिकन्दरिया 
( नील नदी के मुहाने पर स्थित झअलेग्जण्ड्रिया नगरी ) तक व्यापार 
के लिये आया-जाया करते थे। भारतीयों का खयाल था, कि बरमा, मलाया 
आ्रादि धनधान्य से परिपूर्ण हें, वहां सोने की खानें भी हैं, भ्रतः अ्रनेक महत्त्वा- 
कांक्षी व साहसी युवक इन प्रदेशों में धन कमाने के उद्देश्य से जाया करते थे, 
श्र इन प्रदेशों का नाम ही सुवर्णभूमि' पड़ गया था। जातक ग्रन्धों में अनेक 
ऐसी कथायें श्राती हें, जिनसे ज्ञात होता है, कि भारतीय लोग इन प्रदेशों की 
यात्रा कर धन कमाने के लिये बहुत उत्सुक रहते थे । एक जातक कथा के अनु- 
सार विदेह का राजा लड़ाई में मारा गया, उसकी रानी चम्पा चली गई । उसका 
कुमार जब बड़ा हुआ, तो उसने मां से कहा- अपने कोश का आधा मुझे दे दे, 
में सुवर्ण भूमि जाऊंगा, वहां खूब धन कमाऊंगा और फिर बाप-दादा के धन को 
लौटा दूंगा ।” एक अन्य जातक कथा के अनुसार वाराणसी के समीप के एक 
वर्धकि ग्राम के हजार परिवारों ने जंगल काटकर जहाज बनाये, और गंगा के 
मार्ग से समुद्र पार कर सुवर्णभूमि चले गये । इसी प्रकार की कथायें बृहत्कथा 
झ्ौर जेन-प्रन्थों में भी पाई जाती हें, जिन्हें पढ़कर इस बात में कोई सन्देह नहीं 
रह जाता, कि धन कमाने के लिये समुद्र-पार जाने की प्रवृत्ति प्राचीन भारतीयों में 
प्रबल रूप से विद्यमान थी, और वे अच्छी बड़ी संख्या में विदेश की यात्रा किया 
करते थे। भारत के ये साहसी व सम्य व्यापारी विदेश में जहां कहीं जाते, वहां के 
निवासियों को श्रपनी संस्कृति में लाने का प्रयत्न करते । दक्षिण-पूर्वी एशिया 
के विविध प्रदेशों में न केवल भारतीय राजाओं के ही शिलालेख मिलते हैं, 
श्रपितु अ्रनेक व्यापारियों द्वारा उत्कीर्ण कराये हुए लेखों की भी वहां से प्राप्ति 
हुई है। इस प्रकार का एक लेख मलाया के वेल्जली जिले में मिला है, जिसे 
चोथी सदी में बृधगुप्त नाम के नाविक ने लिखवाया था । 
धर्म -प्रचार--भारत के बहुत से बौद्ध भिक्ष्‌ व धर्माचायं केवल ध्मे-प्रचार के 
पुनीत उद्देश्य को सम्मुख रखकर विदेशों में गये। सारनाथ में धर्मचक्र का प्रवर्तन 
करते समय महात्मा बुद्ध ने अपने शिष्यों को जो यह उपदेश दिया था, कि भिक्षुओ्रो ! 
बहुत जनों के हित के लिये, बहुत जनों के सुख के लिये, लोक पर दया करने के 
लिये . . विचरण करो, एक साथ दो मत जाओ०', भिक्षुओं ने उसका उत्साहपूर्वक 
पालन किया । हिमालय और हिन्दूकुश की पर्वंतमालाओं को लांघकर औौर समुद्र 
को पार कर वे सुदूर देशों में गये और बुद्ध के अष्टांगिक आयं-मार्ग का उन्होंने 
सवंत्र प्रचार किया। बौद्ों के धममंप्रचार का यह परिणाम हुआ, कि चीन, जापान 
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इन्डोनीसिया, इन्डोचायना, बरमा, सियाम, भ्रफगानिस्तान, लंका, तुकिस्तान आदि 
सब देश भारतीय संस्कृति के प्रभाव में श्रा गये । शुंग, भारशिव और गुप्त-वंशों के 
शासनकाल में जब भागवत और शव धर्मों का पुनरुत्थान हुआ, तो इन धर्मों के 
आ्राचार्यों ने भी बौद्ध भिक्षुओं का अनुसरण किया, और वे भी समुद्र पार कर 
पूर्वी व दक्षिण-पूर्वी एशिया में अपने-अपने धर्मों का प्रचार करने के लिये गये। जैन 
मुनि भी बौद्ध भिक्षुओं के समान विदेशों में जाते थे, और तीर्थंकर महावीर की 
शिक्षाओं का वहां प्रचार करते थे। भारतीय धर्मों का विदेशों में प्रचार होने के 
कारण इस देश की भाषा साहित्य और संस्कृति का भी वहां प्रचार हुआ । 

उपनिवेश--साहसी भारतीय युवक न केवल व्यापार के लिये विदेशों में 
जाते थे, अपितु उपनिवेश बसाने के लिये भी वे बड़ी संख्या में प्रवास किया करते 
थे । अशोक के अन्यतम पुत्र कुस्तन द्वारा खोतन में भारतीय बस्ती के बसने की 
बात तिब्बत की ऐतिहासिक श्रनुश्रुति में विद्यमान है । कौण्डिन्य नामक ब्राह्मण के 
नेतृत्व में बहुत से भारतीय सुवर्णभूमि में गये थे, और वहां उन्होंने उस उपनिवेश 
की स्थापना की थी, जो चीनी इतिहास में फूनान नाम से प्रसिद्ध था । दक्षिण-पूर्वी 
एशिया के कम्बुज, चम्पा आदि कितने ही उपनिवेशों की स्थापना भारतीयों 
द्वारा ही की गई थी । 

व्यापार, धर्मं-प्रचार और उपनिवेश-स्थापना--इन तीन कारणों से धीरे- 
धीरे भारत का एक विशाल सांस्कृतिक साम्राज्य स्थापित हुआ । जिसे स्थल 
रूप से बहत्तर भारत' कहा जाता है। इस बृहत्तर भारत को दो भागों में विभक्त 
किया जा सकता हँ-दक्षिण-पूर्वी एशिया का क्षेत्र और उपरला भारत । दक्षिण- 
पूर्वी एशिया के क्षेत्र के बृहत्तर भारत में बरमा, मलाया, सियाम, इन्डोचायना, 
इन्डोनीसिया (जावा, सुमात्रा, बाली झ्रादि) और समीप के द्वीपों को सम्मिलित 
किया जाता है । उपरले या उत्तर-पश्चिमी भारत में भ्रफगानिस्तान और मध्य 
एशिया अ्रन्तगंत थे। इन प्रदेशों का धर्म और संस्कृति प्रायः भारतीय ही थे 
और ऐतिहासिक दृष्टि से इन्हें भारत का ही अंग समझा जा सकता है। पर 
सांस्कृतिक प्रभाव की दृष्टि से चीन तिब्बत और मंगोलिया भी भारत के धामिक 
या सांस्कृतिक साम्राज्य में सम्मिलित थे, और क्रिश्चिएनिटी तथा इस्लाम के 
प्रसार से पूर्व ईरान, ईराक भ्रादि पश्चिमी एशिया के देश भी भारतीय सांस्कृतिक 
प्रभाव से अछते नहीं रहे थे । 

बोद्ध-धर्म के प्रसार में राजकीय सहायता-यच्पि बृहत्तर भारत या भारत के 

सांस्कृतिक साम्राज्य के निर्माण का प्रधान श्रेय इन भिक्षुओं श्लौर आचार्यों को 


७७६ भारत का प्राचीन इतिहास 


प्राप्त है, जो जन-हित और जन-कल्याण की भावना से प्रेरित होकर विदेशों में 
धर्म-प्रचार के लिये गये थे, पर इस प्रसंग में यह निर्दिष्ट कर देना भी आवश्यक 
है, कि बौद्ध-धर्म के विदेशों में प्रचार में राजकीय संरक्षण से भी बहुत सहायता 
मिली । सम्राट अशोक ने शस्त्र-विजय के स्थान पर धर्म-विजय की जिस नीति 
का अनुसरण किया था, उससे बौद्ध भिक्षओ्रों के लिये अपना कार्य कर सकना बहुत 
सुगम हो गया था । पाण्ड्य, चोल, सिहल, मिस्र और सीरियन साम्राज्य के यवन 
प्रदेशों में ग्रशोक ने चिकित्सालय खुलवाये, सड़कें बनवाई, प्या# वेठाये, कुएं 
खुदवाये और धर्मशालायें बनवाई । इन देशों में उसने अपने महामात्र इस उद्देश्य 
से नियत किये, कि वे जनता का ध्यान “धर्म के तत्त्व की ओर आकृप्ट करें। अशोक 
के इन प्रयत्नों का यह परिणाम हुआ, कि विदेशों के लोग भारत की संस्कृति और 
विचारधारा की ओर आ्राकृप्ट हुए, और जब आचार मोद्गलिपत्र तिप्य द्वारा 
ग्रायोजित बौद्ध-संगीति द्वारा नियुवत प्रचारक लोग उन देशों में गये, तो उनके 
लिये अपने धर्म का संदेश सुना सकना बहुत सुगम हो गया । इसमें सन्देह नहीं, 
कि अ्रशोक के संरक्षण में बोद्ध-धर्म का बहुत अधिक विस्तार हुआ, और इसलिये 
बौद्ध-धर्म के इतिहास में इस राजा का स्थान बहुत महत्त्व का है । 

मिलिन्द (मितानडर) और इन्द्राग्निमित्र सदृश यवन राजाओं ने बौद्ध-धर्म 
को स्वीकार कर उसके प्रचार में बहुत सहायता दी। कुशाण-राजा कनिष्क्र 
का साम्राज्य तो पूर्व में मगध से शुरू कर पश्चिम में मध्य एशिया या उससे भी 
परे अराल सागर तक विस्तीर्ण था। कनिष्क ने न केवल स्वयं दौद्ध-धर्म की दीक्षा 
ग्रहण की थी, अ्रपितु उसने प्रचार में भी सहायता दी थी । बौद्ध-धम की चतुर्थ 
संगीति (महासभा) उसी के समय में हुई, जिसमें आचायें पारवे, वसुमित्र और 
अश्वघोष ने विशेष रूप से भाग लिया। पश्चिम श्रौर उत्तर के भारतीय सीमान्तों 
में बोद्ध-धम का जो प्रचार हुआ उसमें कनिष्क का बड़ा हाथ था । 

बृहत्तर भारत का प्राचीन भारतीय इतिहास में जो महत्त्व हे, उसे दृष्टि 
में रखते हुए यह आवश्यक है, कि हम इसके निर्माण व विकास पर संक्षेप के साथ 
प्रकाश डालें । 


(२) दक्षिण-पूर्वी एशिया का बृहत्तर भारत 


बरमा-प्राचीन भारतीय लोग दक्षिण-पूर्वी एशिया के जिस भाग को '“सुवर्ण- 
भूमि कहते थे, दक्षिणी बरमा भी उसका अंग था। अशोक के समय स्थविर 
उत्तर और सोण इस प्रदेश में बौद्ध-धर्म का प्रचार करने के लिये गये थे । 
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ये भिक्ष अपने उद्देश्य में सफल हुए, यह बात न केवल महावंश से सिद्ध होती हे, 
अपितु पुरातत्त्व सम्बन्धी सामग्री भी इसे पुष्ट करती है । पांचवीं सदी ईस्वी तक 
दक्षिणी बरमा में बौद्ध-धर्म का भली भांति प्रचार हो चुका था। वतंमान प्रोम से 
पांच मील दक्षिण प्यू जाति की राजधानी श्रीक्षेत्र थी, जिसके अवशेष ह्यावजा 
नामक स्थान में विद्यमान है । हावजा के समीप मौझ-गन नामक गांव में सुवर्ण 
पत्र पर उत्कीर्ण दो लेख मिले हे, जिनमें कदम्ब लिपि और पाली भाषा में ब॒द्ध 
के वचन लिख गये है । ह्यावजा के अवशेषों में न केवल भग्न दशा में शिलालेख ही 
मिले है, अपितु एक पोथी भी प्राप्त हुई हैं, जो पाली भाषा में है । पुरातत्त्व सम्बन्धी 
ये ग्रवशेष इस बात के ठोस प्रमाण हे, कि पांचवी सदी ईस्वी तक दक्षिणी बरमा 
भारत के धर्म, भाषा और लिपि को अपना चुका था । बाद में बहां बौद्ध-धर्म का 
आर अधिक प्रचार हुआ, और धीरे-धीरे बरमा पूर्णतया बौद्ध-धर्म का अनुयायी 
हो गया । 

फनान-वतंमान समय के इन्डोचायना राज्य के कम्बोडिया प्रान्त में प्राचीन 
समय में एक भारतीय राज्य की सत्ता थी, जिसका नाम फूनान था । यहां के मूल 
निवासी असभ्य और जंगली थे। ईसा की पहली सदी में जावा से जाकर कुछ 
भारतीय वहा बसे, और उन्होंने वहां सभ्यता का प्रारम्भ किया । इसी समय से 
फ्‌नान के निवासियों ने कपड़े पहनने सीखे, और बस्तियों में रहना शुरू किया । 
फूनान में पहला राज्य-संस्थापक राजा कोण्डिन्य नाम का एक ब्राह्मण था । 
उसने वहां के मूल निवासियों की रानी सोमा के साथ विवाह कर एक नये राजवंश 
की स्थापना की । कोण्डिन्य अकेला फूनान नही गया था, उसके साथ अन्य भी 
बहुत से भारतीय वहां जाकर बसे थे, जो सदा के लिये अभ्रपनी मातृभूमि को प्रणाम 
कर फूनान में बस गये थे । 

कोौण्डिन्य के बाद के राजा फान-चे-मन्‌ (मृत्युकाल २२५ ईस्वी) ने फ्नान 
राज्य का बहुत विस्तार किया, और मलाया तक के प्रदेश को जीत लिया। २४० 
ई० प० के लगभग फूनान के राजदूत भारत आये थे, और पाटलिपुत्र के मूलुन 
(मुरुण्ड) राजा के दरबार में गये थे। कनिष्क के समय पाटलिपुत्र पर कुशाणों 
का अधिकार हो गया था, और वहां जो क्षत्रप शासन करते थे, वे शक मुरुण्ड 
कहाते थे । 

पांचवीं सदी के मध्य भाग में फूनान का राजा जयवर्मा था, जो कौण्डिन्य का 
वंशज था । ४८४ ईस्वी में जयवर्मा ने नागसेन नाम के भिक्ष्‌ को चीन के दरबार 
में अपना राजदूत बनाकर भेजा। ५१४ ईस्वी में जयवर्मा की मृत्यु हुई। श्रब 
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उसका पुत्र रुद्रवर्मा फूनान का राजा बना। ५३६ ईस्वी में उसने अपना राज- 
दूत चीन के सम्राट्‌ की सेवा में भेजा । फूनान के राजाओं का चीन के साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध था, इसीलिये चीन की ऐतिहासिक अनुश्रुति में उनके सम्बन्ध में बहुत 
सी बातें ज्ञात होती हें । 

फूनान के राजा शव धर्म के अनुयायी थे, और उनकी भाषा संस्कृत थी । 
जयवर्मा की रानी का नाम कुलप्रभावती था । रानी कुलप्रभावती और उसके 
पुत्र रुद्रवर्मा द्वारा उत्कीर्ण कराये हुए अनेक शिलालेख इस समय उपलब्ध होते 
हँ। ये लेख शुद्ध संस्कृत भाषा में हे, और इनके अध्ययन से ज्ञात होता है, कि 
पांचवीं-छठी सदियों के फूनान में शव धर्म के साथ-साथ वेष्णव और बौद्ध-धर्मों 
का भी प्रचार था । बौद्ध-धर्म की सत्ता के प्रमाणस्वरूप अनेक उत्कीर्ण लेख भी 
इस प्रदेश से उपलब्ध हुए हें, जिनमें विविध स्तूपों के निर्माण का उल्लेख है । 
राजा जयवर्मा के समय में फूनान में दो बौद्ध भिक्ष्‌ हुए, जिनके नाम संघपाल 
और मन्द्रसेन थे । इन्होंने अ्रनेक बौद्ध ग्रन्थों का चीनी भाषा में अनुवाद किया । 

कोण्डिन्य द्वारा स्थापित राजवंश फूनान में छठी सदी के मध्य तक कायम 
रहा । राजा रुद्रवर्मा के बाद वहां अ्रशांति फेल गई, और समीप के कम्बुज राज्य 
के राजा (जो पहले फूनान की अधीनता स्वीकृत करते थे) ने उसे अपने अधीन 
कर लिया । 

कम्ब॒ज राज्य--यह राज्य वर्तमान कम्बोडिया के उत्तरी भाग में स्थित 
था । यह भी भारतीयों का ही एक उपनिवेश था, और शुरू में फूनान के राज्य 
के अ्रन्तगंत था । जिस राजा ने फूनान के राजा रुद्रवर्मा को परास्त कर कम्बुज के 
उत्कषं का प्रारम्भ किया, उसका नाम भववर्मा था। फूनान को परास्त कर 
उसने अ्रमित सम्पत्ति प्राप्त की, और वही उसके वंश के उत्कष में सहायक हुई । 
सियाम के सीमान्त पर एक शिवलिड्भ मिला है, जिसकी पीठिका पर यह लेख 
उत्कीर्ण ह-'धनुष के पराक्रम से जीती निधियों को प्रदान कर उभय लोक कर 
धारी राजा श्री भववर्मा ने त्यम्बक के इस लिज्भ की प्रतिष्ठा की ।” भववर्मा 
का ही एक अन्य लेख मिला है, जो इस प्रकार हैं- वह श्री भववर्मा की भगिनी 
तथा श्री बीरवर्मा की पुत्री थी, जो अपने पति और धर्म की भक्त में दूसरी 
अ्रसन्‍्धती थी । उसी हिरण्यवर्मा की माता को, जिसने पत्नी के रूप में ग्रहण 
किया, उस ब्राह्मणों में सोमसमान स्वामी' * * 'सामवेदवित्‌ अग्रणी श्री सोमशर्मा 
ने पूजाविधि और अतुलदान के साथ सूर्य और त्रिभुवनेश्वर की प्रतिष्ठा की। प्रति- 
दिन श्रखण्ड पाठ के लिये उसने रामायण और पुराण के साथ सम्पूर्ण (महा) 
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भारत को प्रदान किया ।” ये लेख यह समझने के लिये पर्याप्त हें, कि छठी सदी में 
कम्ब॒ज देश की संस्कृति और धर्म का क्‍या स्वरूप था। उस यूग में यह प्रदेश पूर्ण 
रूप से भारतीय था, और वहां के राजा भारतीय धर्म (शव धर्म) के अनुयायी थे । 

भववर्मा के बाद महेन्द्रवर्मा कम्बुज राज्य का स्वामी बना। उसके एक 
शिलालेख में शिवपद' के दान का वर्णन है । भारत में विष्णपद की पूजा तो भ्ब 
तक होती है, गया में विष्णुपद विद्यमान भी है, पर 'शिवपद' की पूजा कहीं नहीं 
होती । वर्तमान इन्डोचायना के अन्तर्गत कम्बोडिया में सातवीं सदी में शिवपद 
की पूजा भी प्रचलित थी, और राजा महेन्द्र वर्मा ने उसकी प्रतिष्ठा करके 
एक शिलालेख उत्कीर्ण कराया था । 

महेन्द्रवर्मा के बाद ईशानवर्मा कम्ब॒ुज राज्य के राजसिहासन पर आरूढ़ 
हुआ । उसकी राजधानी का नाम ईशानपुर' था, जिसकी स्थापना सम्भवतः 
उसी ने अपने नाम पर की थी। वह भारत के सम्राट हर्षवर्धन का समकालीन था, 
ओझऔर उसने ६१६ ईस्वी में अ्रपना एक दूतमण्डल चीन भेजा था। चीन की ऐति- 
हासिक शअ्नुश्रुति में इस राजा का उल्लेख है । 

ईशानवर्मा के उत्तराधिकारियों के सम्बन्ध में हमें लिखने की आवश्यकता 
नहीं है । इन राजाओं के शासन-काल के भी अ्ननेक उत्कीर्ण लेख कम्बोडिया से 
उपलब्ध हुए है । जिनमें शकाब्द का प्रयोग किया गया हैं। भारत के समान कम्बुज 
के प्राचीन लेखों में भी शकाब्द का प्रयोग इस बात का स्पष्ट प्रमाण है, कि दक्षिण- 
पूर्वी एशिया के सुद्रवर्ती इस राज्य का भारत के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध था, और 
कम्बुज न केवल धर्म भाषा और संस्कृति की दृष्टि से ही भारतीय था, श्रपितु 
वहां की ऐतिहासिक परम्परा भी भारतीय थी । 

सातवीं सदी में जावा (यवद्वीप) के शलेन्द्रवंशी राजाओं ने अपने साम्राज्य 
का विस्तार करते हुए कम्बुज पर भी आक्रमण किया, और उसे जीतकर अपने 
अ्रधीन कर लिया । पर कम्ब॒ज देर तक हालेन्द्र-साम्राज्य की अधीनता में रहा । 
नवीं सदी के प्रारम्भ (८०२ ईस्वी) में वहां एक ऐसे वीर पुरुष का प्रादुर्भाव 
हुआ, जिसने एक बार फिर कम्बुज को स्वतन्त्र किया । इस वीर पुरुष का नाम 
जयवर्मा था । इसके शासन-काल से कम्बुज राज्य के सुवर्ण-युग का प्रारम्भ हु्ा, 
भ्रोर इस देश ने बहुत उन्नति की । जयवर्मा के साथ सम्बन्ध रखनेवाले अनेक 
शिलालेख कम्बुज में उपलब्ध हुए हें, और उनसे उसकी कीति, वीरता और समृद्धि 
का भली भांति परिचय मिलता है । 

जयवर्मा के बाद उसके पुत्र जयवर्धन (८६९-८७७ ) ने और फिर इन्द्रवर्मा 
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(८७७-८८६ ) ने कम्बुज का शासन किया । इन्द्रवर्मा के बाद उसका पुत्र यशो- 
वर्मा (5८६९-६९ ०६ ) कम्बज का राजा बना | इन्द्रवर्मा बड़ा प्रतापी राजा था । 
उसने पूर्व की ओर आक्रमण कर चम्पा के राज्य को जीत लिया । इस विजय से 
कम्ब॒ज की शक्ति बहुत बढ़ गई । यद्यपि कम्बुज के राजा देर तक चम्पा को अपनी 
अधीनता में नहीं रख सके, पर इसमें कोई सन्देह नहीं, कि इस देश के राजा बड़े 
प्रतापी थे। कम्बोडिया में संस्कत भाषा के बहुत से शिलालेख उपलब्ध हुए हें 
जो इन राजाओओरों द्वारा उत्कीर्ण कराये गये थे | इनको पढ़ने से ज्ञात होता है, कि 
कम्ब॒ज देश मे इन सदियो में संस्कृति की वही स्थिति थी, जो भारत में थी। समुद्र- 
गुप्त और रुद्रदामा की प्रशस्तियों के समान कम्बुज देश के ये शिलालेख भी 
संस्कृत शैली के उत्कष्ट उदाहरण हे । 

कम्ब॒ुज के सब राजाओं का उल्लेख करने की कोई आवश्यकता नहीं है । 
१२६६ ईस्वी तक इस भारतीय उपनिवेश की स्वतन्त्रता कायम रही । इस समय 
चीन में शक्तिशाली मंगोल-साम्राज्य वी स्थापना हो गई थी । चंगेज खां जसे 
प्रतापी मंगोल नेता ने प्रशान्त महासागर से लेकर कंस्पियन सागर तक एक विशाल 
साम्राज्य का निर्माण किया था। यह असम्भव था, कि दक्षिण-पूर्वी एशिया के राज्य 
मंगोल आक्रमणों से बचे रह सकते । मंगोल सम्राट कुबले खां ने १२६६ में कम्बुज 
को जीतकर अपने अ्रधीन कर लिया । 

कम्बुज भारतीय संस्कृति का महत्त्वपूर्ण केन्द्र था । शिव, विष्णु, दुर्गा आदि 
पौराणिक देवी-देवताओ्ों की वहां पूजा हुआ करती थी । वेद, पुराण, रामायण, 
महाभारत आदि का वहां उसी प्रकार अ्रध्ययन होता था, जैसा कि भारत में था । 
राजा ईशानवर्मा ने कम्बुज में अनेक आश्रम बनवाये । जेसे बोद्ध-धर्म के मठ 
विहार कहाते थे, वैसे ही पौराणिक धर्म के मठों को आश्रम कहते थे । इनमें संन्यासी 
लोग निवास करते थे, और बौद्ध भिक्षुओं की तरह धर्म प्रचार, विद्याध्ययन तथा 
शिक्षण काय॑ में व्यायृत रहते थे । राजा ईशानवर्मा के समय में ही कम्बुज में शिव 
(हर) और विष्णू (हरि) की सम्मिलित मूर्ति बनाई गई । इससे सूचित होता 
है, कि कम्बुज देश के शव और वैष्णव शिव और विष्णु में ग्रभेद और अविरोध 
मानते थे । नवीं सदी में कम्बुज का राजा यशोवर्मा था। उसने यशोधरपुर नाम 
से अपनी नई राजधानी बनाई थी । उसके भग्नावशेष अंगकोरथोम में उपलब्ध 
हूँ । इस नगरी के चारों ओर ३३० फीट चौड़ी खाई है, जिसके भीतर की ओर 
एक विशाल प्राचीर बनी हुई है । नगर वर्गाकार है, जिसकी प्रत्येक भुजा लम्बाई 
में दो मील से भी अधिक है । नगर के महाद्वार विशाल व सुन्दर हे। इनके दोनों 


भारतीय सभ्यता ओर धर्म का विदेश्ञों में दिस्तार ७८१ 


श्रोर रक्षकों के लिये मकान बने हे । तीन सिरवाले विशाल हाथी द्वारों की मीनारों 
को अपनी पीठ पर थामे हुए हे । सौ फीट चौड़े और मील भर लम्बे पांच राजमार्ग 
द्वारों से नगर के मध्य तक गये हे । पक्की चिनाई के भिन्न-भिन्न आकृतिवाले 
ग्रनेक सरोवर अरब तक भी अंगकोरथोम के खण्डहरों में विद्यमान हैं । नगर के 
टीक बीच में शिव का एक विज्ञाल मन्दिर है । इसके तीन खण्ड हूँ । प्रत्येक खण्ड 
पर एक-एक ऊंची मीनार है । बीच की मीनार की ऊंचाई भग्न दशा में भी १५० 
फीट के लगभग है । ऊंची मीनार के चारों ओर बहुत सी छोटी-छोटी मीनारें हें । 
इनके चारों ओर एक-एक नरमूति बनी हुई है, जो समाधिस्थ शिव की मूर्तियां हें। 
इस विशाल शिवमन्दिर में स्थान-स्थान पर सुन्दर चित्रकारी की गई है। पौरा- 
णिक धमं के किसी मन्दिर के इतने पुराने और विशाल अवशेष भारत में भी कहीं 
उपलब्ध नहीं होते । बारहवीं सदी के पूर्बार्ध में कम्बुज देश का राजा सूयंवर्मा 
द्वितीय था । उसने एक विशाल विष्णु-मन्दिर का निर्माण करवाया, जो अ्रड़ कोर 
वात के रूप में श्रब तक भी विद्यमान हैं। यह आजकल एक बौद्ध बिहार है, पर 
शुरू में इसका निर्माण विष्णुमन्दिर के रूप में ही हुआ था । इसके चारों ओर की 
खाई की चौड़ाई ७०० फीट है । झील के समान चौडी इस खाई को पार करने के 
लिये पश्चिम की ओर एक पुल बना है । पुल पार करने पर एक विशाल द्वार आता 
है, जिसकी चौड़ाई १००० फीट से भी अधिक हैं । खाई और महाद्वार को पार 
करने पर जो मन्दिर है, वह भी बहुत विशाल हैं। 

अंग्कोरथोम और अ्रझकोरवात के अतिरिक्त अन्य भी बहुत से प्राचीन 
अवदेष कम्बोडिया में विद्यमान हें, जो प्रायः भग्न मन्दिरों, शीर्ण राजप्रासादों 
और उजड़ी हुई नगरियों के रूप में हे । ये सब भ्रवशेष जिस यूग के स्मारक हें, 
उसमें कम्बोडिया पूर्ण रूप से भारतीय उपनिवेश था, और उसकी भाषा, धर्म, 
संस्कृति आदि सब भारतीय थे । इस देश के धर्म में पहले पौराणिक हिन्दू-धर्मं की 
प्रधानता थी, पर बाद में इस धर्म का ह्वास होकर बौद्ध-धर्म का जोर बढ़ गया, 
आऔर वहां के राजवंश ने भी बौद्ध-धर्म को स्वीकार कर लिया । 

चम्पा-इन्डोचायना के क्षेत्र में भारत का सबसे पुराना उपनिवेश चम्पा था। 
यह ईस्वी सन्‌ के प्रारम्भिक भाग में स्थापित हुआ था । चीनी ऐतिहासिक श्रनु- 
श्रुति के श्रनुसार चम्पा की स्थापना १६२ ईस्वी के लगभग हुई थी । इस उपनिवेश 
की स्थिति कम्बोडिया (कम्बुज) के पूर्व में और आधुनिक श्रनाम के दक्षिणी 
भाग में थी | चम्पा का पहला भारतीय राजा श्रीमार था। इसका समय दूसरी 
सदी ई० प० के अन्तिम भाग में था। श्रीमार श्र उसके उत्तराधिकारी विशुद्ध 
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भारतीय राजा थे, उनकी भाषा संस्कृत थी, और उनका धरम शैव था । इन राजाश्रों 
द्वारा उत्कीर्ण कराये हुए संस्कृत भाषा के अनेक शिलालेख दक्षिणी अनाम में 
डपलब्ध हुए हें । 

चीनी ऐतिहासिक अनुश्रुति से ज्ञात होता है, कि फनवेन नाम के चम्पा के 
एक भारतीय राजा ने ३४० ई० में चीन के सम्राट्‌ के पास एक राजदूत भेजा । 
उसने अपने दूत से यह कहलवाया कि चीन और चम्पा के राज्यों के बीच की सीमा 
होन-सोन पर्वंतमाला को निश्चित कर दिया जाय । इस नई सीमा के अनुसार 
न्हुत-नाम का उपजाऊ प्रदेश चम्पा के राज्य में सम्मिलित हो जाता था । चीनी 
सम्राट इसके लिये तैयार नहीं हुआ । इसपर ३४७ ई० में फन वेन ने चीन पर 
झाक्रमण कर दिया, ओर नहुत-नाम को जीतकर चम्पा के राज्य को होन-सोन 
पवंतमाला तक विस्तृत कर दिया । यद्यपि इस युद्ध में चम्पा के राजा फनवेन 
की मृत्यू हो गई, पर उसके प्रयत्नों के कारण चम्पा का राज्य बहुत समृद्ध तथा 
शक्तिशाली हो गया । चीन और चम्पा का संघर्ष फनवेन के बाद भी जारी रहा। 
चम्पा के राजा फन फो (३४६९ से ३८० ई० प० तक) के शासनकाल में चीन 
अपने खोये हुए प्रदेश (न्हुत-नाम) को पुनः जीत लेने के लिये निरन्तर प्रयत्न 
करता रहा । यह यत्न फन हुता (३८० से ४१३ ई० प० तक ) के समय में भी 
जारी रहा । 

यह ध्यान में रखना चाहिये, कि चम्पा के राजाओं के फनवेन आदि जो नाम 
हमने दिये हें, वे चीनी अनुश्रुति के अनुसार हें । राजा फन हुता का असली नाम 
धर्म महाराज श्री भद्रवर्मा था। इस राजा के अ्ननेक लेख चम्पा में उपलब्ध हुए हे । 
श्री भद्रवर्मा वेदों का परम विद्वान और महापण्डित था । उसने शिव के एक विशाल 
पन्दिर का निर्माण करवाया, और उसमें भद्वेश्वर स्वामी शिव की मूर्ति की 
प्रतिष्ठा की । यह मन्दिर चम्पा में धर्म और संस्कृति का केन्द्र बन गया, और 
इसकी कीति देर तक स्थिर रही । 

भद्ववर्मा का उत्तराधिकारी गंगाराज (४१३ से ४१५ ई० प० तक) था । 
उसके शासनकाल में चम्पा में अ्व्यवस्था फेल गई, और गंगाराज राजसिहासन 
को परित्याग कर गंगावास के लिये भारत चला गया । हमारे लिये यह सम्भव 
हीं है, कि चम्पा के सब राजाओं का यहां उल्लेख कर सकें । इन राजाश्रों के 
प्रनेक शिलालेख इस समय भी इनकी कीति के स्मारक रूप में विद्यमान हें, और 
3ह सूचित करने के लिये पर्याप्त हें, कि चम्पा के ये राजा किस प्रकार धर्म के प्रति 
प्रनुरक्‍्त और श्रद्धालु थे। इन्द्रवर्मा तृतीय (६११-६७२) के एक शिलालेख में 
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उसे षड़्दर्शन, बौद्ध-दशंन, काशिकावत्ति सहित पाणिनोय व्याकरण आख्यान 
व शव उत्तरकल्प का प्रकाण्ड पण्डित कहा गया हैं । ( मीमांस षट्तक जिनेन्द्र- 
'सूमिस्स काशिका व्याकरणोदकौधः । प्राख्यान शैवोत्तरकल्पमीन: पटिष्ठ 
एनेष्विति सत्कवीनाम्‌॥) निःसन्देह, चम्पा के ये राजा भारतीय राजाओं के 
समान ही संस्कृत के पण्डित और धर्मंप्रेमी थे । इनके लेखों में भी शक-संवत्‌ का 
प्रयोग हुआ है । 

मलाया--दक्षिणी-पूर्वी एशिया के भनन्‍्य देशों के समान मलाया (मलयद्वीप ) में 
भी भारतीयों ने अपने अनेक उपनिवेश प्राचीन समय में स्थापित किये थे। अनु- 
श्रुति के अनुसार पाटलिपुत्र के राजवंश का कोई राजकुमार तीसरी सदी ई० 
पू० में समुद्रमार्ग द्वारा मलाया आया था, और वहां उसने अपना शासन स्थापित 
किया था । मलाया में इस भारतीय राजकुमार का नाम मरोड प्रसिद्ध हे । 
मरोझ के बाद मलाया में महापोदिसत (महाबोधिसत्व ) और श्री महावंश आदि 
राजा हुए। मरोह द्वारा स्थापित भारतीय उपनिवेश का नाम लंकाशुक था । 
इसके अतिरिक्त अन्य भी अनेक भारतीय राज्य मलाया में विद्यमान थे । यही 
कारण है, कि इस देश में बहुत से ऐसे भ्रवशेष उपलब्ध होते हें, जिनका सम्बन्ध 
भारतीय धर्म और संस्कृति के साथ है । गुनोहइ जिराई के समीप सुंगइवत की 
जमींदारी में एक हिन्दू मन्दिर के अ्रविशेष और अनेक प्रस्तर-मूर्तियां मिली हूँ । 
इसके समीप ही चौथी सदी में बने एक बौद्ध मन्दिर के अवशेष प्राप्त हुए हैं, जिनके 
साथ संस्कृत का एक शिलालेख भी है । मलाया के वेल्जली जिले के उत्तरी भाग 
में बौद्ध-मन्दिरों के बहुत से स्तम्भ मिले हैं, जो उनपर उत्कीर्ण अक्षरों से चौथी- 
पांचवीं सदी के माने जाते हें । पेराक राज्य के शेलिनसिर स्थान से गरुड़ारूढ़ 
विष्णु की मूर्ति प्राप्त हुई है, जिसके साथ सोने का एक आभूषण भी है। प्राचीन 
युग के ये और इसी प्रकार के अ्रन्य भ्रवशेष इस बात के ठोस प्रमाण हें, 
कि दक्षिण-पूर्वी एशिया के अन्य प्रदेशों के समान मलाया में भी प्राचीन काल 
में भारतीय धर्म भाषा और संस्कृति का प्रचार था । 

सुमात्रा ( स्‌वर्णद्वीप )--हिन्द महासागर के द्वीपों में भी प्राचीन समय में 
भारतीयों ने अपने उपनिवेश स्थापित किये थे। इन द्वीपों को आजकल 
स्थल रूप से इन्डोनीसिया कहते हें । इन्डोनीसिया के अन्तगंत द्वीपों में सुमात्रा 
'का स्थान बहुत महत्त्वपूर्ण है। क्षेत्रफल की दृष्टि से यह केवल बोनियो से कम है । 
इस द्वीप को प्राचीन समय में सुवर्णद्वीप कहते थे, और इसका सबसे पुराना राज- 
'नीतिक केन्द्र श्रीविजय था, जो कंपर नदी के तट पर स्थित था। श्रीविजय की 
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स्थापना चौथी सदी ईस्वी से पहले ही हो चुकी थी । पर सातवीं सदी में इसने 
बहुत अधिक उन्नति की, और इसके प्रतापी राजाओं ने पड़ोस के अनेक प्रदेशों 
को जीतकर अपने अ्रधीन कर लिया । ६८४ ईस्वी में श्रीविजय के राजसिहासन 
पर जयनाग का अधिकार था, जो धर्म से बौद्ध था। ६८६ में उसने जावा (यव- 
ढ्ीप) की विजय के लिये सेनायें भेजीं । श्रीविजय के राजनीतिक इतिहास को यहां 
लिखना उपयोगी नहीं है, पर महत्त्व की बात यह है, कि यह नगर धर्म, संस्कृति 
और ज्ञान का बड़ा केन्द्र था। चीनी यात्री इत्सिंग सात साल (६८८ से ६६५ ई० 
प० ) तक यहां रहा था, और यही रहकर उसने संस्कृत भाषा का अध्ययन किया 
था । इत्सिंग के अनुसार चीनी यात्री भारत जाते हुए पहले श्रीविजय रहकर 
संस्कृत का ज्ञान प्राप्त किया करते थे। संस्कत के बहुत से शिलालेख श्रीविजय 
और सुमात्रा के अन्य स्थानों से उपलब्ध हुए हैं, जिनसे इस द्वीप के भारतीय 
राजाओं के वैभव का सुचारु रूप से परिचय मिलता हैं । 

जावा (यवद्वीप )--इन्डोनीसिया के भ्रन्तगंत द्वीपों में जावा सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण हे । इसका प्राचीत नाम यवद्वीप था । दूसरी सदी तक वहां भारतीय 
लोग बस चुके थे । चीनी अनुश्नुति के अनुसार ६५ ई० पु० के लगभग भारतीयों 
ने इस द्वीप में बसना प्रारम्भ किया था । १३२ ईस्वी में जावा का राजा देववर्मा 
था, जिसने अपना राजदूत चीन के सम्राट की राजसभा में भेजा था । पांचवीं 
सदी के शुरू (४१४-१५ ई० प०) में जब प्रसिद्ध चीनी यात्री फाइयान भारत 
से चीन लौटा, तो वह मार्ग में यवद्वीप भी ठहरा । फाइयान के यात्रा-विवरणों से 
सूचित होता है, कि इस द्वीप में भारतीय लोग अच्छी बड़ी संख्या में निवास 
करते थे, और उनमें से बहुत से शव धर्म के अनुयायी थे । फाइयान जिस जहाज 
से यवद्वीप गया था, उसमें २०० भारतीय व्यापारी भी थे । 

पांचवीं सदी में यवद्वीप व उसके समीपवर्ती श्रन्य द्वीपों में बौद्ध-धर्म का 
प्रचार हुआ । इसका प्रधान श्रेय गुणवर्मा को हैँ। गुणवर्मा का स्थान उन प्रचारकों 
में बहुत ऊंचा है, जिन्होंने विदेशों में बौद्ध-धर्म का प्रचार किया । वह काश्मीर 
के राजा संघानन्द का पुत्र और हरिभद्र का पौत्र था। बचपन से ही उसे बौद्ध- 
धर्मं से बहुत अनुराग था । जब उसकी आयु तीस वर्ष की थी, उसके पिता की 
मृत्यु हो गई । भ्रब उसे राज्य संभालने के लिये कहा गया, पर वह भिक्षुत्रत धारण 
कर चुका था, और उसने राजसिहासन का त्याग कर बौद्ध-धर्म के प्रचार में ही 
अपने जीवन को लगा देने का निए्चय किया । पहले वह लंका गया, और कुछ 
समय वहां रहकर फिर उसने जावा के लिये प्रस्थान किया । जावा की राजमाता 
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शीघ्र ही उसके प्रभाव में श्रा गई, और उसने बौद्ध-धर्म को स्वीकार कर लिया । 
माता की प्रेरणा से जावा के राजा ने भी बौद्ध-धर्म की दीक्षा ली । इसी समय 
किसी विदेशी सेना ने जावा पर आक्रमण किया। अहिसा-प्रधान बौद्ध-धर्म के 
अनुयायी राजा के सम्मुख यह समस्या उपस्थित हुई कि इस आक्रमण का मुकाबला 
करने के लिये युद्ध करना चाहिये या नहीं । इस समस्या का समाधान गुणवर्मा 
ने किया । उसने कहा कि दस्युओं को नष्ट करना हिसा नहीं है, और उनसे युद्ध 
करना सबका धर्म है । आक्रमण करनेवाली शरत्रु-सेनाएं परास्त हो गई, और 
जावा की स्वतन्त्रता अक्षुण्ण रही । 

गृणवर्मा की कीति जावा के समीप के सब भारतीय उपनिवेशों में फेल गई 
थी । चीन में भी उसके ज्ञान और गुणों का यश पहुंच गया था। चीनी भिक्षझ्रों 
ने अपने राजा से प्रार्थना की, कि गुणवर्मा को चीन निमन्त्रित किया जाय । 
भिक्षुओं का आवेदन स्वीकार कर चीन के सम्राट्‌ ने अपना दूत जावा के राजा 
और ग््‌णवर्मा के पास भेजा और यह प्रार्थना की कि आचार्य-चीन पधारें। चीन 
के सम्राट की प्राथना को गृणवर्मा ने स्वीकार कर लिया, और ४३१ ईस्वी में 
वह चीन के बन्दरगाह नानकिंग पहुंच गया | जिस जहाज पर गुणवर्मा चीन गया 
था, वह नन्‍्दी नाम के भारतीय व्यापारी का था, जो भारत का माल बेचने के 
लिये चीन जा रहा था | जावा और समीप के भअन्य द्वीपों में बौद्ध-धर्म के प्रचार 
में गृणवर्मा का कतृ त्व बहुत अधिक है । 

जावा में संस्कृत भाषा में लिखे हुए अनेक शिलालेख उपलब्ध हुए हैं । इनमें 
से चार लेख पांचवी सदी के मध्य भाग के हें, जिन्हें राजा पूर्णवर्मा ने उत्कीर्ण 
कराया था । पूर्णवर्मा की राजधानी तारूमा थी, जो वर्तमान जाकर्ता के सर्म-प्‌ 
ही स्थित थी । इन लेखों से यह भी सूचित होता है, कि पृणंवर्मा के पूर्वज 
राजाधिराज ने चन्द्रभागा नामक नहर खुदवाकर उसे समुद्र तक पहुंचवाया था । 
पूर्णवर्मा ने स्वयं भी ग।मती नाम की एक नहर खुदवाई थी । 

इलेन्द्र बंश-सातवीं सदी में श्रीविजय (सुमात्रा में) के प्रतापी शैलेन्द्रवंशी 
राजाओं ने जावा को जीतकर अपने साम्राज्य के अन्तर्गत कर लिया । शलेन्द्र 
वंश के राजा बड़े महत्त्वाकांक्षी और प्रतापी थे । उन्होंने न केवल जावा को 
अपने अ्रधीन किया, अ्रपितु मलाया कम्बोडिया और दक्षिणी बरमा को भी जीत 
लिया । सातवीं सदी से बारहवीं सदी तक शैलेन्द्र वंश के राजा दक्षिण-पूर्वी एशिया 
के बहुत से प्रदेशों और द्वीपों का शासन करते रहे । इन राजाग्रों के शिलालेख 
न केवल सुमात्रा में अपितु जावा आदि भ्रन्य द्वीपों में भी अच्छी बड़ी संख्या 
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में उपलब्ध हुए हे । ये सब लेख संस्कृत में हें, और इनसे शलेन्द्र राजाओं के 
वैभव और शवित का सुचारु रूप से परिचय प्राप्त होता है । शलेन्द्र-बंश के 
राजा बौद्ध-धर्म के अनुयायी थे, और उनके संरक्षण के कारण दक्षिण-पूर्वी 
एशिया में बौद्ध-धर्ं का बहुत अधिक उत्कष हुआ । इन्होंने इस क्षेत्र में बहुत से 
बौद्ध विहार व चेत्यों का भी निर्माण कराया । शैलेन्द्र वंश की दक्षिण-पूर्वी एशिया 
के प्राचीन इतिहास में वही स्थिति है, जो भारत के इतिहास में गृप्त-वंश की थी । 
जिस प्रकार गुप्त-बंश के प्रतापी सम्नाटों ने प्रायः सम्पूर्ण भारत को जीतकर अपने 
अधीन कर लिया, उसी प्रकार श्रीविजय के शलेन्द्र-वंश के राजाओं ने न केवल 
इन्डोनीसिया के प्रायः: सब द्वीपों को अपितु इन्डोचायना के बड़े भाग, मलाया 
और दक्षिणी बरमा को भी जीतकर अपने साम्राज्य में सम्मिलित किया । भारत 
के साथ भी इन शलेन्द्र राजाओ्रों का घनिष्ठ सम्बन्ध था । यही कारण है, कि जहां 
इन राजाओं के उत्कीर्ण लेख जावा सुमात्रा मलाया आझादि में उपलब्ध होते हे 
वहां भारत में भी इनके साथ सम्बन्ध रखनेवाले कुछ लेख मिले हे । चीनी और 
अरब लेखकों ने भी इनके विषय में बहुत कुछ लिखा हैं । अरब लेखक इब्न रोस्ता 
(६०३ ई० प०) ने लिखा था, “जावक (जावा) का महान्‌ शासक महाराजा 
कहलाता है । वह भारत के राजाओं में सबसे बड़ा इसलिये नहीं माना जाता, 
क्योंकि वह ढीपों का स्वामी है । उस जेसा धनी एवं शक्तिशाली दूसरा कोई राजा 
नहीं है, और न किसी की उतनी बड़ी आमदनी ही हैं ।” भारत में नालन्दा की 
खुदाई में एक ताम्रपत्र मिला है, जिसमें श्रीविजय के शैलेन्द्र राजा का वर्णन है । 
इस ताम्रपत्र में यह उल्लेख किया गया है, कि 'शलेन्द्रवंशतिलक यवभूमिपाल' 
महाराज श्री बालपुत्र देव ने नालन्दा में एक विहार क निर्माण कराया, और 
उसके लिये राजा देवपाल से कहकर राजगृह विषय (जिले) के नंदिबनक, मणि- 
क्राटक, नाटिकाग्राम तथा हस्तिग्राम और गया विषय (जिले) के पामालक 
गांव का दान किया। पालवंशी भारतीय राजाओं के समान श्रीविजय के शैलेन्द्र 
राजा भी नालन्दा के महाविहार के संरक्षक थे, यह इस ताम्रपत्र से सूचित 
होता है । 

दैलेन्द्रवंश के राजाओं का राजनीतिक इतिहास यद्यपि बहुत महत्त्व का 
है, पर दुर्भाग्यवश वह क्रमबद्ध रूप से उपलब्ध नहीं होता । पर उनकी कीर्ति 
झोर प्रताप के स्मारकरूप अनेक स्तूप व विहार श्रब तक भी दक्षिण-पूर्वी एशिया 
के विविध प्रदेशों में विद्यमान हे । उनका सबसे पुराना अवशेष कलसन-मंदिर 
है, जो झ्ाठवीं सदी में बना था । इसे शैलेन्द्र राजा पणंकरण ने ७७८ ई० में बन- 
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वाया था, और कलसगांव नाम के एक ग्राम के साथ उसे भिक्ष॒संघ को दान किया 
था । यह मन्दिर बृहत्तर भारत की वास्तुकला का एक उत्कृष्ट उदाहरण है। 
'पर दोलेन्द्र-यूग की सबसे महत्त्वपूर्ण कति बरोबदूर का महाचेत्य है, जो सांची' 
के स्तूप के समान एक पहाड़ी पर स्थित है । जावा में विद्यमान यह विशाल स्तूप 
चारों ओर एक के ऊपर एक सीढ़ीनुमा नौ चक्‍करों से मिलकर बना है, जिनमें 
ऊपर की ओर का प्रत्येक चक्कर अपने से नीचेवाले चक्‍कर से थोड़ा भीतर की 
ओर सिमटा हुआ है । सबसे ऊपर के चक्कर के ऊपर घंटाकार चैत्य है । सब- 
से नीचे के चक्कर की लम्बाई १३१ गज है, और सबसे ऊपर की ३० गज हैं । 
अडकोरथोम के मन्दिर के समान बरोबदूर का यह चैत्य भी वस्तुत: एक अद्भ्ृत 
और विशाल इमारत है । जो दर्शकों को आदचर्य में डाल देती है । इस चैत्य के 
विविध गलियारों में सब मिलाकर १५०० चित्रावलियां चित्रित हें, जिनका 
सम्बन्ध बौद्ध कथाओ्रों के साथ हैं । 

बाली द्वीप-जावा के पूर्व में बाली नाम का छोटा-सा द्वीप है, जिसकी जन- 
संख्या दस लाख के लगभग है । इन्डोनीसिया के भ्रन्य द्वीपों से तो इस समय हिन्दू- 
'ध्षमं का लोप हो चुका है, पर बाली में वह अ्रब तक भी जीवित रूप से विद्यमान 
है । इस दृष्टि से बृहत्तर भारत के इतिहास में बाली का महत्त्व बहुत भ्रधिक है । 
चीनी अनुश्रुति द्वारा ज्ञात होता है, कि छठी सदी ईस्बी में बाली द्वीप में भारतीयों 
का निवास था, और वहां के राजवंश का नाम कौण्डिन्य था । ५१८ ई० प० बाली 
के भारतीय राजा ने अभ्रपना एक राजदूत चीन के सम्नाट्‌ की सेवा में भी भेजा 
था । इत्सिंग के यात्रा-विवरण से ज्ञात होता है, कि उसके समय (सातवीं सदी का 
उत्तराध ) में बाली में बौद्ध-धर्म के मूल सर्वाप्तिवाद सम्प्रदाय का प्रचार था। 

इन्डोनीसिया के श्न्य द्वीपों के समान बाली से भी संस्कृत भाषा में लिखे 
हुए अनेक शिलालेख उपलब्ध हुए हें । 

बोनियो--इन्डोनीसिया के द्वीपों में बोनियो सबसे बड़ा है । इस द्वीप के 
सबसे पुराने उत्कीर्ण लेख महकम नदी के तट पर उपलब्ध हुए हैं, जिनसे सूचित 
'होता है कि प्राचीन समय में यहां भी भारतीयों का उपनिवेश विद्यमान था । 
४०० ईस्वी के लगभग के चार शिलालेख इस द्वीप से मिले हें, जिनमें राजा 
अदश्ववर्मा के पुत्र मूलवर्मा के दानपुण्य और यज्ञों का वर्णन है । संस्कृत भाषा के 
के ये लेख जिन स्तम्भों पर उत्कीर्ण हे, वे राजा मूलवर्मा के यज्ञों में यूप के तौर 
पर प्रयुक्त होने के लिये बनाये गये थे। इन यज्ञों के श्रवबसर पर वजग्नकेश्वर तीर्थे 
में बीस हजार गोएं और बहुत सा दान दिया गया था । 
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पूर्वी बोनियो में भी बहुत से ऐसे ध्वंसावशेष मिले हें, जो इस द्वीप में हिन्दू- 
संस्कृति की सत्ता के अकाट्य प्रमाण हें । इनमें कोम्बेड की गुफा सबसे महत्त्व- 
पूर्ण है । यह गुफा तेलेन नदी की ऊपरी धारा के पूर्व में स्थित है। गुफा में दो 
कोठरियां है । पिछली कोठरी में बलुए पत्थर से बनी हुई बारह मूर्तियां हें, जो 
शिव, गणेश, नन्दी, अगस्त्य, नन्दीश्वर, ब्रह्मा, स्कन्द और महाकाल की हें । अ्न्यत्र 
भी बोनियो द्वीप में प्राचीन युग के बहुत से ऐसे अवशेष मिले हैं, जो वहां पौरा- 
णिक और बौद्ध-धर्मों की सत्ता को सिद्ध करते हैं । 

फिलिप्पीन और सेलेबीज द्वीपों तक से ऐसी मूर्तियां मिली हैं, जो इन सुदूरवर्ती 
हद्वीपों तक में भारतीय संस्कृति और धर्म के प्रचार का प्रमाण उपस्थित करती 
हे । 

दक्षिण-पूर्वी एशिया में बृहत्तर भारत के विकास का अ्नुशीलन करते हुए 
हमे यह द्‌ प्टि में रखना चाहिये, कि सुदूर पूर्व के इन उपनिवेशों की स्थापना किसी 
राजा या सम्राट्‌ की क॒ृति नहीं थी। जिस प्रवृत्ति से श्रायं लोग भारत में दूर-दूर तक 
बसे थे, उसी से वे बंगाल की खाड़ी को पार कर इन प्रदेशों में भी आबाद हुए 
थे। प्राचीन समय में शआ्रार्यों में उत्तट जीवनी शक्ति थी, और वे विध्न-बाधाश्रों 
की परवाह न करते हुए दूर-दूर तक जाकर बसने में तत्पर रहते थे। राजकुमारों 
और योद्धाओ्ों की महत्त्वाकांक्षायें, व्यापारियों की धनलिप्सा और मुनियों व 
भिक्‍्खुओं की धर्मसाधना--इन सब प्रवृत्तियों ने मिलकर भारत के इन उपनिवेशों 
को जन्म दिया था। भारत के साथ इनका बहुत निकट संबंध था । धर्म-प्रचारक 
और व्यापारी इनमे निरंतर आते-जाते रहते थे । समुद्रगुप्त जसे प्रतापी दिग्विजयी 
सम्राट इन उपनिवेशों को भी अपने चातुरंत साम्राज्य में सम्मिलित करने के लिये 
प्रयत्न करते थे । वस्तुत:, ये उपनिवेश भारत के ही अ्रंग थे। यह बात बड़े महत्त्व की 
है, कि सुदूर पूव का यह सारा एशिया इस युग में भारतीय धर्म और सम्यता 
का अनुयायी था। वहां अपना पर जमाकर भारतीय लोग चीन के विशाल भूखंड 
में अपने धर्म और व्यापार का प्रसार करने में लगे थे, और इस प्रकार एशिया 
का बहुत बड़ा भाग इस युग में भारतीय जीवन और संस्कृति से अनुप्राणित हो 
रहा था । 


(३) उत्तर-पश्चिम का बृहत्तर भारत 


उत्तर-पर्चिमी भारत के गांधार और कंबोज बौद्ध-काल के सोलह महाजन- 
पदों में सम्मिलित थे । कंबोज का अभिप्राय हिन्द्रकृश पर्वत से परे पामीर के 
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पावंत्य प्रदेश और बदख्शां से है। गांधार राज्य में सिन्ध नदी के पूर्वी और 
पश्चिमी प्रदेश अन्तगंत थे, जिनकी राजधानी क्रमश: तक्षशिला और पुष्करावती 
थीं। प्राचीन समय में गान्धार और कम्बोज भारत के ही अंग थे, इसीलिये उनकी 
गणना बौद्ध-युग के सोलह महाजनपदों में की जाती थी । पर प्राचीन समय में 
भारतीयों ने गान्धार और कम्बोज से भी परे बाल्हीक (बल्ख) से भी 
आगे बढ़कर अपनी संस्कृति और धमं का विस्तार किया, और इस प्रकार 
बृहत्तर भारत के एक नये क्षेत्र का निर्माण किया। इस प्रक्रिया का प्रारंभ मौयं काल 
में हुआ था । सम्राट अशोक की धर्मंविजय की नीति के कारण खोतन तथा 
उसके समीपवर्ती प्रदेशों में किस प्रकार भारतीय उपनिवेशों का सूत्रपात हुत्रा, 
ओर कंसे वहां बौद्ध-धमं का प्रचार हुआ, इसपर हम पहले प्रकाश डाल चुके हें । 
श्रशोक के समय में जिस प्रक्रिया का प्रारंभ हुआ था, वह गुप्त-काल में पूर्ण विकास 
को प्राप्त हुई । इस सारे प्रदेश में अनेक भारतीय उपनिवेशों का विरतार हुम्रा, 
जिनमें भारतीय लोग बड़ी संख्या में जाकर आबाद हुए । मूल निवासियों के साथ 
विवाह करके उन्होंने एक नई संकर जाति का विकास किया, जो धर्म, सभ्यता, 
भाषा और संस्कृति में भारतीय ही थी । 

इस क्षेत्र के राज्य--इस उत्तर-पश्चिमी बृहत्तर भारत में निम्नलिखित 
राज्य सम्मिलित थे-(१) शैलदेश (काशगर), (२) चौक्कुक (यारकंद), 
(३) खोतन्न (खोतन), (४) चल्मद (शान शान), (५) भरुक (पोलुकिया ), 
(६) कुची (कुचर), (७) अग्निदेश (करासहर) और (5८) कोचांग 
(तुर्कान) । इन आठ राज्यों में खोतन और कुची सबसे मुख्य थे, और इनके भी 
परे के चीन व अन्य राज्यों में भारतीय धर्म व संस्कृति के प्रसार में इन्होंने बड़ा 
महत्त्वपूर्ण काये किया था । 

चौक्कुक, खोतन्न, शेलदेश और चल्मद में भारतीयों की आबादी बहुत थी। 
इनमें बहुत बड़ी संख्या में भारतीय लोग आबाद हुए थे | कंबोज और गांधार 
से इनका व्यापार-संबंध भी बहुत घनिष्ठ था। व्यापार के कारण ये निरंतर 
भारत मे आते-जाते रहते थे यहां की भाषा भी प्राकृत थी, जो उत्तर-परिचमी 
भारत की प्राकृत भाषा से बहुत मिलती-जुलती थी। पहले यह भारतीय प्राकृत 
खरोष्ठी लिपि में लिखी जाती थी । मौय काल में यह लिपि सारे उत्तर-पश्चिमी 
भारत में प्रचलित थी । अब गुप्त-काल में इन उपनिवेश्ञों में भी ब्राह्मी लिपि का 
प्रयोग होने लगा था । ब्राह्मी लिपि के साथ-साथ संस्कृत भाषा का भी इन उप- 
निवेशों में प्रसार हुआ । यद्यपि स्वंसाधारण लोग प्रानी प्राकत का ही प्रयोग 
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करते थे, पर सुशिक्षित लोग संस्कृत का अध्ययन अ्रवश्य करते थे । चौथी सदी 
के अंत में जब प्रसिद्ध चीनी यात्री फाइयान इस प्रदेश में आया, तो यहां का वर्णन 
करते हुए उसने लिखा, कि इन प्रदेशों के निवासी धर्म और संस्कृति की दृष्टि 
से भारतीयों के बहुत समीप हें। भिक्ष्‌ लोग सब संस्कत पढ़ते हें, और बौद्ध-धर्म 
की भारतीय पुस्तकों का अ्रध्ययन करते हें । यही कारण है, कि इस समय बहुत 
से प्राचीन संस्कृत ग्रंथ इस प्रदेश से प्राप्त हुए हे । अनेक ग्रंथ संस्कृत के साथ-साथ 
वहां की पुरानी स्थानीय भाषाओं में भी हैं । इन प्रदेशों की अपनी भाषाञ्रों का 
परिचय पहले-पहल इन्हीं ग्रंथों से मिलता हैं । 

खोतन-गुप्त-काल में खोतन किस प्रकार भारतीय धर्म और संस्कृति का 
महत्त्वपूर्ण केन्द्र था, यह बात हमें प्राचीन अनुश्रुति व पुरातत्व संबंधी अवशेषों से 
ज्ञात होती है । खोतन में बौद्ध-धर्मं की दशा का वर्णन फाइयान ने इस प्रकार किया 
हँ- यहां के निवासी बौद्ध-धर्म के अनुयायी हे । भिक्षुओं की संख्या हजारों में है । 
अधिकांश भिक्षु महायान संप्रदाय के अनुयायी हें । साधारण लोग अपने-अपने 
घरों में निवास करते हे । प्रत्येक घर के सामने बौद्ध स्तृप बनाये गये हे । इनमें से 
कोई भी ऊंचाई में बीस फीट से कम नहीं हें ।” 

फाइयान खोतन के गोमती विहार में ठहरा था । इस विहार में तीन हजार 
के लगभग बौद्ध भिक्‍ख्‌ निवास करते थे । जब घंटी बजती थी, तीन हजार भिक्‍ख्‌ 
भोजन के लिये एक स्थान पर एकत्र हो जाते थे, सबके मुख पर गंभीर मुद्रा दिखाई 
पड़ती थी । फाइयान के अनुसार सब भिक्‍ख्‌ बाकायदा बठकर चुप रहते हुए 
भोजन करते थे । भोजनपात्रों तक की खड़-खड़ नहीं सुनाई पड़ती, सब ओर 
शांति विराजती है । श्रगर भोजन परोसनेवालों को कुछ कहने की जरूरत होती 
है, तब भी उन्हें आवाज नहीं दी जाती । केवल इशारा कर दिया जाता है ।” 
फाइयान के समय में खोतन में चौदह बड़े बौद्ध विहार थे। उनके अतिरिक्त 
छोटे-छोटे विहार और भी बहुत से थे। जैसे भारत में रथयात्रा का जलूस निकलता 
है, वेसे ही खोतन में बौद्धों की एक बहुत बड़ी रथयात्रा निकलती थी। इस 
अवसर पर सारे शहर की सफाई की जाती थी। मकान सजाये जाते थे। जलूस 
में सबसे आगे गोमती विहार के तीन हजार भिकक्‍ख्‌ रहते थे। शहर से तीन यां 
चार ली की दूरी पर चार पहियोंवाली एक बड़ी रथ तैयार की जाती थी। इसकी 
ऊंचाई तीस फीट से अधिक रक्‍्खी जाती थी । यह एक चलता-फिरता चेत्य-सा 
होता था, जिसे तोरण झ्रादि से खूब सजाया जाता था। रथ के ठीक बीच में भग- 
वान्‌ बद्ध की मूर्ति स्थापित की जाती थी । केंद्र की बुद्ध-मूति के पीछे और भगल- 
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बगल में बोधिसत्वों और देवों की मूर्तियां रखी जाती थीं। ये सब मूतियां सोने 
श्रौर चांदी की होती थीं । जब रथयात्रा का जलूस शहर के मुख्य द्वार से सौ गज 
की दूरी पर होता था, तो राजा उसका स्वागत करता था । इस अवसर पर वह 
राजकीय वेश उतारकर उपासकों के वस्त्र धारण करता था और नंगे पेर चलकर 
अ्रपन पादर्व॑चरों के साथ रथयात्रा के स्वागत के लिये आ्रागे बढ़ता था । मूर्ति के 
सम्मुख आने पर राजा फूलों और सुगंधि से उसकी अ्रचना करता था। इसके 
बाद फाइयान ने नये राजकीय विहार का वर्णन किया है, जिसे बनकर तैयार 
होने में अस्सी साल लगे थे। यह २५० फीट ऊंचा था, और सोने-चांदी से इसे 
भली भांति विभूषित किया गया था । भिक्षुओं के निवास के लिये इसमें सुन्दर 
भव्रन बनाये गये थे, और दूर-दूर के राजा इसके सम्मान में बहुमूल्य भेंट और 
उपहार भेजा करते थे | फाइयान के इस विवरण से भली-भांति स्पष्ट हो जाता 
हैँ, कि चौथी सदी में सारा खोतन बौद्ध-धर्म का अ्रनुयायी था । राजा और प्रजा, 
सब बुद्ध के भक्त थे। इस देश के विहार और चेत्य सब इस काल में खूब फूल- 
फल रहे थे । उनमें हजारों भिक्‍्खु निवास करते थे, जो न केवल बौद्ध-धर्म के 
प्रसार के लिये तत्पर रहते थे, पर विद्या के अध्ययन और शिक्षा में भी समय 
व्यतीत करते थे । खोतन के ये विहार शिक्षा के बड़े महत्त्वपूर्ण केन्द्र थे । संस्कृत 
के बहुत से बौद्ध ग्रंथ इनमें संगृहीत रहते थे। अनेक महत्त्व के ग्रंथ जो भ्रन्यत्र नहीं 
मिल सकते थे, खोतन में प्राप्त हो जाते थे । यही कारण है, कि धमंक्षेत्र नाम का 
बौद्ध विद्वान्‌ जो इस समय चीन में प्रचार का कार्य कर रहा था, ४३३ ईस्वी में 
महापरिनिर्वाण सूत्र की खोज में खोतन आया था । 

खोतन में कई स्थानों पर प्राचीन बौद्ध-काल के अ्रवशेष मिले हें। इसमें 
योत्कन, रावक, दण्डन उलिक और नीया मुख्य है । इन सब स्थानों पर जो खुदाई 
पिछले दिनों में हुई है, उससे बौद्ध विहारों और चैत्यों के बहुत-से खण्डहर, 
मूर्तियों और प्रतिमाओं के श्रवशेष तथा बहुत-से हस्तलिखित ग्रंथ व चित्र उपलब्ध 
हुए हें । खोतन में आठवीं सदी के श्रंत तक भारतीय संस्कृति और धर्म का 
खूब प्रचार रहा । बाद में इस्लाम के प्रवेश ने इस भारतीय उपनिवेश के स्वरूप 
को ही बिलकुल बदल दिया। चीन में जो बौद्ध-धमं का प्रसार हुआ उसका प्रधान 
श्रेय खोतन और उसके समीप के मध्य एशिया के भ्रन्य प्रदेशों के बौद्ध-भिक्‍्खुओं 
को ही है । उसी को आ्राधार बनाकर भिक्‍ख्‌ लोग चीन में दूर-दूर तक गये, और 
धीरे-धीरे सारे चीन को बौद्ध-ध्ं का अनुयायी बनाने में सफल हुए। गुप्त- 
काल में खोतन का यह भारतीय उपनिवेश बहुत ही समुद्ध दशा में था । गांधार, 
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कंबोज के कुशाण राजा भी बौद्ध-धर्म के अनुयायी थे । पर जब गुप्त-सम्राटों ने 
इन कुशाणों को अपना अधीनस्थ राजा बना लिया, तब तो भारत और खोतन 
का संबंध और भी घनिष्ठ हो गया । 

खोतन में न केवल बौद्ध-युग के अवशेष मिले है, अपितु बहुत से लेख भी 
प्राप्त हुए हें । इनमें मासी मजार (खोतन नगर से १३ मील दूर), नीया और 
लोन लन्‌ में प्राप्त हुए लेख महत्त्वपूर्ण हें। ये लेख खरोष्ठी लिपि में हे, और काष्ठ- 
पट्टिकाओं पर लिखें गये हे । इन पटद्टिकाओं की लम्बाई ७३ से १५ इंच तक 
भर चौड़ाई १३ से २३ इंच तक है । कुछ पट्टिकायें चौकोर भी हें । इनको पत्र 
की तरह भेजते हुए लिफार्फ की तरह दूसरी काष्ठ-पट्टिकाओं से ढककर मुहर 
लगा दी जाती थी । लिफाफे का काम करनेवाली पद्टिकाओ्रों पर एक तरफ पाने- 
वाले का नाम और दूसरी तरफ पत्रदूत का नाम रहता था । खरोष्ठी लिपि में 
लिखे हुए कुछ पत्र ऐसे भी मिले हें, जो चमड़े पर लिखे गये हें । नीये से मिले इन 
चमंपत्रों की लम्बाई ६ से १२ इंच तक है, और चौड़ाई २ से ६ इंच तक । ये सब 
पत्र प्रायः राजकीय लिखा-पढ़ी से सम्बन्ध रखते हें, और इनकी भाषा धम्मपद 
की प्राकत भाषा से मिलती-जुलती हैँ । खोतन में प्राप्त हुए इन लेखों का समय 
दूसरी श्र तीसरी सदी ई० प० के लगभग का माना जाता हैं । 

खोतन के प्राचीन इतिहास के विषय में भी कुछ बाते उल्लेखनीय हें । तिब्बती 
प्रनुश्नुति के अनुसार तीसरी सदी के प्रारम्भ में खोतन 'का राजा विजयसम्भव 
था । उसके वंशजों के नाम भी तिब्बती अनुश्रुति द्वारा ज्ञात होते हे, और इस 
वंश के सभी राजाओं के नाम के साथ विजय लगा हुआ हैँ । राजा विजयसम्भव 
के गूरु श्रायं वेरोचन थे, जिन्होंने खोतनी भाषा के लिये एक लिपि तैयार की, 
जो भारत की ब्राह्मी लिपि के आधार पर बनाई गई थी । विजयसम्भव के वंश 
सें राजा विजयवीय बहुत प्रसिद्ध हुआ । उसने अपने गूरु भारतीय भिक्षु बुद्धदृत 
के तत्त्वावधान में अनेक विहारों और स्तूपों का निर्माण कराया था । 

कुची' या क्चा-खोतन की तरह कुची का राज्य भी भारतीय संस्कृति का 
केंद्र था । पुराणों में सम्भवतः इसी को कुशद्वीप कहा गया है। वराहमिहिर ने 
बृहत्संहिता में शक, पल्हव आदि के साथ कुशिक जाति का भी उल्लेख किया हैं, 
जो कुची के निवासियों को ही सूचित करती हैँ । एक संस्कृत चीनी कोश में 
इसका नाम कुचिन्‌' दिया गया है, और वरतंमान चीनी भाषा में इसे कची कहते 
हैं । कुची या कूचा का यह राज्य उत्तरी तरिम-उपत्यका में श्थित था। यहां के 
निवासियों में भी भारतीयों की संख्या बहुत थी। चौथी सदी के शुरू तक यह सारा 
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प्रदेश बोद्ध-धर्म का अनुयायी हो चुका था, और प्राचीन चीनी अनुश्रुति के अनुसार 
इसमें बौद्ध विहारों और चेत्यों की संख्या दस हजार तक पहुंच चुकी थी | चीन 
के प्राचीन इतिवृत्त के अनूसार कुची के राज्य में बहुत से विहार थे। ये बहुत ही 
सदर और विशाल बने हुए थे। राजप्रासाद में भी बुद्ध की मृतियों की उसी तरह 
प्रव॒रता थी, जैसे किसी विहार में होती है । तामू के विहार में १७० भिक्‍ख्‌ रहते 
थे । पर्वत के ऊपर बने हुए चली के विहार में ५० भिक्खुओं का निवास था। राजा 
ने जो नया विहार बनवाया, उसे किएन म्‌ कहते थे, और उसमे ६० भिक्‍ख्‌ रहते 
थे । वेनसू के राजकीय विहार में भिक्‍्खओों की संख्या ६० थी । ये चारों विहार 
ब॒द्धस्वामी नाम के आचाय॑ द्वारा संचालित हो रहे थे । कोई भिक्‍्ख्‌ एक स्थान 
पर तीन महीने से अधिक समय तक नहीं रह पाता था। बुद्धस्वामी के निरीक्षण 
में तीन अ्रन्य विहार थे, जिनमें क्रशः १८०, ५० और ३० भिक्‍ख्‌ रहते थे । इनमें 
से एक विहार में केवल भिक्‍खुनियां ही रहती थीं । ये भिक्‍खुनियां प्रायः राज- 
घरानों की थीं । पामीर के प्रदेश में जो विविध भारतीय उपनिवेश थे, उन्हीं के 
राजकुलों की कुमारियां भिक्षुत्रत लेकर इन विहारों में रहती थीं, और बोद्ध- 
धरम का बड़ी तत्परता के साथ पालन करती थीं । 

कुची के राजाओं के नाम भी भारतीय थे । वहां के कुछ राजाओं के नाम 
स्वर्णदेव, हरदेव, सुवर्णपुष्प और हरिपुष्प हैं, जो इस राज्य के भारतीय संस्कृति 
के गढ़ होने के स्पष्ट प्रमाण हें । कुची में जो खुदाई पिछले दिनों में हुई हे, उसमें 
विहारों और चेत्यों के बहुत से अश्रवशेष मिले हें। इसमें संदेह नहीं, कि खोतन के 
समान कुची भी भारत का एक समृद्ध तथा वेभवशाली उपनिवेश था । 

इस प्रसंग में आचाय कुमारजीव का उल्लेख करना बहुत आवश्यक है । उसके 
पिता का नाम कुमारायन था। वह भारत के एक राजकुल में उत्पन्न हुआ था, 
पर भ्रन्य अनेक राजकुमारों की तरह वह भी युवावस्था में ही बौद्ध भिक्ष्‌ बन गया 
था। भिक्ष्‌ होकर वह कुची पहुंचा । वहां के राजा ने उसका बड़े समारोह से स्वागत 
किया और उसकी विद्या तथा ज्ञान से प्रभावित होकर उसे राजगुरु के पद पर 
नियुक्त किया । पर कुमारायन देर तक भिक्ष नहीं रह सका । कुची के राजा की 
बहन जीवा उसपर मोहित हो गई, और भरत में दोनों का विवाह हो गया । इनके 
दो संतानें हुई, कुमारजीव और पुष्यदेव । जब कुमारजीव की आयू केवल सात 
बषं की थी, तो उसकी माता जीवा भिक्‍खुनी हो गई, और अपने योग्य तथा होन- 
हार पुत्र को लेकर भारत आई । भारत आने में उसका उद्देश्य यह था, कि कुमार- 
जीव को बौद्ध-धमं की ऊंची से ऊंची शिक्षा दी जावे। श्ननेक प्रदेशों का भ्रमण 
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करने के बाद जीवा काश्मीर आई | वहां उन दिनों बंधुदत्त नाम का बौद्ध आचार्य 
बड़ा प्रसिद्ध था। वह काश्मीर के राजा का भाई था, और अपने पांडित्य के लिये 
उसका नाम दूर-दूर तक फेला हुआ था। बंधुदत्त के चरणों में बैठकर कुमारजीव 
ने सब बौद्ध आगम को पढ़ा, और धीरे-धीरे वह एक प्रकांड पंडित हो गया । 
काइ्मीर में विद्याग्रहण करने के बाद कुमारजीव शलदेश (काशगर) आया, 
और वहां उसने चारों वेदों, वेदांगों, दशन और ज्योतिष आदि का अध्ययन किया । 
उस समय शलदेश प्राचीन वेदिक धर्म का बहुत बड़ा केंद्र था। इसीलिये कुमा रजीव 
ने वैदिक साहित्य का वहां जाकर अध्ययन किया था। शैलदेश से वह चोक्कुक 
(यारकंद ) गया और वहां उसने नागार्जुन, आ्रायंदेव आदि प्रसिद्ध आचार्यो के ग्रंथों का 
अ्नृशीलन किया । इसके बाद उसने चोक्‍्कुक में महायान संप्रदाय में बाकायदा 
प्रवेश किया | इस प्रकार बौद्ध और वेदिक साहित्य का पूर्ण पंडित होकर वह कुची 
वापस लौटा । अपनी मातृभूमि में उसने ग्रध्यापन का कार्य शुरू किया । उसकी 
विद्कत्ता की कीति सुनकर दूर-दूर के विद्यार्थी उसके पास शिक्षा ग्रहण करने के 
लिये झ्ाने लगे और थोड़े ही समय में कुची विद्या का एक महत्त्वपूर्ण केंद्र बन गया । 
पर कुमारजीव देर तक कुची में नहीं रह सका। ३८३ ईस्वी के लगभग 
कुची पर चीन ने आक्रमण किया। चीन की विशाल शक्ति का मुकाबला कर सकना 
कुची जैसे छोटे से राज्य के लिये संभव नहीं था। फिर भी वहां के राजा ने 
वीरता के साथ युद्ध किया, पर अंत में कुची पर चीन का अधिकार हो गया । जो 
बहुत से कदी कुची से चीन ले जाये गये, उनमें कुमारजीव भी एक था। पर सूर्य 
देर तक बादलों में नहीं छिपा रह सकता । कुमारजीव की विद्या की ख्याति चीन 
में सत्र फल गई, और वहां के सम्राट ने उसे अपने राजदरबार में आमंत्रित किया । 
४०१ ई० में कुमारजीव चीन की राजधानी में पहुंचा । वहां उसका बड़ा सत्कार 
हुआ । वह संस्कृत और चीनी का अनुपम विद्वान था। शास्त्रों में उसकी अप्रतिहत 
गति थी । ग्रतः उसे यह कार्य सुपुर्दे किया गया, कि वह संस्कृत के प्रामाणिक बोद्ध 
ग्रंथों का चीनी भाषा में अ्रनुवाद करे । इस कार्य में उसकी सहायता के लिये 
अन्य बहुत से विद्वान नियत कर दिये गये । दस वर्ष के लगभग समय में उसने 
१०६ संस्कृत ग्रंथों का चीनी भाषा में भ्रनुवाद किया। महायान संप्रदाय का 
चीन में प्रसार कुमारजीव द्वारा ही हुआ । उसके पांडित्य की कीति सारे चीन 
में फैली हुई थी। उससे शिक्षा ग्रहण करने के लिये दूर-दूर से चीनी विद्यार्थी और 
भिक्ष्‌ उसकी सेवा में पहुंचते थे । 
अपने कार्य में सहायता के लिये कुमारजीव ने बहुत से विद्वानों को भारत 
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से चीन बुलाया । वह भारत में शिक्षा ग्रहण कर चुका था। काश्मीर के बौद्ध 
पंडितों से उसका घनिष्ठ परिचय था । उसके अनुरोध से जो भारतीय विद्वान 
चीन गये, उनमें पुण्यत्रात, बुद्धयश, गौतम संघदेव, धर्मयश, गुणवर्मन, गृणभद्र 
और बुद्धवर्मन के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं । चीन में जो बौद्ध-धर्म का 
प्रसार हुआ, उसमें ये सब कुमारजीव के सहयोगी थे। चीन में इन विद्वानों का 
बड़ा ऊंचा स्थान है । ये सब वहां धमंगुरु और धर्माचायं के रूप में माने जाते हें । 
इन्हीं के साहस, पांडित्य और लगन का यह परिणाम हुआ, कि धीरे-धीरे सारा 
चीन बौद्ध-धर्म का अनुयायी हो गया । आ्राज चीन में जो सैकड़ों बौद्ध ग्रंथ उपलब्ध 
होते है, यह इन्हीं विद्वानों की कृति का परिणाम है। इन ग्रन्थों में बहुत से श्रब 
अपने संस्कृत के मूलरूप में नहीं मिलते, पर चीनी अनुवाद के रूप में वे अब भी 
चीन में विद्यमान हे । श्रब उनका फिर से संस्कत रूपांतर किया जा रहा है । 

कुमारजीव के निमंत्रण पर जो विद्वान्‌ चीन गये थे, उनके अ्रतिरिक्त भी 
ग्रनेक बौद्ध पण्डित इस काल में चीन गये । ये सब चीन में ही बस गये, और वहीं 
पर इनकी मृत्यु हुई। झाचाये कुमारगुप्त की मृत्यु ४१२ ई० प० में चीन में ही 
हुई थी । 

तुर्फान-कुची या कूचा से पूव में तुर्फान नाम का मरु देश हे, जिसमें बहुत 
से प्राचीन नगरों के ध्वंसावशेष पाये जाते हैं । इस मरुभूमि में भी संस्कृत, चीनी 
ईरानी और तुर्की भाषाओ्रों के बहुत से हस्तलेख उपलब्ध हुए हे । पांचवीं सदी 
ईस्वी तक इस देश में बौद्ध-धर्म का भलीभांति प्रचार हो गया था, और वहां के 
राजा चाउ (मृत्यूकाल ४८० ई० प० ) ने मंत्रेय का मन्दिर बनवाकर एक लम्बा 
लेख उसकी स्थापना की स्मृति में उत्कीणं कराया था । इस प्रदेश से भी बौद्ध- 
मूर्तियों और विहारों के भग्नावशेष मिले हें। 

काशगर-राजा कनिष्क के साम्राज्य में खोतन के समान काशगर का प्रदेश 
भी सम्मिलित था। सम्भवतः उसी समय से वहां बौद्ध-धर्म का प्रचार हुआ । 
४०० ईस्वी के लगभग जब चीनी यात्री फाहियान काशगर आया था, तो वहां 
पंचवाषिक महोत्सव मनाया जा रहा था, जिसमें भगवान्‌ ब्‌द्ध की अस्थि (धातु 
या शरीर) के दर्शन किये जाते थे। काशगर में उस समय एक बौद्ध विहार था,, 
जिसमें १००० भिक्ष्‌ निवास करते थे । ये भिक्ष्‌ महायान सम्प्रदाय के अनुयायी 
थे । ४६० ईस्वी में काशगर के राजा ने चीन के दरबार में बुद्ध के चीवर को भेजा 
था । चीनी यात्री ह्य नत्सांग के यात्राविवरण से भी काशगर में बौद्ध-धर्म की 
सत्ता प्रमाणित होती है । 
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प्राचीन ऐतिहासिक निधियां-उत्तर-पश्चिमी बृहत्तर भारत के भन्य राज्यों 
के सम्बन्ध में कोई महत्त्व की ऐसी बात नहीं है, जिसके उल्लेख की यहां आवश्य- 
कता हो । पर इस प्रसंग में उन ऐतिहासिक निधियों का जिक्र करना उपयोगी 
है, जो इस क्षेत्र के विविध प्रदेशों में उपलब्ध हुई हे । बीसवीं सदी में रूस, फ्रांस, 
जमनी, ब्रिटेन आदि पादरचात्य देशों के पुरातत्त्ववेत्ताओं को इस प्रदेश में अ्रनेक 
स्थानों पर ऐसे अवशेष प्राप्त हुए हें, जिनसे इसके प्राचीन इतिहास के विषय 
में भ्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण सामग्री हाथ लग गई है । 

कुची से पूरे की ओर करासहर, तुर्फान आदि को पार कर चीन की सीमा 
के पास तुन-ह्वाझ नामक स्थान है । इसके दक्षिण-पश्चिम में नंगे पहाड़ों की 
पंक्तियां है, जो खोदकर बनाई गई गफाओं के कारण मधुछत्र-सी प्रतीत होते 
हे । इन्हें सहस्न बुद्ध गृहा विहार कहते हे । तुन-द्धवाहू की प्राचीन गुफायें चौथी 
सदी ईस्वो में बनाई जानी शुरू हुई, और छठी सदी तक बनती रहीं । सहस्र 
बुद्ध गृहा विहार की ये गृफायें तुन-ह्वार से नी मील हें, और एक हजार गज से 
भी अधिक दूरी तक फैली हुई हे । इन गुफाओं की भित्तियों पर बहुत से चित्र हैं, 
झौर उनमें बहुत सी सुन्दर मूर्तियां भी विद्यमान हैं । भारत की अजन्ता गुफाओं 
में जिस ढंग के चित्र हे, वेसे ही इनमें भी हें । भेद यह है, कि सहस्न बुद्धगुहाओं 
के चित्र श्रधिक सुरक्षित दशा में हें । तुन-ह॒वांछ के समीप के ये गृहाचित्र भारतीय 
कला, गान्धार कला और चीनी कला के सम्समिश्रण के परिणाम हैं। अनेक चित्रों 
में ग्रीक, ईरानी और नेपाली शेली का प्रभाव भी दृष्टिगोचर होता है । चित्र 
दो प्रकार के हे, बोधिसत्वों, अहँतों और देवताओं के, और सांसारिक जीवन के 
साथ सम्बन्ध रखनेवाले । इन गृहाओं की मूत्तियां प्रधानतया बौद्ध-धर्म के महा- 
यान सम्प्रदाय के साथ सम्बन्ध रखती हैं । 

तुन-हवाझू की गुहाओं में केवल चित्र और मूर्तियां ही उपलब्ध नहीं हुईं, 
अपितु वहां पुस्तकों का एक बहुत बड़ा भण्डार भी प्राप्त हुआ है । सहस्न बुद्ध- 
गृहा विहार की एक गुफा को खोदते हुए अकस्मात्‌ एक छोटी गुफा निकल आई, 
जो हस्तलिखित पुस्तकों से बिलकुल भरी हुई थी । ये पुस्तकें चीनी तिब्बती 
उद्गुर और संस्कृत भाषाओं में लिखी हुई है । इनमें से बहुत सी पुस्तकों में ब्राह्मी 
और खरोष्टी लिपियों का प्रयोग किया गया हैं। तुन-ह्वांड के समीप की गुफाओ्रों 
में जो पुस्तक-भण्डार मिला है, उसकी पुस्तक-संख्या हजारों में है । भ्रभी इसकी 
सूची पूर्ण रूप से नहीं बन सकी है । पर फ्रांस, ब्रिटेन आदि के विद्वान इसे अपने 
देशों में ले गये हें । 
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तुन-ह्वाडः के समान कूचा, कासगर और लोलन आदि मध्य एशिया के अन्य 
ध्थानों से भी प्राचीन पुस्तक प्राप्त हुई हे, और इस प्रदेश के ये पुस्तक-भण्डार मध्य 
एशिया में भारतीय धर्म भाषा और संस्कृति के प्रचार के ठोस प्रमाण हें । 

तुन-ह॒वांझ की गुफाशों का बड़ा भाग चौथी सदी से छठी सदी तक बना था ॥ 
पर बाद में भी इन गुफाशों का निर्माण होता रहा । चौदह॒वीं सदी तक अनेक 
श्रद्धालू राजा और सम्पन्न पुरुष यहां विहारों, मूर्तियों और चेत्यों के निमित्त 
गुहाओं का निर्माण कराते रहे। आठवीं से चौदहवीं सदी तक के भी बहुत से उत्कीर्ण 
लेख इस स्थान से मिले हें, जिनमें सहस्रबुद्ध गृहाविहार के लिये दान, नवनिर्माण 
और पुनर्निर्माण का उल्लेख है । 

इस विवरण द्वारा यह सुगमता से समझा जा सकता है, कि दक्षिण-पूर्वी 
एशिया के समान मध्य एशिया में भी प्राचीन समय में बृहत्तर भारत का अ्रंग 
था। इस क्षेत्र में न केवल भारतीय धर्म का ही प्रचार था, शञ्रपितु यहां की भाषा 
भर संस्कृति पर भी भारत का प्रभाव था । 


(४) हुणों का भारतीय बनना 


मुप्त-काल में भारतीय धर्मों में श्रद्धितीय जीवनी शक्ति थी । न केवल बौद्ध 
अपितु जैन, शैव, वैष्णव आदि अन्य भारतीय धर्मो में भी उस समय यह शक्ति 
विद्यमान थी, कि वे विदेशी जातियों को अपने धर्म में दीक्षित कर उन्हें भारतीय 
समाज का अंग बना सकें । यवन, शक और कुशाण लोग किस प्रकार भारत में 
भ्राकर भारतीय बन गये, यह हम पहले प्रदर्शित कर चुके हें । 

गुप्तकाल में जो हण भारत में आाक्रांता के रूप में प्रविष्ट हुए, उन्होंने शुरू 
में बड़ी बबंरता प्रदर्शित की, पर बाद में वे भी पूर्णतया भारतीय समाज के अंग 
बन गये । हण-राजा मिहिरगुल ने शेव-धर्म को स्वीकार कर लिया था। एक 
शिलालेख में लिखा है, कि स्थाणु शिव के अ्रतिरिक्त किसी के सम्मुख वह सिर 
नहीं झुकाता था । उसके जो सिक्‍के मिले है, उनपर त्रिशूल और नंदी के चिन्ह 
अंकित हे, और 'जयतु वृष: यह उत्कीर्ण किया गया है । 

उस समय के भारत की इस प्रवृत्ति को पुराणों में बड़े सुंदर रूप में वणित 
किया गया है । शक, यवन, हण आदि जातियों को गिनाकर पुराणकार ने भक्ति 
के आवेश में आकर कहा है, कि ये और अन्य जो भी पापयोनि जातियां हैं, वे सब ' 
जिस विष्ण्‌ के संपक्क में आकर शुद्ध हो जाती हैं, उस प्रभविष्णु विष्णु को नमस्कार 
हो । भगवान्‌ विष्णु की यह पतितपावनी शक्ति भारत में गुप्त-काल तक कायम 
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थी । मुसलिम धर्म के भारत-प्रवंश बाद यह शक्ति नष्ट हो गई, और उस समय 
के भारतीय अरब और तुक प्राक्रांताओं को अपने में नहीं मिला सके । 

शव और बौद्ध-धर्मं को स्वीकार करके हूण लोग भारतीय समाज के ही अंग 
बन गये । इस समय यह बता सकना बहुत कठिन है, कि शक, यवन, युइशि और 
हुण आक्रांताओं के वर्तमान प्रतिनिधि कौन लोग हें । ये सब जातियां बहुत बड़ी 
संख्या में भारत में प्रविष्ट हुई थीं। पर इनके उत्तराधिकारियों की हिन्दू-समाज 
में कोई पृथक सत्ता नहीं है । वस्तुतः ये हिंदू समाज में बिलकुल ही घुलमिल गई, 
आर हिंदुओं की विविध जातियों में गिनी जाने लगीं । जहां भारत की वतंमान 
अ्रनेक जातियां पुराने गणराज्यों की प्रतिनिधि हैं, वहां अनेक इन म्लेच्छ आक्रां- 
ताओों का भी प्रतिनिधित्व करती हें । पर इस समय के क्षत्रियों के अ्रंतगंत हैं, उनमें 
पाप या पापयोनिपन कुछ भी शेष नहीं हे । 

इस अध्याय को समाप्त करने से पूर्व एक बात और लिखनी आवश्यक है । 
जहां भारतीयों ने सुदूर पूर्व में व पामीर के उत्तर-पश्चिम में अपनी बस्तियां बसाई 
थीं, वहां प्राचीन सीरिया और मैसोपोटामिया में भी उनके छोटे-छोटे उपनिवेश 
विद्यमान थे । यूफ्रेटस नदी के तट पर उनके दो बड़े मंदिर थे, जिन्हें सेन्ट ग्रेगरी 
के नेतृत्व में ईसाइयों ने नष्ट किया था | यह घटना ३०४ ईस्वी की है । जब ईसा- 
इयों ने अपने धमंप्रसार के जोश में इन मंदिरों पर आक्रमण किया, तो भारतीय 
'लोग बड़ी वीरता के साथ उनसे लड़े । पर ईसाई उनकी अपेक्षा बहुत अ्रधिक संख्या 
में थे। भारतीयों को उनसे परास्त होना पड़ा । मैसोपोटामिया के ये प्राचीन 
भारतीय मंदिर नष्ट कर दिये गये, और इस प्रदेश की भारतीय बस्ती भी बहुत 
कुछ छिन्न-भिन्न हो गई । पर गुप्त-काल में भारतीयों ने इतनी दूर पर्श्चिम में भी 
झपनी बस्तियां कायम की थीं, यह ऐतिहासिक तथ्य हें । 
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पंतीसवां अध्याय 


गुप्त साम्राज्य का क्षय और उत्तरी भारत के विविध राज्य 
(१) गुप्त साम्राज्य का क्षय 


ग्प्तवंशी सम्राट्‌ स्कन्दगुप्त के शासन-काल के अन्तिम भाग में भारत पर 
किस प्रकार हणों के आ्राक्रमण शुरू हो गये थे, इसका उल्लेख हम पिछले अध्याय में 
कर चुके हूं । यद्यपि स्कन्दगुप्त हुणों से भारत की रक्षा करने गे समर्थ हुआ, पर 
उसके निर्बल उत्तराधिकारी इस बबंर जाति की बाढ़ को रोक सकने में असफल 
रहे। हण लोग असभ्य और जंगली थे, और वे टिड्डी दल के समान सभ्य संसार 
पर आक्रमण करने के लिये तत्पर थे। उन्हीं के आक्रमणों से पश्चिमी संसार 
में विशाल रोमन साम्राज्य छिन्न-भिन्न हुआ, और भारत में भी शक्तिशाली गुप्त- 
साम्राज्य उनके मुकाबले में नहीं टिक सका। यही कारण है, कि स्कन्दगुप्त के 
बाद गप्त-साम्राज्य का ह्वास प्रारम्भ हो गया। 

हुणों के आक्रमणों से भारत में जो भ्रव्यवस्था उत्पन्न हो गई थी, उससे 
लाभ उठाकर अनेक माण्डलिक व सामन्‍्त राजा स्वतन्त्र हो गये । प्रतापी गुप्त- 
सम्राटों ने अपने साम्राज्य का विस्तार करते हुए अन्य राजवंशों का मूलोच्छेद 
नहीं किया था। बहुत-से अन्य राजवंश गुप्त-सम्राटों की अ्रधीनता में अपने-अपने 
क्षेत्र में शासन करते रहे थे। गुप्तवंश के निर्बल पड़ते ही वे स्वतन्त्र हो गये, और 
उन्होंने अपने पृथक्‌ राज्य कायम कर लिये। इतना ही नहीं, उन्होंने समीप के 
प्रदेशों को जीतकर अपनी शक्ति का विस्तार भी शुरू किया। पाटलिपुत्र के निबल 
गृप्त-सम्राटों के लिये यह सम्भव नहीं था, कि वे इन राजवंशों को परास्त कर अपनी 
अधीनता में ला सकते। हुणों के आक्रमणों को रोकने की शक्ति भी गुप्त-सम्राटों 
में नहीं थी। पाटलिपुत्र के सम्राटों के लिये यह सम्भव भी नहीं था, कि वे सुदूर 
के प्रदेशों में हुणों का मुकबला कर सकें। यही कारण है, कि हणों की शक्ति 
का सामना करने की मुख्य उत्तरदायिता उन॑ राजवंशों पर आ पड़ी, जिन्होंने 
इस समय स्थानेश्वर (थानेसर), कन्नौज व मालवा में अपने स्वतनन्‍्त्र राज्य 
स्थापित कर लिये थे। इन राजवंशों के अनेक प्रतापी राजाओं ने हुणों के साथ 
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यूद्ध करन में अनुपम वीरता प्रदर्शित की, और उनके मुकाबले में अपनी सत्ता 
को कायम रख सकने में समर्थ रहे। अनेक गुप्तवशी धाजाओं ने भी हुणों के 
विरुद्ध संघ किया। पर इस कार्य का प्रधान श्रेय कन्नौज मालवा और थाने 
सर के राजवंशों को ही प्राप्त है, जो इस समय गप्तों की निबलता और हृणों के 
आाक्रमणों द्वारा उत्पन्न अ्रव्यवस्था के कारण स्वतन्त्र हो गये थे । 
इस समय (पांचवीं सदी के अन्त ओर छगी सदी के प्रारम्भिक भाग में) 
जो अनेक राजवंश उत्तरी भारत में स्वतन्त्र हुए, उनमें मुख्य निम्नलिखित थे- 
(१) कन्नौज का मोखरि-बंश, (२) स्थानेश्वर का वर्धनवंश ओर (३) वल्लभी 
का मेत्रक-वंग । विविध प्रदेशों में इन राजवंशों के स्वतन्त्र हो जाने पर भी मग्ध 
व उसके समीपवर्ती प्रदेशों में गृप्त-वंश का शासन कायम रहा, और उसके 
अनेक राजाओं ने अपनी शक्ति के विकास का भी प्रयत्न किया । इस अ्रध्याय 
में हम इन्ही राजबंशों के इतिहास पर प्रकाश डालेंगे । 
(२) मोखरि-वंश का अभ्युदय 
यशोधर्मा की विजयों के बाद गुप्त-साम्राज्य बहुत-कुछ शिथिल हो गया था। 
इस समय जिन राजवंशों ने भारत के विविध प्रदेशों में ग्रपनी शक्ति को बढ़ाना प्रारंभ 
किया, उनमें मोखरि-वंश मुख्य है । यह वंश बहुत प्राचीन था । शुगकाल में भी इसकी 
सत्ता के प्रमाण मिलते हे। इस वंश का मूल स्थान मगध में था। कदंब-बंश के 
संस्थापक मयूर शर्मा के एक शिलालेख के अनुशीलन से ज्ञात होता है, कि मौखरि 
लोगों का मगध के क्षेत्र में भी राज्य रह चुका था। कदंब-वबंश का प्रारम्भ तीस री सदी 
में हुआ | उस वंश के पहले राजा तीसरी सदी के अंत में और चौथी सदी के शुरू 
में राज्य करते थे। यदि उनके समय में मगध में मोखरि-वंश का शासन था, तो 
यह अ्रनुमान युक्तिसंगत होगा कि गुप्तवंश के शक्तिशाली राजा चंद्रगुप्त प्रथम 
ने लिच्छवि गण की सहायता से जिस मगध-कुल का उच्छेद कर पा-लिपुत्र पर 
श्रधिकार जमाया था, ८ट मौखरि-वंश का ही था। कौमुदी-महोत्सव नाटक में 
संदरवर्मा और कल्याणवर्मा के नाम के मगध-राजाओं का वर्णन हैँ, जिनके विरुद्ध 
चंडसेन कारस्फर ने षड़्यंत्र किया था। संभवतः ये राजा मौखरि-बंद के ही थे । 
उन्होंने कुशाण-साम्राज्य के पतनकाल की व्यवस्था से लाभ उठाकर मगध में 
अपना स्वतंत्र राज्य कायम कर लिया था। गुप्तों के उत्कर्ष के कारण ये साधारण 
सामंतों की स्थिति में रह गये । गुप्त-साम्राज्य के अंतर्गत गया के समीपवर्ती 
प्रदेश में मौखरियों का शासन था। वे गुप्त-सम्राटों की श्रधीनता स्वीकार करते 
थे, और उनके करद सामंत थे । इस वंश के तीन राजाञ्रों के नाम बराबर और 
५७० 
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नागार्जनी पहाड़ियों के गुहामंदिरों में उत्कीर्ण लेखों से ज्ञात होते हैं । ये राजा 
यज्ञवर्मा, शार्दूलवर्मा और अनंतवर्मा थे । कोई आइरचय नहीं, कि ये कौमुदी 
महोत्सव में वणित सुंदरवर्मा और कल्याण वर्मा के ही वंशज हों । 

मौखरि-वंश की एक अन्य शाखा कन्नौज में राज्य करती थी। ये भी गृप्त- 
सम्राटों के सामंत थे, और संभवत: गुप्तों के वेभवकाल में प्रांतीय शासक के रूप 
में नियुक्त होकर मगध से कन्नौज आये थे । पर जब हृणों के आक्रमणों और 
यशोधर्मा की विजयों के कारण गृप्त-साम्राज्य निबेल होने लगा, तो कन्नौज के ये 
मं.खरि-राजा स्वतंत्र हो गये । इस मौखरि-बंश के प्रथम तीन राजा हरिवर्मा, 
आदित्यवर्मा और ईश्वरवर्मा थे। इनमें से पहले दो राजा हरिवर्मा और आदित्य- 
वर्मा गृप्त-सम्राटों के सामंत थे, और उन्हीं के तरफ से कन्नौज का शासन करते थे । 
इनका गुप्त सम्राटों के साथ वेवाहिक संबंध भी था। आदित्यवर्मा की पत्नी गृप्त- 
बंश की राजकुमारी थी। इस विवाह के फारण उसकी स्थिति और अधिक बढ़ 
गई थी। उसके पुत्र ईव्वरवर्मा का शासनकाल ५२४ से ५५० ईस्वी तक है । 
इसी के समय में यशोधर्मा ने हूणों का पराभव किया था । हण राजा के विरुद्ध 
यशोधर्मा ने जिस विशाल सेनिक शक्ति का संगठन किया था, उसमें मौखरि ईश्वर 
भी सम्मिलित था। एक शिलालेख में मौखरि राजा द्वारा हुणों के पराजय 
का उल्लेख है । हणों पर यह विजय ईश्वरवर्मा ने किसी स्वतंत्र युद्ध में नहीं प्राप्त 
की थी। उसने हणों का मुकाबला करने के कार्य में यशोधर्मा का साथ दिया 
था और निःसन्देह इस गौरवपूर्ण विजय मे उसका भी बड़ा हाथ था। इस सैनिक 
विजय के कारण ईव्वरवर्मा का महत्त्व बहुत बढ़ गया और उसने कन्नौज के 
अपने राज्य में बहुत-कुछ स्वतंत्रता प्राप्त कर ली थी। यशोधर्मा के बाद गृप्त- 
साम्राज्य में जो उथल-पुथल मच गई थी, उसका लाभ उठाकर ईइ्वर वर्मा सामंत 
की जगह स्वतंत्र महाराज बन गया था । 

ईश्वरवर्मा के बाद ईशानवर्मा कन्नौज की राजगद्दी पर बैठा। उसका शासन- 
काल ५५० से ५७६ ईस्वी तक था। उसने अपनी शक्ति को बढ़ाना प्रारम्भ 
किया, ओर महाराजाधिराज की पदवी धारण की | परिणाम यह हुआ, कि गुप्त- 
सम्राट कुमारगुप्त तृतीय के साथ उसके श्रनंक युद्ध हुए । ईशानवर्मा की एक 
प्रशस्ति .के अनुसार उसने शआ॥रान्ध्र श्रौर गौड़ देशों का भी विजय किया था, और 
उत्तरी भारत में उसकी शक्ति बहुत विस्तृत हो गई थी । पर इसमें सन्देह 
नहीं, कि उसके साम्राज्य विस्तार के कारण गुप्तवंशी राजा कुमारणगुप्त 
तृतीय की सत्ता मगध में नष्ट नहीं हो सकी थी। 
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ईशांनवर्मा के बाद स्ंवर्मा कन्नौज का मौखरि राजा बना। यह अपने पिता 
के समान ही वीर और महत्त्वाकांक्षी था। गुप्तों के साथ उसने निरंतर युद्ध किये । 
इस समय गप्त-साम्राज्य का स्वामी दामोदरगुप्त था । उसे सर्ववर्मा ने परास्त 
किया। सर्ंवर्मा ने अपने साम्राज्य की सीमा को पूर्व में सोन नदी तक विस्तृत 
कर लिया। मगध और उसकी राजधानी पाटलिपुत्र अब भी गु॒प्तों के हाथ में रही, 
पर उनका साम्राज्य अब बहुत क्षीण हो चुका था। उत्तरी भारत की प्रधान 
राजनीतिक शक्ति अब गुप्तों के हाथ से निकलकर मौखरि-वंश के पास आ 
गई थी। सर्ववर्मा के समय में ही मौखरि-वंश सच्चे भ्रर्थों में अपनी स्वतंत्र शक्ति 
की कायम करने में समर्थ हुआ था । 

सर्वेवर्मा के बाद अवंतिवर्मा और फिर ग्रहवर्मा कन्नौज के राजा हुए। ग्रहवर्मा 
का विवाह स्थानेश्वर (थानेसर ) के बेस राजा प्रभाकरवर्धन की पुत्री राज्यश्री 
के साथ हुआ | विवाह के कुछ ही वर्षों के बाद ग्रहवर्मा की मृत्यू हो गई, और 
राज्यश्री कन्नौज की शक्तिशाली साम्राज्य की स्वामिनी हो गई । उसके नाम पर 
शासन का वास्तविक संचालन उसके भाई हर्षवर्धन ने करना शुरू किया । 
हषवर्धन स्थानेश्वर का राजा था, और अपनी बहन की तरफ से कन्नौज के 
दासनसूत्र का भी संचालन करता था। इस प्रकार ये दोनों राज्य मिलकर एक हो 
गये और इनकी सम्मिलित शवित उत्तरी-भारत में सर्वप्रधान हो गई। 


(३) गुप्तवंश के पिछले राजा 


सम्राट्‌ बालादित्य द्वितीय ने हुणों को परास्त कर अपनी शक्ति को किस 
प्रकार कायम रखा, इसपर हम पहले प्रकाश डाल चुके है । बालादित्य ने ५३५ 
ईस्वी के लगभग तक राज्य किया । उसके समय तक गुप्त-साम्राज्य की शक्ति 
प्रायः अक्षुणण थी। उत्तरी भारत में, बंगाल से मथुरा तक उसका शासन था । 
मोखरि राजा उसके सामंत थे, और यशोधर्मा की विजयों का कोई स्थिर प्रभाव 
न होने के कारण वह अपने राज्य को पुराने गुप्त-सम्राटों के समान ही शान के साथ 
संचालित करने में समर्थ था। उसके बाद कुमारगुप्त तृतीय और दामोदर- 
गृप्त पाटलिपुत्र के राजसिहासन पर आरूढ़ हुए। इन्होंने ५३५ ईस्वी के बाद 
लगभग पच्चीस वर्ष तक शासन किया। कुमारगुप्त तृतीय के शासनकाल में 
कन्नौज का मौखरि महाराजा ईशानवर्मा स्वतंत्र हो गया, और उसने सारे मध्य- 
देश से ग्‌प्तों के शासन का अन्त कर अपनी शक्ति का उत्कर्ष किया । 

ईशानवर्मा की विजयों के कारण गुप्त-बंश की शक्ति बहुत क्षीण हो गई थी। 
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यद्यपि मौखरि-वंश के इस राजा की एक प्रशस्ति में गौड़ देश की विजय का भी 
उल्लेख है, पर बंगाल पर मौखरियों का शासन देर तक कायम नहीं रह सका था । 
उत्तरी बंगाल में दामोदरपुर नामक स्थान से पांच ताम्रपत्न प्राप्त हुए हे, जो इस 
काल के इतिहास पर बहुत प्रकाश डालते हे । इनमें से पांचवा ताम्रपंत्र ५४३ ई० 
में उत्कीर्ण कराया गया था। इसमें गृप्त-सम्राट कुमारगुप्त का उल्लेख है, जिसका 
शासन उस समय बंगाल में विद्यमान था। यह कुमारगुप्त तृतीय ही है, जो 
बालादित्य के बाद-गुप्त सम्राट बना था। इस ताम्रपनत्न से सूचित होता है, कि 
बंगाल में गुप्तों का शासन ५४३ ईस्वी तक विद्यमान था, और वहां का 
प्रांतीय शासक इस समय राजपुत्र देव भटटारक था । इससे पूर्व बंगाल के 
शासक चित्रदत्त, ब्रह्मदत्त और जयदत्त रहे थे। इनका गुप्तवंश से कोई संबंध 
नहीं था। संभवत: ये तीनों प्रांतीय शासक एक ही कुल के थे, पर अब बंगाल का 
दासन करने के लिये गुप्तवंश के ही एक कुमार राजपुत्र देव को नियत किया गया था। 
पहले सुराष्ट्र, अवंति आदि दूरवर्ती विशाल प्रदेशों के शासन का कार्य राजपत्रों 
को दिया जाता था | पर अब गुप्त-प्ताम्राज्य केवल मगध और बंगाल तक ही 
सीमित रह गया था, अ्रतः वहां के शासन के लिये एक राजपुत्र की नियुक्ति बिलकुल 
स्वाभाविक थी। पर चित्रदत्त के कुल से बंगाल के शासन को लेकर एक राजपुत्र के 
हाथ में देने से यह भी भली-भ ति प्रगट होता है, कि इस प्रदेश पर गुप्तों का अ्रधिकार 
काफी मजबूत था। 

कुमारगुप्त तृतीय के समय में उत्तरी भारत में भी गृप्त-साम्राज्य का ह्रास 
प्रारंभ हो गया । मौखरि राजा कन्नौज में स्वतंत्र हो गये, और झ्ासाम आदि 
अनेक प्रदेशों में भी स्वतंत्र राज्य कायम हुए । छठी सदी के मध्य तक प्रतापी 
गृप्त-स म्राटों का शासन मध्य देश से उठ गया। 

हंणो के आक्रमणों और यज्योधर्मा जेसे साहसी योडाश्रों ने गुप्त-साम्राज्य 
की नींव को जड़ से हिला दिया था। यद्यपि भानुगुप्त बालादित्य जैसे शक्तिशाली 
सम्राटों ने कुछ समय तक अपने साम्राज्य को कायम रखा, पर अब सामंतों व 
प्रांतीय शासकों की अपने स्वतंत्र शासन स्थापित करने की महत्त्वाकांक्षाओं पर काबू 
पा सकना उनके लिये असम्भव होता जा रहा था । इसी का परिणाम हुत्ना, 
कि भारत में फिर विविध राज्य कायम हो गये, और कोई एक ऐसी शक्ति नहीं रह 
गई, जो आसमुद्र' भारत को एक शासन में रख सके । 


(४) वललभी, मालवा और स्थानेश्वर 
कन्नौज के मौखरि-वबंश ने किस प्रकार अपना स्वतंत्र राज्य स्थापित किया, 
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इसका वर्णन हम ऊपर कर चुके हें। उसके अतिरिक्त जिन भ्रन्य राजवंशों ने 
गुप्त-साम्राज्य के भग्नावशेष पर अपने-अपने स्वतंत्र राज्य कायम किये, 
उनका संक्षेप से दिग्दशेन करना इस काल के इतिहास को भलीभांति समझने 
के लिये बहुत आवश्यक है। 

वल्लभी का मंत्रक-वंध--गृप्त-सा म्राज्य का सबसे पर्चिमी प्रान्त सुराष्ट्र था । 
सम्राट्‌ स्‍्कन्दगुप्त के समय में वहां का शासक पर्णदत्त था। इसी ने गिरनार 
की सुदर्शन झील का जीर्णोद्धार कराया था। इसी समय में सुराष्ट्र में स्थित गुप्त 
सेनाओं का सेनानी भटाक था, जो मैत्रक कुल का था। हुणों के झ्राक्रमण के कारण 
सेना की महत्ता बहुत बढ़ गई थी, और दूरवर्ती प्रांत में सेनापति भटाक के अ्रधिकारों 
में भी बहुत कुछ वृद्धि हो गई थी । संभवत: पर्णदत्त के बाद सुराष्ट्र का शासन 
भी उसी के हाथ में आ गया था । गृप्तकाल में बहुत से ऊंचे पद वंश- 
क्रमानुगत होते थे । भटाक के बाद सुराष्ट्र का शासक धरसेन हुआ । भटार्क 
झर धरसेन दोनों शक्तिशाली सेनाओं के सेनापति थे । एक शिलालेख में 
भटाक॑ को मौलभृतमित्रश्नेणीबलावाप्तराज्यश्री: कहा गया हैं । इसका 
भ्रभिप्राय यह है, कि उसने मौल, भूत, मित्रबल और श्रेणिबल की सहायता से 
राज्यश्री प्राप्त की थी । प्राचीन काल की मागध-सेनाओ्रों के ये ही चार विभाग 
होते थे, यह हम पहले प्रदर्शित कर चुके हैं। भटाक की अधीनता में सुराष्ट्र में जो 
सेनायें थीं, उनमें चार प्रकार के ही सैनिक थे । गुप्त-साम्राज्य पर हुणों के जो 
आक्रमण हो रहे थे, उनसे भटाक॑ ने लाभ उठाया, और अपनी शक्ति को बढ़ा 
लिया । शिलालेखों में भटाक॑ और धरसेन को केवल सेनापति' कहा गया है। 
पर धरसेन का उत्तराधिकारी द्रोणसिंह जहां 'सेनापति' था, वहां महाराजा' भी 
था। अभिप्राय यह है, कि वह सुराष्ट्र में एक पृथक्‌ राज्य स्थापित करने में सफल 
हुआ था, जो केवल नाम को ही गुप्तों के ग्रधीन था। पर अभी तक वह गुप्तों के 
स्वामित्व को स्वीकार करता था, और इसीलिये उसने श्रपन शिलालेख 
में स्पष्टरूप से लिखा है, कि वह परम “भट्टारकपाद' के परमस्वामित्व को 
मानता था और उसी परम भट्टारकपाद ने स्वयं अपने हाथ से उसका अभिषेक 
किया था। पर इधर सुराष्ट्र के मेत्रक राजा तो निरंतर शक्त प्राप्त करते जाते 
थे, और उधर गुप्त-सम्राटों का बल क्षीण हो रहा था। परिणाम यह हुआ, कि 
धीरे-धीरे सुराष्ट्र के ये मेत्रक राजा बिलकुल स्वतंत्र हो गये । पहले सुराष्ट्र की 
राजधानी गिरिनगर (गिरनार) थी, बाद में मेत्रक राजाओं ने वल्लभी को 
अपनी राजधानी बनाया । संभवतः छठी सदी के प्रारंभ तक सुराष्ट्र के मैत्रक 
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राजा गृप्त-सम्राटों के सामंतरूप में राज्य करते थे । यशोधर्मा की विजयों के 
समय गुप्तों की शक्ति को जो आघात लगा, उससे वे स्वतंत्र हो गये । द्रोण- 
सिंह के बाद तीसरी पीढ़ी में धरसेन द्वितीय हुआ । वह स्थानेश्वर और 
कन्नौज के राजा हषंवर्धत का समकालीन था । हर्ष के साथ उसके अनेक युद्ध 
हुए थे । बाद में मेत्रक महाराज धरसेन ने हर की अधीनता स्वीकृत कर ली 
थी, और इनके मैत्री-संबंध को स्थिर रखने के लिये हर्ष ने अ्रपनी पुत्री का विवाह 
घरसेन के साथ कर दिया था। 

मालवा--सुराष्ट्र की तरह मालवा में भी गुप्त-साम्राज्य के 'छास के समय 
एक पृथक्‌ राज्य की स्थापना हुई। मालवा की राजधानी मंदसोर थी। वहां 
गप्त-सम्राट्‌ की ओर से प्रांतीय शासक शासन करते थे। सम्राट्‌ कुमारगुप्त प्रथम 
के समय में वहां बंधुवर्मा इस पद पर नियत था । बाद में यहीं पर यशोधर्मा ने 
अपनी शक्ति का विस्तार शुरू किया, और अपने अतुल पराक्रम से उसने सारे गृप्त 
साम्राज्य को जड़ से हिला दिया। संभवतः, यशोधर्मा मालवा के किसी पुराने 
राजकुल में उत्पन्न हुआ था, और उसके पूर्व पुरुषों की स्थिति सामंतों के सदुश 
थी। यशोधर्मा के बाद मालवा फिर गुप्तों के श्रधीन नही हुआ । 

स्थानेश्वर--कन्नौज के मौखरि-राज्य के पश्चिम में स्थानेश्वर में भी इस 
यूग में एक स्वतंत्र राजवंश का प्रादुर्भाव हुआ । इसका संस्थापक पुष्यभूति था। 
उसी के कुल मे आगे चलकर नरवधन हुआ। वह गुप्त-साम्राज्य का एक सामंत 
था, अ।र इसी स्थिति में स्थानेश्वर तथा उसके समीपवर्ती प्रदेशों का शासन करता 
था। नरवध्धन के बाद दूसरी पीढ़ी में आदित्यवर्धन हुआ । इसे 'महाराजा' लिखा 
गया हैं। इसका अभिप्राय यह है, कि सामंत के रूप में इसकी स्थिति अरब अधिक 
ऊँची हो गई थी । आदित्यवर्धन का विवाह गृप्त-वंश की राजकुमारी महा- 
सेनगुप्ता के साथ हुआ था। इस कारण उसका प्रभाव तथा वेभव और भी 
झ्रधिक बढ़ गया था । आदित्यवर्धन का काल छठी सदी के शुरू में था। हणों 
के आक्रमणों और यशोधर्मा की विजययात्रा के कारण जो अव्यवस्था इस समय 
उत्पन्न हो गई थी, उसमें गुप्त-सम्राटों के लिये यह संभव नहीं रहा था, किदवें 
सुदूरवर्ती स्थानेश्वर के सामंत महाराजाओों को अपने अ्रधीन रख सकें। परिणाम 
यह हुआ, कि आदित्यवर्धन स्वतंत्र राजा के रूप में राज्य करने लगा, और 
उसके बाद प्रभाकरवर्धन, राज्यवर्धन और हषंवर्धन बिलकुल ही स्वतंत्र हो गये। 
हुष॑ के समय में कन्नौज और स्थानेश्वर के राज्य किस प्रकार एक हो गये, इसका 
उल्लेख हम पहले कर चुके हें। 
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बंगाल---सम्राट्‌ कुमारगुप्त तुतीय के समय (छठी सदी के मध्य ) तक बंगाल 
गप्त-साम्राज्य के अंतर्गत रहा । पर बाद में वहां गृप्त-वंश के ही एक पराक्रमी 
कुमार नरेन्‍्द्रगुप्त शशांक ने अपने स्वतंत्र राज्य की स्थापना की । शिलालेखों 
में पहले शशांक को श्री महासामंत' शशांकदेव और बाद में 'महाराजाधिराज' 
लिखा है। सातवीं सदी के शुरू तक शशांक बंगाल में अपने स्वतंत्र राज्य की 
स्थापना कर चुका था। इसकी राजधानी कर्णसुवर्ण थी। शशांक बड़ा शक्ति- 
शाली राजा था। कन्नौज के मौखरि राजा ग्रहवर्मा को परास्त कर उसने युद्ध 
में मार दिया था। स्थानेश्वर के राजा राज्यवर्धन की मृत्यु भी उसी के हाथों 
हुई थी । 


(५) मागध गुप्तवंश और हषंवर्धन 


महासेनगुप्त--कुमारगुप्त तृतीय के उत्तराधिकारी दामोदरगुप्त के समय 
में सोन नदी से पश्चिम का सब प्रदेश मौखरियों के हाथ में चला गया था। दामोदर- 
ग्प्त के बाद महासेनगृप्त राजा हुआ । गुप्तों की निर्वलता से लाभ उठाकर 
प्राग्ज्योतिष (आसाम ) के राजा सुस्थितवर्मा ने भी स्वतंत्रता उद्घोषित कर दी | 
सम॒द्रगुप्त के समय से आसाम के राजा गुप्त-सम्राटों की अधीनता स्वीकृत करते 
चले झा रहे थे, और उनकी स्थिति सामंतों के सदृश थी। सुस्थितवर्मा ने अपने 
को 'महाराजाधिराज' उद्घोषित किया, और गुप्तों के विरुद्ध विद्रोह कर दिया। 
पर महासेनगुप्त ने चढ़ाई कर लौहित्य नदी के तट पर उसे परास्त किया, और 
इस प्रकार पूर्वी भारत में गुप्तों की शक्ति को स्थिर रखा । मौखरियों की शक्ति का 
मुकाबला करने के लिये उसने स्थानेश्वर के राजा आदित्यवर्धन से मेत्री स्थापित 
की, ओर अपनी बहन महासेनगुप्ता का विवाह उसके साथ कर दिया। 

इस प्रकार स्थानेश्वर के राजा से संधि कर महासेनगुप्त ने कन्नौज के मौखरि- 
राजा अवंतिवर्मा पर चढ़ाई की। पूर्वी मालवा के अनेक प्रदेश इस समय मौखरियों 
के हाथ से निकलकर गुप्तों के हाथ में चले गये । इन नये जीते हुए प्रदेशों पर शासन 
करने के लिये महासेनगुप्त ने अपने पुत्र देवगुप्त को कुमारामात्य के रूप में 
नियत किया। महासेनगुप्त के समय में गुप्त-वंश की शक्ति फिर बढ़ गई। 
झासाम से मालवा तक अपने राज्य को स्थिर करके वह उत्तरी भारत की एक 
महत्त्वपूर्ण राजनीतिक शक्ति बन गया । 

मौलरि-बंश का अन्त--महासेनगुप्त के दो पुत्र थे-देवगुप्त और माधव- 
गुप्त। पिता के जीवनकाल में देवगुप्त मालवा का शासक था । माधवगुप्त अपने 
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पिता की बहिन महासेनगुप्ता के पास स्थानेश्वर में रहता था। महासेनगुप्ता 
के पोते राज्यवधन और हर्षवर्धन माघवगुप्त की आयू के थे। उनके साथ उसको 
बहुत घनिष्ठ मेत्री थी । माधवगुप्त का बचपन उन्हीं के साथ व्यतीत हुआ्ना था। 
राज्यवर्धन और हंवर्मनन की एक बहिन भी थी, जिसका नाम राज्यश्री था। 
इसका विवाह मौखरिवंश के राजा ग्रहवर्मा (अरवन्तिवर्मा के उत्तराधिकारी) के 
साथ में हुआ था। इस विवाह के कारण कन्नौज और स्थानेश्वर के राज्यों 
में घनिष्ठ मंत्री स्थापित हो गई थी । पश्चिमी भारत के इन दोनों 
दक्तिशाली राज्यों की संधि गृप्त-राजाओं को बिलकुल पसंद नहीं आई । 
गुप्तों और मौखरियों में देर से शत्रुत चली आती थी। मौखरियों की 
शक्ति को कमजोर करने के लिये ही गुप्त-राजा महासेन ने स्थानेश्वर के 
राजा से मेत्री की थी। अरब स्थानेश्वर के राजा का सहयोग पाकर कन्नौज के 
मौखिरियों की शश्ति बहुत बढ गई थी । गुप्त-राजा इसे सहन नहीं 
कर सके । मालबा के शासक देवगप्त और गौड़देश के शासक नरेन्द्रगुप्त 
शहांक (जो स्वयं गुप्तवंश का था और अभी तक पाटलिपुत्र के गुप्त-सम्राटों के 
महासामंत रूप में राज्य करता था ) ने मिलकर कन्नौज पर आक्रमण किया। 
युद्ध में मौखरि राजा ग्रहवर्मा मारा गया और राज्यश्री को कारागार में डाल 
दिया गया। यह समाचार जब स्थानेश्वर पहुँचा, तो वहां का राजा राज्यवर्धन 
क्रोध से आगबबूला हो गया। वह अभी हणों के विरुद्ध काश्मीर पर चढ़ाई करके 
वापस लोटा था। उसने तुरन्त युद्ध की तेयारी की, और एक बड़ी सेना साथ 
में लेकर मालवराज देवगुप्त पर हमला बोल दिया। देवगुप्त स्थानेश्वर की सेना 
का सामना नहीं कर सका। वह परास्त हो गया, और राज्यश्री कारागार से 
मुक्त हुई। मालवा के गुप्त-शासक को परास्त कर राज्यवर्धन शशांक की 
झोर मूड़ा। शशांक बड़ा महत्त्वाकांक्षी और कूटनीतिज्ञ था । उसने सम्मुख युद्ध में 
राज्यवर्धन का मुकाबला करना उचित न जान चाल से काम लिया। उसने 
राज्यवर्धन के पास संदेश भेजा कि में संधि करना चाहता हूँ, और मंत्री को स्थिर 
रखने के लिये अपनी कन्या का विवाह राज्यवर्धन के साथ करने के लिये तेयार 
हैँ । संधि की सब बातें तय करने के लिये राज्यवर्धन अपने साथियों के साथ 
दशांक के डेरे पर गया। वहां सब षड्यंत्र तेयार था । शशांक के सैनिको ने 
भ्रकस्मात राज्यवर्धन और उसके साथियों पर हमला करके उनका घात कर 
दिया। ये घटनाएं इतनी शीघ्र और अचानक हुईं, कि सारे कन्नौज में उथल- 
पुथल मच गई। घबराहट और निराशा के कारण राज्यश्री को आत्मघात 
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के भ्रतिरिक्त अन्य कोई उपाय समझ में नहीं आता था। वह भागकर विध्याचल 
के जंगलों में चली गई। 

कन्नौज के मोखरियों की सहायता के लिये जब राज्यवधेन ने अपनी सेना के 
साथ स्थानेश्वर से प्रस्थान किया था, तो वहां का शासनकाये उसके छोटे भाई 
हषेवर्धन के हाथ में था। अपने बड़े भाई की हत्या के समाचार को सुनकर उसके 
क्रोध का ठिकाना नहीं रहा। एक बड़ी सेना को साथ लेकर उसने शशांक से बदला 
लेने के लिये प्रस्थान किया। अपने ममेरे भाई भंडी को शशांक पर आक्रमण 
करने का आदेश देकर हर्षवर्धन स्वयं अपनी बहिन की खोज में निकल पड़ा । 
जंगल के निवासियों की सहायता से राज्यश्री को ढूंढता हुआ वह ठीक उस समय उसके 
पास पहुँचा, जब वह निराश हो चिताप्रवेश की तैयारी में थी। हषे ने अपनी 
बहिन को बहुत समझाया। उसने कहा, शत्रु के भय से अपने राज्य की जिम्मेदारी 
को छोड़कर इस प्रकार आत्महत्या करना घोर कायरता है। शत्रुओं से बदला 
चुकाना पहला और मख्य कतंव्य हे, जिसकी उपेक्षा करना किसी भी दशा में 
उचित नहीं है । हर्ष के समझाने से राज्यश्री ने आत्महत्या का विचार छोड़ दिया 
और कन्नौज की राजगद्दी को संभालने के लिये वह वापस लौट आई । 

हुए वर्धन--अपनी बहिन के प्रतिनिधि रूप में हर्ष ने श्रब कन्नौज के राज्य 
भार को संभाल लिया । स्थानेश्वर का राजा वह अपने अधिकार से था, और कन्नौज 
के मौखरि-राज्य का शासन वह अपनी बहिन की तरफ से करता था। दोनों राज्यों 
की सम्मिलित शक्ति अब बहुत बढ़ गई । श्रब हषंवर्धन ने शशांक से बदला लेने 
का निरचय किया। सेनापति भंडी पहले शशांक के साथ यूद्ध में व्याप्त था। 
अब हषे भी उसके विरुद्ध युद्ध में लग गया। प्राचीन शिलालेखों से सूचित होता 
है, कि पूरे छः वर्ष तक हे शश्ांक के साथ युद्ध में व्यापृत रहा। इसी उदेश्य से 
आसाम के राजा के साथ उसने मेत्री स्थापित की। वहां के राजा गुप्तों के शासन से 
स्वतंत्र होने के प्रयत्न में थे ही। सुस्थितवर्मा के बाद भास्करवर्मा वहां का राज! 
बना था। वह भी बडा प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी था । गुप्तवंशी शशांक के प्रभाव 
से मुक्त होने के लिये उसने गुप्तों के परमशत्रु हंवर्धन के साथ मैत्री स्थापित की । 
पर शशांक को परास्त करना सुगम बात न थी। गुप्तों की सब शक्ति उसके 
साथ थी। अंत में हषंवर्धन ने उसके साथ संधि करने में ही लाभ समझा और उसे 
बंगाल के स्वतंत्र राजा के रूप में स्वीकार कर लिया । 

साधवगप्त--इन सब यद्धों में माधवगप्त हुए के साथ रहा । वह हष का 
परम मित्र था, और जब अपने पिता महासेनगुप्त की मृत्यू के बाद वह पाटलिपुत्र 
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के राजसिहासन पर आरूढ़ हुआ, तो भी हर के साथ उसकी मित्रता कायम रही । 
मालवा का कुमारा मात्य देवगृप्त और बंगाल का महासामंत शशांक दोनों गुप्त-वंश 
के थे, और दोनों से हर्ष की घोर शत्रुता थी। पर पाटलिपुत्र के गुप्त-सम्राट 
का इन यूद्धों में कोई भाग नहीं था। इसलिये जब माधवगुप्त स्वयं उस पद पर 
अ्रधिष्ठित हुआ, तो भी हर्ष के साथ उसका पुराना मित्रभाव यथापूर्व बना रहा। 
पर यह ध्यान में रखना चाहिये, कि पाटलिपुत्र के गुप्त-सम्राटों की अपेक्षा इस 
समय कन्नौज और स्थानेश्वर के अ्रधिपति हर्ष का साम्राज्य बहुत अधिक विस्तृत 
था। माधवगुप्त ने ६०६ से ६४७ ईस्वी तक राज्य किया। 

आदित्यसेन--उसके बाद उसका पुत्र आदित्यसेन पाटलिपुत्र का सम्राट 
बना । उसके सिहासनारूढ़ होने से एक साल पहले ६४६ ईस्वी में हर्षवर्धन की भी 
मृत्यु हो चुकी थी। हे के बाद उसका शक्तिशाली विशाल साम्राज्य छिन्न-भिन्न 
हो गया। काश्मीर और सिन्ध से बंगाल की सीमा तक अपने बाहुबल के जोर पर 
जो शक्ति हर्षवर्धन ने स्थापित की थी, वह उसकी मृत्य्‌ के बाद स्थिर नहीं रह सकी । 
परिणाम यह हुआ, कि फिर पुराने राजवंशों और सामंतों ने सिर उठाया और 
अनेक महत्त्वाकांक्षी राजा भ्रपनी शक्ति के विस्तार के लिये कटिबद्ध हो गये । मागध- 
राजा आदित्यसेन ने भी इस परिस्थति से लाभ उठाया । एक शिलालेख में आदित्य 
सेन को परम भट॒टारक महाराजाधिराज की उपाधि से विभूषित किया गया है। 
यह उपाधि पुराने प्रतापी गृप्त-सम्राटों की थी, जिसे आदित्यसेन ने फिर धारण 
किया था । एक अन्य शिलालेख में उसे पृथिवीपति' और ओआसमुद्रांत 
वसुन्धरा' का शासक भी कहा गया है। प्रतीत होता है, कि आदित्यसेन ने गुप्त- 
साम्राज्य का श्रच्छा विस्तार किया और इसी उपलक्ष में उसने श्रद्वमेध यज्ञ भी 
किया। स्कदगुप्त के बाद गृप्त-सम्राटों में आदित्यसेन ने ही पहले-पहल अ्रर्वमेध 
का अनुष्ठान किया था । लगभग दो सदी के बाद गुप्त-सम्राटों के इस अश्वमेध से 
यह भलीभांति सूचित हो जाता है कि आदित्यसेन एक शक्तिशाली राजा था 
ओर उसने ग्प्त-सा म्राज्य की शक्ति का बहुत कुछ पुनरुद्वार कर लिया था । 

देवगुप्त--अ्रादित्यसेन के बाद उसका लड़का देवगुप्त पाटलिपुत्र की राज- 
गद्दी पर बेठा। उसे शिलालेखों में जहां परमभट्टारक महाराजाधिराज' कहा 
गया है, वहां सकलोत्तरापथनाथ' भी कहा हैं । इससे प्रतीत होता है, कि 
आदित्यसेन द्वारा स्थापित साम्राज्य उसके समय में अक्षुण्ण रहा, और वह 
उत्तरी भारत के अच्छे बड़े प्रदेश में शासन करता रहा। देवगुप्त शव धर्म का 
झनुयायी था । 


गुप्त-स/म्राज्य का क्षय और उत्तरी भारत के विविध राज्य ८११ 


अपने शासनकाल के अंतिम सालों में देवगुप्त के चालुक्य राजा विनयादित्य के 
साथ अनेक युद्ध हुए । इस समय में दक्षिणापथ में चालुक्य वंश बहुत जोर पकड़ 
रहा था। उसके महत्त्वाकांक्षी राजा अपने साम्राज्य के विस्तार के लिये भगीरथ 
प्रयत्न में लगे थे। क्‍योंकि उत्तरापथ इस समय गुप्तों के हाथ में था, अतः 
स्वाभाविक रूप से उनमें परस्पर संघर्ष हुआ, और देवगुप्त को एक बार 
विनया््त्य से बरी तरह हार भी खानी पड़ी। इस समय के एक शिलालेख 
से आभास मिलता है कि देवग्प्त की मृत्यु भी इन्हीं यूद्धों में हुई । 

विष्ण गृप्तद--देवगुप्त के बाद उसका लड़का विष्णगुप्त गुप्त-साम्राज्य का 
स्वामी हुआ । उसका समकालीन चालुक्य-राजा विजयादित्य था। यह अपने पिता 
के समान ही प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी था। उसने एक बार फिर उत्तरापथ पर 
ग्राक्रमण किया, और मार्ग के सब प्रदेशों को जीतता हुआ वह मगध तक आा 
पहँचा। उसने मागध-राजा को हराकर उसके परमेश्वरत्व के निशान, गंगा- 
यमुना के चिह्नों सेश्नंकित ध्वज को युद्ध में छीन लिया था। चालुक्य राजा से 
पराजित होनेवाला यह गुप्त-सम्राट्‌ संभवत: विप्णगुप्त ही था । चालुक्य के 
आक्रमण से गृप्तों की शक्ति बहुत क्षीण हो गई, और इसी कारण अनेक सामंत 
राजा फिर स्वतंत्र हो गये। गुप्तों की शक्ति के इस ह्वासकाल में कन्नौज के सामंत 
राजाओं ने फिर सिर उठाया। वहां का राजा इस समय यशोधर्मा था, जो श्रपने 
को ग्प्तों का भृत्य' समझता था । पर अब वह स्वतंत्र हो गया, और उसने 
मगध पर चढ़ाई भी की। सोन नदी के तट पर उसने गुप्त-राजा को परास्त 
किया और अपनी शवित को बहुत बढ़ा लिया। 

जीवितगृप्त--गुप्त-वंश का अंतिम राजा जीवितगुप्त था । इसका एक 
शिलालेख बिहार में आरा के समीप देववरनाक नामक स्थान पर प्राप्त हुआ है। 
यह एक प्राचीन विष्णुमंदिर के द्वार पर उत्कीर्ण हे। इसके अध्ययन से ज्ञात 
होता हँ, कि जीवितगुप्त की छावनी (विजयस्कंधावार) गोमती नदी के तट पर 
स्थित थी। गोमती नदी वतंमान उत्तर प्रदेश में है। वहां छावनी का होना 
इस बात को सूचित करता हे, कि उसके पूर्व का प्रदेश अब संभवत: गुप्तों के 
अधिकार में नहीं रहा था। कन्नौज के राजाओं ने वहां तक के प्रदेश को अ्रपने 
अ्रधिकार में कर लिया था । 

जीवितगुप्त के साथ गुप्त-वंश की समाप्ति हो गई। इस समय उत्तरी भारत में 
झनेक महत्त्वाकांक्षी राजा अपनी शक्ति बढ़ा रहे थे। काइ्मीर का राजा ललिता- 
दित्य मुवतापीड बड़ा शक्तिशाली था। उसने पूर्व में दूर-दूर तक हमले किये थे ॥ 
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एक अनुश्नुति के अनुसार उसने गौड़ देश के राजा को केद कर लिया था। ललिता- 
दित्य का समय ७३३ से ७६६ ईस्वी तक है । इसी समय के लगभग मगध में 
गुप्तवंशी राजा जीवितगृप्त का शासन था, जिसकी अधीनता में गौड़ देश भी था । 
ललितादित्य द्वारा कंद किया जानेवाला गौड़नरेश यदि जीवतगुप्त ही हो, तो कोई 
आदरचर्य नहीं। उधर कामरूप और कन्नौज के राजा भी इस काल में विजय- 
यात्राओं में संलग्न थे। यदि इनमें से कोई राजा मौ्यों और गुप्तों के समान भारत 
में साम्राज्य की स्थापना कर सकता, तो बहुत उत्तम होता। पर इनकी विजय- 
यात्राएं यशोधर्मा और हर्षवर्धन की दिग्विजय के समान क्षणिक और अचिरस्थायी 
थीं । उनसे भारत में किसी स्थिर-शासन की स्थापना नहीं हो सकी । 
गुप्त-वंश का अंत झाठवीं सदी के मध्य भाग में हुआ । 


(६) सम्राट हर्षवर्धन (६०६ से ६४६ ई० प०) 


कन्नौज के मौखरिवंश के राजा ग्रहवर्मा की मृत्य्‌ू के बाद उसकी विधवा 
(स्थानेश्वर के राजा हषवर्धत की बहन) राज्यश्री ने राज्य करना शुरू किया, 
और हषंवर्धन ही उसके नाम पर उसकी तरफ से कन्नौज के राज्य का शासन करने 
लगा, यह हम पिछले प्रकरण में लिख चुके हैँ। क्‍योंकि ग्रहवर्मन और राज्यश्री 
की कोई सन्‍्तान नही थी, अ्रत: इस समय से स्थानेश्वर और कन्नौज के राज्य मिल- 
कर एक हो गये, और दोनों का शासक हर्षवर्धन ही हो गया। इस बात का उल्लेख 
भी हम ऊपर कर चुके हे। भारत के प्राचीन इतिहास में हषवर्धन का बहुत 
अधिक महत्त्व है। गुप्तवंश की निबलता से लाभ उठाकर उसने अपनी शक्ति 
को बहुत बढ़ा लिया था, और उत्तरी भारत के बहुत से प्रदेशों पर उसका आधि- 
पत्य स्थापित हो गया था। पर ह॒षंवर्धन के महत्त्व का कारण कंवल यही नहीं हैँ । 
प्रसिद्ध चीनी यात्री ह्यन-त्सांग उसी के शासनकाल में भारत की यात्रा के लिये 
आया था, और ह॒ूषं॑ के साथ उसका घनिष्ठ सम्पर्क रहा था। ह्य एन-त्सांग के 
यात्रा-विवरण से हष॑वर्धन और उसके राज्यशासन के सम्बन्ध में बहुत-सी महत्त्वपूर्ण 
बातें ज्ञात होती हैं। इसके अ्रतिरिक्त संस्क्रत के प्रसिद्ध महाकवि बाणभट्ट ने 
'हषचरितम्‌' पुस्तक लिखकर हष॑वर्धन के नाम को अमर कर दिया है। हर्षचरि- 
तम्‌! संस्कृत का अद्वितीय गद्यकाव्य है और उसके भ्रनुशीलन से इस राजा के इति- 
हास का विशदरूप से परिचय मिलता है। इन दो साहित्यिक साधनों के अतिरिक्त 
भ्रनेक उत्कीर्ण लेखों द्वारा भी हषंवर्धन के इतिहास का परिज्ञान प्राप्त करने में 
सहायता मिलती है। यशोधर्मा सदश अनेक श्रन्य राजा हषंवर्धन की अपेक्षा 
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कम वीर व प्रतापी नहीं थे । गप्त-साम्राज्य के क्षय के समय अन्य भी 
अनेक ऐसे राजा हुए, जिन्होंने हुणों का मुकाबला कर दूर-दूर तक देशों का विजय 
कर अपनी शवित की स्थापना की। राजनीतिक इतिहास की दृष्टि से हषंवर्धन 
का महत्त्व उनसे किसी भी प्रकार अधिक नही है, पर भारत कं प्राचीन इतिहास 
में जो गौरवपूर्ण स्थान हषे को प्राप्त हे, उसका मुख्य कारण उसके साथ सम्बन्ध 
रखनेवाली ऐतिहासिक सामग्री की प्रचुरता ही है । 

स्थानेंब्वर और कन्नौज के राज्यों को अधिगत कर हर्षवर्धन ने भ्रपनी शक्ति 
का विस्तार शुरू किया । इस उद्देश्य से उसने जो युद्ध किये, उनमें मुख्य 
निम्नलिखित थे--- ( १) गौड़ देश के राजा शशांक कं विरुद्ध, (२) वल्लभी के 
राजा श्रवरुन द्वितीय या ध्रुवभट के विरुद्ध, (३) चालुक्यराज पुलकंशी के 
विरुद्ध और (४) सिन्ध के राजा के विरुद्ध । ; 

गोड़ देश के राजा शशांक गुप्त के साथ कन्नौज के मौखरिवंश का जो संघर्ष 
हुआ, उसका उल्लेख पिछले प्रकरण में किया जा चुका हे । शशांक ने ही भ्रन्तिम 
मौखरिराजा ग्रहवर्मा की हत्या की थी । हर्षवर्धन ने अपने बहनोई के वध का 
बदला लेने के लिये शह्यांक के साथ अनेक युद्ध किये, और उसी को परास्त करने 
के लिये उसने कामरूप (आसाम ) के राजा भास्करवर्मा के साथ सन्धि की । 
पर हषंवर्धन को गौड़ देश की पराजय में सफलता नहीं हुई, और अन्त में उसने 
दशांक के राज्य की स्वतन्त्र सत्ता को स्वीकार कर लिया । 

वललभी के राजा श्रवसेन द्वितीय को पराजित करने में हषवर्धन सफल 
हुआ । पर उसने वल्लभी के राज्य की स्वतन्त्र सत्ता का अन्तकर उसे अपने 
साम्राज्य में सम्मिलित करने की प्रयत्न नहीं किया। धश्रवसेन हर्ष की अधीनता 
को स्वीकार करता था, और जब हषे ने प्रयाग में एक महासभा का आयोजन 
किया, तो वह भी एक मित्र राजा के रूप में उसमें सम्मिलित हुआ ध्रुवसेन के 
साथ अपनी मेत्री को स्थिर रखने के लिये हषंवर्धन ने अपनी पुत्री का विवाह 
भी उसके साथ कर दिया था। 

जिस प्रकार उत्तरी भारत में हर्षवर्धन का आधिपत्य था, उसी प्रकार 
दक्षिणापथ में इस समय चालुक्यराज पुलकंशी की प्रधानता थी। चालुक्यवंश के 
राजाओं के सम्बन्ध में हम अगले एक अध्याय में विशदरूप से प्रकाश डालेंगे । 
पुलकंशी की प्रशस्ति द्वारा ज्ञात होता है, कि हर्ष ने दक्षिणापथ को भी अपने 
आधिपत्य में लाने का प्रयत्न किया, पर इसमें उसे सफलता नहीं हुई । हर्ष और 
पुलकेशी में जो युद्ध हुआ, उसमें चालुक्यराज विजयी हुआ, और हष॑ के 
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साम्राज्य की सीमा नर्मदा नदी के दक्षिण में नहीं पहुँच सकी | ह्य एन-त्सांग के 
यात्रा-विवरण द्वारा भी इस युद्ध में हष॑ की पराजय विदित होती है । 
सिन्ध के राजा के विरुद्ध हर्ष के यूद्ध का उल्लेख 'हषचरितम्‌' में किया 

गया हैं। बाणभट्ट के अनुसार इस युद्ध में हब॑ विजयी हुआ था, और सिन्धुराज 
की लक्ष्मी को उसने स्वायत्त कर लिया था । संभवत: सिन्ध का राजा भी ह॒षष 
को अपना अधिपति स्वीकार करता था। 

इसमें संदेह नहीं, कि इन विजयों के कारण हषे के साम्राज्य का क्षेत्र बहुत 
अधिक विस्तृत हो गया था । स्थानेश्वर का राज्य उसने अपने पिता से प्राप्त 
किया था। पूर्वी पंजाब और उत्तरी राजपूताना के प्रदेश अवश्य ही इस राज्य 
के अन्तर्गत थे। कन्नौज के मौखरिवंश के शासन पर अधिकार हो जाने के कारण 
वतंमान उत्तर-प्रदेश भी उसकी अ्रधीनता में आ गया था। बांसखेरा और मधुबन 
में प्राप्त उत्कीर्ण लेखों से अहिच्छत्र (बरेली में) और श्रावस्ती का उसके शासन 
में होना प्रमाणित है । चीनी अनुश्रुति में हर्ष को 'मगधराज' कहा गया है ॥ 
इससे विदित होता है, कि मगध भी उसके प्रभाव में था। गृप्तवंशी मागधराजा 
माघवगुप्त हष॑ का बालसखा और परम मित्र था । राजसिहासन पर आखरूढ़ हो 
जाने के बाद भी माधवगृप्त और हष॑ की मित्रता में कोई अ्रन्तर नहीं आया । 
यह सम्भव है, कि बोद्ध-माधवगुप्त बौद्ध-ह्षवर्घन को अपना सहायक और अधि- 
पति मानता हो, क्योंकि गुप्त-कुल का ही गौड़राज शशांकगप्त बौद्धों का द्वेषी 
था। सम्भवतः, इसीलिये चीनी अनुश्रुति में हषं को मगधराज' भी कहा गया 
हैं। उड़ीसा (कलिज्भ ) के कुछ प्रदेश भी हर्ष की अ्रधीनता में थे, क्योंकि चीनी 
अनुश्नुति के अनुसार जयसेन नामक एक बौद्ध विद्वान को ह॒षे ने उड़ीसा के 
अस्सी नगरों की आमदनी दान-रूप में प्रदान की थी । सुराष्ट्र (वतल्लभी) 
का राजा ध्रुवसेन और सिन्धुदेश का राजा भी उसकी अधीनता को स्वीकार 
करते थे । इस दशा में यदि बाणभट्ट ने 'ह्षचरितम्‌” में हष को सकलोत्तरा- 
पथनाथ' कहा तो यह स्वंथा ठीक ही था । 

हषवर्धन ने अपने इस विशाल साम्राज्य का निर्माण शक्तिशाली सेना की 
सहायता से ही किया था। हाय एन-त्सांग के अनुसार उसकी सेना में साठ हजार 
हाथी और एक लाख अश्वारोही सैनिक थे। 

हषंवर्धन के साम्राज्य का शासन गुप्त-साम्राज्य के ही सदुश था। सामन्‍्त- 
पद्धति हुं की शासन-पद्धति की भी महत्त्वपूर्ण विशेषता थी । गुप्त-सम्रांटों 
के समान हर्षवर्धत ने भी अपने अधीनस्थ राजाश्रों के उच्छेद का प्रयत्न नहीं 
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किया । वललभी सिन्ध आदि के जिन राजवंशों को उसने युद्ध में परास्त 
किया, उन्हें उसने अपना सामन्‍त बनाकर अधीनता स्वीकृत करने के लिये विवश 
किया। यही कारण है, कि उसके मरते ही उसका साम्राज्य छिन्न-भिन्न हो गया, 
और अनेक अधीनस्थ राजाओ्रों ने फिर से स्वन्त्रता प्राप्त कर ली। स्थानेश्वर 
और कन्नौज के राज्यों के जो प्रदेश सीधे हर्षवर्धन के शासन में थे, उन्हें अनेक 
भुक्तियों (प्रान्तों) में विभकत किया गया था। भुक्तियों के शासकों को उपरिक 
महाराज' कहा जाता था। भुक्ति के उपविभागों को विषय (जिला ) कहते थे। 
हर्ष के साम्राज्य की राजधानी कन्नौज थी। हाय एन-त्सांग ने इसका वर्णन 
करते हुए लिखा है, कि इस नगर में हीनयान और महायान दोनों बौद्ध सम्प्रदायों 
के एक सौ विहार थे, जिनमें दस हजार भिक्ष्‌ निवास करते थे । बौद्ध-धर्मं के साथ- 
साथ पौराणिक हिंदू-धर्म का भी कन्नोज में प्रचार था । ह्यएन-त्सांग के अ्रनुसार 
इस धर्म के मंदिरों की संख्या दो सौ थी । इससे ज्ञात होता है, कि बौद्ध और पौराणिक 
दोनों धर्मों के अनुयायी कन्नौज में एक साथ निवास करते थे, और उनमें विरोध- 
भावना नही थी। हषंवर्धन दोनों धर्मों का आदर करता था, और दोनों के भिक्ष्‌ओं 
व पण्डितों को और विहारों व मंदिरों को दान द्वारा संतुष्ट रखता था। पर इससे 
यह नहीं समझना चाहिये, कि सातवीं सदी के भारत में साम्प्रदायिक विद्वेष का 
सवथा अ्रभाव था । जिस समय ह॒ष॑ ने कन्नौज में एक बौद्ध महासभा का आयोजन 
किया, तो कतिपय बोद्ध विद्वेषी लोगों ने उसके विरुद्ध षपड़यन्त्र किया और विवश 
होकर राजा को पांच सौ ब्राह्मणों को बन्दी कर निव/सित करना पड़ा। ह्यूएन- 
त्सांग के अनुसार कन्नौज नगर पांच मील लम्बे और सवा मील चोड़े क्षेत्र में 
बसा हुआ था और उसके भवन स्वच्छ और सु दर थे । नागरिक लोग चिकने 
और रेशमी वस्त्र धारण करते थे, और उनकी भाषा परिमार्जित व मधुर थी । 
ह्य एन-त्सांग के विवरण के अनुसार हषेवर्धन बोद्ध-धर्म का अनुयायी था । 
बुद्ध के एक दांत को काश्मीर से लाकर उसने कन्नौज के एक संघाराम में प्रति- 
ष्ठित किया। उसने बहुत से स्तूपों और विहारों का भी निर्माण कराया। पशु- 
हत्या और मांस-भक्षण का निषेध कर उसने यह व्यवस्था की, कि इन अपराधों के 
लिये दण्ड दिया जाय । बौद्ध रिद्धान्तों के मनन के लिये उसने अनेक महासभाओं 
का भी आयोजन किया । ह्य एन-स्सांग के इन विवरणों को दृष्टि में रखकर यही 
माना जाता है, कि ह॒षं बौद्ध-धर्म का अनुयायी था। पर 6हषचरितम्‌' के 
अनुशीलन से यह प्रतीत नहीं होता, कि हर्ष बौद्ध था। बांसखेरा और मधुवन 
के उत्कीर्ण लेखों में उसके नाम के साथ “परम माहेश्वर' विशेषण का प्रयोग किया 
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गया हैं। जो इस यूग में शवधम के अनुयायियों के लिये ही प्रयुक्त होता था । 
प्रयाग में जब उसने बहुत बड़े परिमाण में धामिक आयोजन किया, तो बौद्ध देवी- 
देवताओं के साथ-साथ उसने सूर्य और शिव की मूर्तियों की भी पूजा की, और : 
ब्राह्मण पण्डितों को भी दान-दक्षिणा दी । इससे सूचित होता है, कि ह्॒ंवर्धन 
उन ग्रर्थों में बौद्ध नही था, जिनमें कि अशोक व कनिष्क थे । वह सब धर्मों का 
आदर करता था, और सबके धामिक नेताओं का दान दक्षिणा द्वारा सत्कार करता 
था। सम्भवतः श्रू में उसका झुकाव पोराणिक हिन्दूधर्म के प्रति श्रधिक था, पर 
बाद में हाय एन-त्सांग के सत्संग से वह बौद्ध-धर्म के प्रति अधिक अनु रक्त हो गया था। 

हष॑वर्धन न केवल विद्वानों का आदर करता था, अपितु स्वयं भी सुकवि था। 
उसने प्रियदर्शिका, रत्नावली और नागानन्द नाम के तीन नाटकों की रचना की, 
जो अब भी उपलब्ध होते हे । संस्कृत का प्रसिद्ध गद्यगेखक महाकवि बाणभट्‌ट 
उसी के दरबार मे रहता था। हषचरितम्‌, कादम्बरी और चण्डीशतक इस महा- 
कवि की उत्क्ृट कृतियां हे । सूयशतक का लेखक मयूर कवि भी राजा हर्षवर्धन 
के ही आश्रय में रहता था । 

ज्ञान और विद्या के प्रोत्साहन के लिये हर्ष ने अनेक उपायों का आश्रय लिया । 
हाय एन-त्सांग के अनुसार वह राजकीय भूमि की आय का चतुर्थाश विद्वानों को 
पुरस्कृत करने में व्यय करता था । जयसेन नामक बौद्ध विद्वान्‌ को उसने उड़ीसा 
०: अस्सी नगरों की आमदनी प्रदान करने की व्यवस्था की थी, यह हम ऊपर 
लिख चुके हे । चीनी अनुश्रुति के अनुसार हषं॑ के राजकोष में जो भी धन 
संचित होता, उसे वह प्रति पांचवें वर्ष प्रयाग के धर्ममहोत्सव में श्रमणों ब्राह्मणों 
झौर विद्वानों को दान देकर समाप्त कर देता था । नालन्दा के विद्यापीठ ने 
भी हषे के संरक्षण में बहुत उन्नति की थी । 

इसमें संदेह नहीं, कि हर्ष एक ऐसे साम्राज्य को स्थापित करने में समर्थ 
हुआ था, जो बहुत उन्नत और समृद्ध था। पर खेद यही है, कि उसकी मृत्यु के बाद 
यह साम्राज्य स्थिर नही रहा। उसके अपनी कोई सन्‍्तान नहीं था, श्रतः उसके 
मरने पर उसके मन्त्री अर्जून ने कन्नौज पर अधिकार कर लिया । 


(७) चीनी यात्री ह्य एन-त्सांग 


गुप्तवंश के ह्वासकाल में जब स्थानेश्वर और कन्नौज का राजा हषंवर्धन 
भारत का सबसे शक्तिशाली सम्राट्‌ था, एक प्रसिद्ध चीनी यात्री भारत में आया, 
जिसका नाम ह्थुएन-त्सांग है । यह ६३० ईस्वी के लगभग भारत पहुँचा और 
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१५ वर्ष तक इस देश में रहा। यहां उसने केवल बौद्ध-धमं का ही अनुशीलन नहों 
किया, अपितु इस देश के समाज, रीति-रिवाज, ऐतिहासिक अनुश्नुति आदि 
का भी खूब गंभीरता से अध्ययन किया । उसने अपना जो यात्राविवरण लिखा 
है, वह ऐतिहासिक दृष्टि से बहुत महत्त्व का है । फाइयान की तरह उसने बौद्ध 
धरम के अतिरिक्त अन्य सब बातों की उपेक्षा नहीं की, अपितु इस देश के जीवन के 
सब पहलुओं का भलीभांति वर्णन किया है । यही कारण है, कि सातवीं सदी के 
भारत को भलीभांति समझने के लिये ह्युएन-त्सांग का भारतवर्णन विश्वकोष 
का काम देता हैँ । इस चीनी यात्री का कुछ परिचय देना इस काल के इतिहास 
को समझने के लिये बहुत उपयोगी हे । 

६०० ईस्वी के लगभग कन्फ्यूसियस के धर्म को माननेवाले एक परिवार में 
ह्यूएन-त्सांग का जन्म हुआ था। उसके तीन भाई और थे । उमर में वह सबसे 
छोटा था | छोटी आय में ही उसका ध्यान बौद्ध-धर्म की और आ्राकृष्ट हुआ, झोर 
उसने भिक्षू बनकर इस धर्म का भलीभांति अध्ययन करने का संकल्प किया । 
बीस वर्ष की आझ्रायु में वह भिक्षु हो गया और चीन के विविध विहारों में जाकर 
बौद्ध-धर्म का अध्ययन करने लगा। चीन के स्थविरों से जो कुछ भी सीखा जा 
सकता था, वह सब उसने सीख लिया । पर उसे इससे संतोष नहीं हुआ । चीनी 
भाषा म॑ अनूदित बौद्ध-ग्रंथों से उसकी जिज्ञासा पूर्ण नहीं हुई । उसने विचार 
किया कि भारत जाकर बौद्ध-धमं के मूल ग्रंथों का अनुशीलन करे, और उन 
पवित्र तीर्थंस्थानों का भी दर्शन करे, जिनसे भगवान्‌ बुद्ध और उनके प्रमुख 
शिष्यों का सम्बन्ध हे । सब प्रकार की तैयारी करके २६ वर्ष की आयु में ह्युएन- 
त्सांग ने चीन से भारत के लिये प्रस्थान किया । इस समय चीन से भारत आ ने के 
लिए अनेक माग थे, जिनमें से एक उत्तरी मध्य एशिया से होकर आता था । 
ह्यूएन-त्सांग ने इसी मार्ग का अवलंबन किया, और वह तुर्फान,ताझ्षकंद, समरकन्‍्द 
आर काबुल होता हुआ भारत आया। चीन से भारत पहुँचने में उसे एक 
साल लगा। 

हिंदूकुश पर्वतमाला को पार कर वह कपिशा की राजधानी में शलोका नामक 
विहार में रहा। अपना चातुर्मास्य उसने वहीं व्यतीत किया । वहां से भ्रन्य 
अनेक नगरों ओर विहारों की यात्रा करता हुआ वह काइ्मीर गया। ह्युएन- 
त्सांग कास्मीर में दो वर्ष तक रहा। इस युग में भी काव्मीर बौद्ध-धर्म का 
महत्त्वपूर्ण केन्द्र था । ह्थुएन-त्सांग ने अपने दो साल काश्मीर में बौद्ध-ग्रंथों के 
अध्ययन में व्यतीत किये। काश्मीर से वह पंजाब के अनेक स्थानों का भ्रमण 
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करता हुआ स्थानेश्वर पहुँचा। यहां जयगुप्त नाम का एक प्रसिद्ध विद्वान्‌ रहता 
था। ह्युएन-त्सांग ने उसके पास कई मास तक अध्ययन किया । वहां से वह 
कन्नौज गया, जो उस समय उत्तरी भारत की प्रधान राजनीतिक शक्ति था। 
यहीं उसका सम्नाट्‌ हर्षवर्धन से परिचय हुआ । कन्नौज से हृथुएन-त्सांग अश्रयोध्या, 
प्रयाग, कौशांबी, श्रावस्ती, कपिलवस्तु, कुशीनगर, वाराणसी और वैशाली आदि 
होता हुआ मगध पहुंचा । पाटलिपुत्र उस समय बिलकुल क्षीण हो गया था। अ्रब से 
लगभग दो सदी पहले जब फाइयान भारत ग्राया था, तो पाटलिपूत्र में महाप्रतायती 
गप्त-सम्राटों का शासन था । यह नगरी न केवल एक विश्ञाल साम्राज्य की 
राजधानी थी, अ्रपितु ज्ञान, शिक्षा और संस्कृति की भी महत्त्वपूर्ण केन्द्र थी। 
यही कारण है, कि फाइयान ने पाटलिपुत्र में रहकर ही धर्म और ज्ञान की पिसासा 
को शांत किया था। पर ग॒प्तों की शक्ति के क्षीण होने और कन्नौज के मौखरि 
राजाओं के उत्कषं के कारण पाटलिपुत्र का स्थान अब कन्नौज ने ले लिया 
था । मगध के गृप्त राजा इस समय पल थे, और हर्षवर्धन के सम्मुख 
उनकी शक्ति बिलकुल फीकी थी । पिछले दिनों की अव्यवस्था और श्रशांति 
से पाटलिपुत्र का वेभव भी क्षीणप्राय हो गया था। यही कारण हूँ, कि ह्यूएन- 
त्सांग पाटलिपुत्र में देर तक नहीं ठहरा। वहां के प्रसिद्ध स्तूपों श्रोर विहारों का 
दर्शन कर वह बोधिवृक्षके दशनों के लिये गया । ह्युएन-त्सांग ने लिखा हे, कि राजा 
शशांक बौद्ध-धमं से बड़ा द्वेष रखता था, और शव-धर्म का कट्टर अनुयायी था । 
उसने बोधिवृक्ष को कटवा दिया और पटना में बुद्ध के पदचिज्षों से अंकित पत्थर 
को, जिसकी बौद्ध लोग पूजा करत थे, गंगा में फेकवा दिया । ह्युएन-त्सांग ने 
बोधिवृक्ष के नीचे उस स्थान के दर्शन कर अ्रपार संतोष प्राप्त किया, जहां भगवान्‌ 
बुद्ध को बोध हुआ था। भक्‍त लोगों ने बोधिवृक्ष का फिर से आरोपण कर दिया था। 
यहां से ट्यूएन-स्सांग नालंदा गया । इस युग में नालन्दा का विहार शिक्षा और 
ज्ञान के लिये सबसे बड़ा केन्द्र था। चीनी यात्री ने कुछ समय तक वहां रहकर 
बौद्ध धर्म के विविध ग्रंथों का भलीभांति अनुशीलन किया । नालंदा से (रिण्यदेश 
(मुंगेर ), चंपा, राजमहल, पुण्ड्वर्धन, कर्णसुवर्ण भ्रादि होता हुआ वह दक्षिण भारत 
की ओर मुड़ा। उड़ीसा तथा दक्षिण कोशल होता हुआ ह्थुएन-त्सांग धनकटक 
पहुंचा। यहां अ्मरावती के विहार में वह कई महीने तक रहा। अमरावती से 
वह कांची गया। इसके बाद वह उत्तर-पश्चिम की ओर मूड़ा और वनवासी 
देश होता हुआ महाराष्ट्र पहुँच गया । दक्षिण के अनेक नगरों ओर देहातों का 
अ्रमण करता हुआ टह्युएन-त्सांग सिंध श्रौर मुलतान गया। अनेक नवीन स्थानों 
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का अवलोकन करता हुआ वह वहां से फिर नालंदा गया। बौद्ध-धमं के जो 
ग्रंथ उसने अभी तक नहीं पढ़े थे, उन सबका इस बार उसने अनुशीलन किया। 

इन दिनों कामरूप (आसाम ) में भास्करवर्मा का शासन था। वह कन्नौज 
के सम्राट की अ्रधीनता स्वीकार करता था। उसने ह्युएन-त्सांग को आसाम 
पधारने के लिये निमंत्रण दिया। श्रासाम में उस समय बौद्ध-धर्मं का यशथेष्ट 
प्रचार नहीं था। अतः अपने गुरु और नालंदा के प्रधान आचाये शीलभद्र की 
आज्ञा से ह्युएन-त्सांग ने आसाम के लिये प्रस्थान किया। भास्करवर्मा ने बड़ 
आदर के साथ इस प्रसिद्ध विदेशी बौद्ध विद्वान्‌ का स्वागत किया। 

इस समय सम्राट हषवर्धन बंगाल में राजमहल में पड़ाव डाले पड़ा था। 
जब उसे ज्ञात हुआ, कि ट्यूएन-त्सांग झ्रासाम में है, तो उसने भास्करवर्मा को 
यह आदेश दिया कि वह चीनी विद्वान्‌ को साथ लेकर गंगा कें मार्ग से कन्नौज आवे । 
हष॑वर्धन ने कन्नौज में एक बौद्ध-महासभा का आयोजन किया था, जिसमें बौद्ध- 
धर्म के सिद्धान्तों पर विचार करने के लिये दूर-दूर से भिक्षओ्ों और विद्वानों को 
आमन्त्रित किया गया था । हर्ष की इच्छा थी, कि ह्यू एन-त्सांग भी इस महासभा 
में सम्मिलित हो। हषे के आदेश से भास्करवर्मा ह्युएन-त्सांग को साथ लेकर 
कन्नौज आया। वहां इस चीनी विद्वान्‌ के पाण्डित्य का बहुत आदर हुआ । बाद में 
वह हुए के साथ प्रयाग गया। जहां सम्राट ने बहुत दान-पुण्य किया। इस प्रकार 
पन्द्रह वर्ष के लगभग भारत में रहकर और इस देश से बहुत से धमंग्रंथों को साथ 
लेकर ह्युएन-त्सांग उत्तर-पश्चिम के स्थल मार्ग से चीन को लौट गया। 
ह्यूएन-त्सांग के भारत-म्रमण का यही संक्षिप्त वृत्तान्त है । 

कन्नोज की जिसे भहासभा के लिये हषंवर्धन ने ह्युएन-त्सांग को विशेषरूप 
से निमंत्रित किया था, उसमें बीस सामन्त राजा, चार हजार बोद्ध भिक्ष्‌ और 
लगभग तीन हजार जन व हिन्दू पण्डित सम्मिलित हुए थे। इस महासभा के लिये 
हष॑वर्धन ने गंगा नदी के पश्चिमी तट पर एक विशाल मण्डप और एक चेत्य 
का निर्माण कराया था, जिसकी ऊंचाई सौ फीट थी। चेत्य के भीतर बुद्ध की 
एक सुवर्ण -मूति स्थापित कराई गई थी, जो ऊंचाई में हर्षवर्धन के बराबर थी । 
इस मण्डप के पश्चिम की ओर कुछ दूरी पर राजा ने श्रपने और अपने प्रतिष्ठित 
अतिथियों के निवास के लिये भवनों का निर्माण कराया था । प्रतिदिन प्रातःकाल के 
समय बुद्ध की सुवर्णमूति का जुलूस निकाला जाता था। मूर्ति को एक उत्तुज्भध 
हाथी पर रखकर हर्ष और भास्करवर्मा उसके साथ रहते थे। इस झवसर पर 
हे इन्द्र (शक्र) का वेश धारण करता था, और भास्करवर्मा ब्रह्मा का। सामन्त 
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राजा, उच्च राजकर्मचारी, प्रतिष्ठित अतिथि और प्रमुख भिक्‍्खु व पण्डित 
हाथियों पर आरूढ़ होकर पीछे-पीछे चलते थे। सौ हाथियों पर तो केवल वे बाजे 
वाले ही बैठते थे, जो विविध प्रकार के बाजे बजाते हुए जुलूस के साथ-साथ रहते 
थे। जब यह विश्ञाल जुलूस चेत्य के समीप पहुँच जाता था, तो राजा हषवर्धन 
विविध मणिमाणिक्य से सुशोभित हजारों-लाख! रेशमी वस्त्रों को बुद्ध की मूर्ति पर 
चढ़ाता था । अन्य बहुमूल्य उपहार भी इस समय बुद्ध की मूर्ति के भेंट किये जाते थे । 
ब॒द्ध की प्रतिमा के पूजा के बाद सहभोज होता था, और फिर सब लोग महासभा के 
ग्रधिवेशन में सम्मिलित होते थे। ह्युएन-त्सांग को इस सभा में प्रधान पद प्राप्त था, 
क्योंकि हर्ष उसे अत्यन्त सम्मान की दृष्टि से देखता था। एक मास तक निरन्तर 
इसी प्रकार इस सभा के अधिवेशन होते रहे। एक महीना बीत जाने पर किसी 
व्यक्ति ने चेत्य को आग लगा दी, और जब हे आग को बुझाने के लिये व्यवस्था 
कर रहा था, एक आततायी ने उसपर आक्रमण किया। पर उसे अपने प्रयत्न में 
सफलता नहीं हुई, और हषे के अंगरक्षकों ने उसे बन्दी बना लिया। पूछने पर 
उसने बताया कि ब्राह्मण पंडितों ने उसे हे की हत्या के लिये नियुक्त किया था, 
झौर उन्होंने ही चेत्य में आग लगवाई थी। हएषं जिस प्रकार बौद्ध-धमं के 
प्रति पक्षपात प्रदशित कर रहा था, पण्डित लोग उससे बहुत असंतुष्ट थे, और 
इसी कारण उन्होंने यह षड़यंत्र किया था। पांच सौ ब्राह्मणों को षड़यंत्र में शामिल 
होने के अपराध में दण्ड दिया गया, और जो निरपराध पाये गये उन्हें छोड़ दिया 
गया । 

कन्नौज की महासभा की समाप्ति पर ह॒ष॑ ने प्रयाग के लिये प्रस्थान किया। 
गंगा-यमुना के संगम पर हर पाचवें साल हर्ष एक महोत्सव किया करता था । 
सब सामंत राजा व उच्च राजकमंचारी इस उत्सव में भी सम्मिलित होते थे। 
ह्यूएन-त्सांग इस उत्सव में भी हं के साथ था। उसने अपने यात्रा-विवरण में 
इसका भी विशदरूप से वर्णन किया हैं। पांच वर्षों में जो धन हुं के राज्यकोष में 
एकत्र हो जाता था, उसे वह इस उत्सव में दान-पुण्य में व्यय कर देता था। 
ह्यूएन-त्सांग के वर्णन के अश्रनुसार उत्सव के प्रथन दिन बुद्ध की मूर्ति स्थापित 
की जाती थी, और श्रत्यन्त बहुमूल्य रत्न श्रादि से उसकी पूजा कर इन रत्नों को दान 
कर दिया जाता था। इसी प्रकार दूसरे दिन आदित्यदेव की और तीसरे दिन ईदइवरदेव 
की अर्चना की जाती थी। चौथे दिन दस हजार बौद्ध भिक्‍खुओं को दान-पुण्य किया 
जाता था । प्रत्येक भिक्‍खु को सौ सुवर्ण-मुद्रायें, एक रत्न, वस्त्र और भोजन व 
सुगन्ध झ्रादि प्रदान,किये जाते थे। अगले बीस दिन ब्राह्मणों को दानपुण्य दिया 
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जाता था। इसके बाद अगले दस दिन जैन, लोकायत आदि अन्य सम्प्रदायों के,लोग 
दान ग्रहण करते थे। फिर एक मास तक दरिद्र, अनाथ ग्रादि दान प्राप्त करते 
थे । इस प्रकार दान-पुण्य करते-करते जब राज्यकोष का सब धन समाप्त 
हो जाता था, तो हर अपनी वयक्तिक सम्पत्ति का दान प्रारम्भ करता 
था। जब वह भी समाप्त हो जाती, तो इस सर्वमेध यज्ञ की इतिश्री होती । 
इस अवसर पर हषे के पास एक वस्त्र तक भी शेष न बचता, और वह अपनी 
बहन राज्यश्री से एक पुराना वस्त्र मांगकर उसे धारण करता, और बुद्ध भगवान्‌ 
की पूजा कर आनन्द-निमग्न हो जाता । धर्म के लिये स्वस्व स्वाहा कर उसे 
हादिक आनन्द अनुभव होता था, और इसी को वह गौरव की बात समझता था। 

प्रयाग के जिस सर्वमेध यज्ञ में ह्युएन-त्सांग सम्मिलित हुआ था, वह हर्ष 
के जीवनकाल. का छठा यज्ञ था । इससे पूर्व वह इसी ढंग के पांच यज्ञ और कर 
चुका था। इस प्रकार बार-बार अपने राज्यकोष को खाली कर के हर्ष अपतो 
शक्ति को कंसे स्थिर रख सका था, यह समझ सकना सुगम बात नहीं है। 
सम्भवतः इसीलिये उसके मरते ही उसका राज्य छिन्न-भिन्न हो गया, और अपने 
बाहुबल से जो विशाल साम्राज्य उसने स्थापित किया था, वह उसकी मृत्यु के 
बाद कायम नहीं रह सका। 


हायक ग्रन्थ 
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छत्तीसवां अध्याय 


उत्तरी भारत के विविध राज्य ओर उनका संघर्ष 
(१) अराजकता का काल 


अराजकता--हषवर्धन की मृत्य्‌ू के बाद उत्तरी भारत में कोई ऐसी राज- 
शक्ति नहीं रह गई, जो कि विविध राज्यों को जीतकर उन्हें अपनी अ्धीनता 
में रख सके। यशोधर्मा के समान हषंवर्धन द्वारा की गई विजयें भी कोई स्थिर 
परिणाम उत्पन्न नहीं कर सकी । गुप्तसम्राठों के समय भारत में जिस सामन्त-पद्धति 
का विकास हुआ था, वह अब अपना फल दिखा रही थी। यरोप के इतिहास 
में भी रोमन साम्राज्य के पतन के बाद सामन्त-पद्धति का प्रारम्भ हुआ था, 
झौर उसके कारण मध्यकालीन यूरोप में कोई ऐसे प्रतापी सम्राट नहीं हुए, जो 
झपने सामनन्‍्तों को पूर्णतया अपना वशवर्ती बना स्थिररूप से अपने साम्राज्य 
को कायम रख सकने में समर्थ हुए हों। यही बात भारत के इतिहास के विषय में 
भी कही जा सकती है । गृप्तवंश की शक्ति के क्षीण होने पर मध्यकालीन 
इतिहास में यहां भी कोई ऐसा राजा नहीं हुआ, जो विविध सामन्तों को स्थिर 
रूप से काबू में लाकर अव्यवस्था और अराजकता की प्रवृत्तियों का दमन कर 
सकने में सफल हुआ हो । गुप्त-सम्नाटों के उत्कर्ष काल में जो श्रनेक राजा विविध 
प्रदेशों पर सामन्त रूप में शासन करते थे, वे सब अब स्वतंत्र होने के लिये 
प्रयत्नशील हो गये, और 'उनमें से श्रनेक महत्त्वाकांक्षी राजाओं ने दिग्विजय के 
उद्देश्य से जो विजययात्रायें प्रारम्भ कीं, उन्होंने देश में और भी अ्रधिक अ्रशान्ति 
भ्रौर श्रव्यवस्था उत्पन्न कर दी। हृणों के झ्राक्रमण इस प्रवृत्ति में बहुत सहायक 
हुए, और उनके साथ जिन अनेक विदेशी जातियों ने भारत में प्रवेश किया, 
उनके भी अनेक प्रतापी नेता इस अव्यवस्था को उत्पन्न करने में तत्पर हो गये ।' 
छठी भ्रौर सातवीं सदियों में यशोधर्मा श्र हषंवर्धन ऐसे राजा हुए, जिन्होंने 
दिग्विजय कर विशाल साम्राज्यों के निर्माण में सफलता प्राप्त की। पर ये दोनों 
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प्रतापी राजा भारत में किसी स्थायी साम्राज्य की नींव नहीं डाल सके । सातवीं 
सदी के बाद भी अनेक ऐसे वीर हुए, जिन्होंने उत्तरी भारत के बड़े भाग को जीतकर 
अपने अधीन किया, जिन्होंने काश्मीर से बंगाल की खाड़ी तक विजय-यात्रायें 
कीं, और जो विविध राजाओ्ों को जीतकर उन्हें श्रपता सामन्त बनाने में समर्थ 
हुए। पर इनमें से किसी को भी मौर्यों व गुप्तों के समान एक स्थायी साम्राज्य 
बनाने में सफलता नहीं हुई। सम्भवतः सामन्‍्तपद्धति की सत्ता ही इसकी प्रधान 
कारण थी। 

हषंबर्धन के बाद की अव्यवस्था--अपनी मृत्यु से पांच साल पूर्व ६४१ ईस्वी 
में सम्राट हषवर्धन ने अपना एक राजदूत चीन के सम्राट्‌ की सेवा में भेजा था । इस 
समय चीन के राजसिहासन पर सम्राट ताओ-त्संग विराजमान था, जो तानवंश 
का था। हषवध्धन के समान ताओ्रो-त्सृंग भी वीर और महत्वाकांक्षी था, और उसने 
चीन के बड़े भाग को जीतकर एक बड़े विशाल साम्राज्य का निर्माण किया 
था। यह स्वाभाविक था, कि भारत के उत्तरापथ का सम्राद्‌ चीन के तानवंशी 
सम्राटों के साथ मेत्रीसंबंध स्थापित करने का प्रयत्न करता। हर्षवर्धन के राजदूत 
के उत्तर में चीन के सम्राट्‌ ने अपना जो दूतमण्डल भारत भेजा, उसका नेता 
चीनी श्रनुश्रुति के अनुसार वांग-हिद्युएन-त्से था। जिस समय यह भारत आया, 
तो हषवर्धन की मृत्यु हो चुकी थी, और उसके अमात्य श्र्जुन॒ या अरुणाश्व 
ने कन्नौज की राजगद्दी पर अपना अधिकार कर लिया था । चाहिये तो यह 
था, कि अर्जुत इस दूतमण्डल का यथोचित स्वागत करता, पर उसने इसकी 
सम्पत्ति को लूट लिया। इस पर वांग-ट्थिएन-त्से तिब्बत भाग गया, और वहां 
के राजा से सहायता की याचना की । तिब्बत के राजा का विवाह चीन की एक 
राजकुमारी के साथ हुआ था, भ्रत: उसने चीनी राजदूत की सहायता करना 
स्वीकार कर लिया, और तिब्बती सेना की सहायता से वांग-टह्युएन-त्से ने अर्जुन 


के राज्य पर आक्रमण किया। युद्ध में अर्जन परास्त हो गया, और इस प्रकार 
चीन के राजदूत ने अपने श्रपमान का प्रतिशोध किया। 


चीनी अनुश्ुति के इस विवरण में सत्यता का अंश कहां तक है, यह निश्चित कर 
सकना सुगम नहीं हैं । पर इससे यह परिणाम निकाल सकना उचित हैं, कि हषंवर्धन 
का उत्तराधिकारी न केवल अयोग्य था, पर साथ ही निबंल भी था। कामरूप 
(आसाम ) से सिन्ध तक के विशाल क्षेत्र पर शासन करनेवाले प्रतापी सम्राद 
हषंवर्धन के उत्तराधिकारी में इतनी भी शक्ति नहीं थी, कि वह तिब्बत की सेना 
को परास्त कर सकता । यही कारण है, कि हर्षवर्धन के बाद उसका साम्राज्य 
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छिन्न-भिन्न हो गया, और उसके भग्नावशेषों पर विविध राजवंश स्वतंत्रता के 
साथ शासन करने लगे। 

सगध का गुप्तबंश--हर्षवर्घन का समकालीन मगध का गुप्तवंशी राजा 
माधवगुप्त था, जो न केवल कन्नौज-सम्राट्‌ का मित्र था, अपितु उसकी अ्धीनता 
भी स्वीकृत करता था । उसकी स्थिति हषेवर्धन के सामन्‍्त के सदृश थी। पर कन्नौज 
के प्रतापी सम्राट की मृत्यु के बाद मगध का ग्प्तवंश स्वतंत्र हो गया, और माधव- 
गुप्त का पृत्र आदित्यसेन (६७५ ईस्वी के लगभग) अपने वंश के गौरव का पुन- 
रुद्धार करने में तत्पर हो गया। आदित्यसेन और उसके उत्तराधिकारियों के 
विषय में हम पिछले अ्रध्याय में लिख चुके है। एक शिलालेख में आदित्यसेन को 
आसमुद्र वसुन्धरा' का स्वामी कहा गया है, जो इस बात का प्रमाण है, कि 
हषवर्धन के बाद मगध के गुप्तवंशी राजाओं ने अश्रपनी शक्ति को बहुत बढ़ा लिया 
था। आठवीं सदी के मध्यतक ये राजा मगध तथा समीपवर्ती प्रदेशों पर शासन 
करते रहे। इनके वृत्तांत को यहां फिर से दोहरान की आवश्यकता नहीं है । 
केवल इतना निर्देश करना ही प्रर्याप्त होगा, कि उत्तरी भारत के विविध राज्यों 
में मगध का गुप्तवंश भी एक था, जो ह्षवर्धन के साम्राज्य के छिन्न-भिन्न होने 
पर फिर से स्वतन्त्रतापृवक शासन करने लगे थे । 


(२) कन्नौज और काश्मीर 


यशोवर्मा की दिग्विजय--ह॒ष॑वर्धन के उत्तराधिकारी अर्जुन को चीनी 
राजदूत वांग-हि्युएन-त्से ने किस प्रकार परास्त किया, इसका उल्लेख हमने 
ग्रभी किया था, अर्जुन की पराजय के बाद कन्नौज का राजसिहासन किन व्यक्तियों 
के हाथों में रहा, यह ज्ञात नहीं हैं। पर आठवीं सदी के प्रारम्भिक भाग में 
कन्नौज के राजसिहासन पर एक ऐसा व्यक्ति विराजमान था, जो यशोधर्मा और 
हर्षवर्धन के समान ही प्रतायी और महत्त्वाकांक्षी था। इसका नाम <झशोवर्मा 
था। ह॒ष या भ्रर्जुन के वंश के साथ यशोवर्मा का कोई सम्बन्ध था या नहीं, यह 
अनिश्चित है । पर इसमें सन्देह नहीं, कि वह एक बार कन्नौज के ल॒प्त गौरव 
की स्थापना में सफल हुआ था। ७३१ ईस्वी में उसने भी चीनी सम्राट के 
पास अपना दृतमण्डल भेजा, और चीन व भारत की मैत्री स्थापित की । प्रसिद्ध 
कवि वाकपतिराज ने प्राकृत भाषा के महाकव्य गौड़वहों' में यशोवर्मा की 
दिग्विजय का विदशद रूप से वर्णन किया है । यशोवर्मा के समय में गौड़ देश 
(बंगाल) का राजा जीवितगुप्त द्वितीय था, जो गुप्त-वंश का था। माधवयुप्त 
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'के बाद राजा आदित्यसेन ने गृप्त-वंश की शक्ति का किस प्रकार पुनरुद्वार किया, 
इसका उल्लेख हम पिछले अध्याय में कर चुके है । मगध और बंगाल जीवितगुप्त 
के शासन में थे। यशोवर्मा के आक्रमण का मुकाबला कर सकने में जीवितगुप्त 
असमर्थ रहा । मगध पर यशोवर्मा का अभ्रधिकार हो गया, और जीवितगुप्त 
ने बंगाल जाकर शरण ली । पर यशोवर्मा ने यहां भी उसका पीछा किया । 
यद्यपि गौड़ सैनिकों ने बड़ी वीरता के साथ कन्नौज की सेनाओं का मुकाबला किया, 
पर वे परास्त हो गये। जीवितगुप्त आक़ान्ता द्वारा मारा गया, और मगध के 
समान बंगाल पर भी यशोवर्मा का आधिपत्य स्थापित हो गया । 

यश्ोवर्मा केवल मगध और बंगाल की विजय करक ही संतुष्ट नही हुआ। 
दक्षिण में नमंदा नदी के साथ-साथ क्जिय-यात्रा करते हुए उसने मरुदेश 
(राजस्थान ) ओर श्रीकान्त (स्थानेश्वर) को आक़ान्त किया, और फिर हिमालय 
के प्रदेशों का विजय कर अपनी दिग्विजय समाप्त की । इसमें सन्देह नहीं, कि 
यशोवर्मा एक महान विजेता था, और उसी की विजयों के कारण गृप्तवंश 
का अन्त हुआ था । जीवितगुप्त प्रतापी गुप्त-वंश का अन्तिम सम्राट था। 

पर यशोवर्मा का साम्राज्य देर तक कायम नही रह सका। ७४० ई० प० के 
लगभग काइ्मीर के राजा ललितादित्य ने विजय-यात्रा प्रारम्भ की, और यशोवर्मा 
को परास्त कर कन्नौज पर अपना अधिकार स्थापित कर लिया । इस विजय 
के बाद कन्नौज काश्मीर के साम्राज्य में शामिल हो गया, और वहां के 
राजाओं की स्थिति सामन्‍्तों के सदृश रह गई । 

संस्कृत का प्रसिद्ध महाकवि भवभूति यशोवर्मा का समकालीन था। 
भवभूति का स्थान संस्कृत के कवियों में बहुत ऊंचा है । उत्तर रामचरित, 
महावीरचरित और मालतीमाधव के रूप में भवभूति संस्कृत साहित्य को 
ऐसे अ्रमर रत्न प्रदान कर गया है, कि जब तक संस्कृत भाषा का अ्रध्ययन 
जारी रहेगा, भवभूति और यशोवर्मा का नाम भी श्रमर रहेगा। प्राकृत 
भाषा का प्रसिद्ध कवि वाकपतिराज भी यशोवर्मा का समकालीन था। 

यशोवर्मा के समय को हम स्थूलरूप से ७२५ से ७५२ ई० प० तक रख 
सकते हैं । 

काइमीर का उत्कर्ब--अशोक के समय में काइ्मीर मौर्य॑-साम्राज्य के 
अन्तर्गत था। जैसा कि हम पहले लिख चुके हैं, अशोक की मृत्यु के बाद जालौक 
वहां का राजा बना। राजतरज़्िणी के भ्रनुसार जालौक अशोक का पुत्र था, और 
उसके बाद काश्मीर का स्वतन्त्र राजा बन गया था। काश्मीर का इस युग का 
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इतिहास बहुत स्पष्ट नहीं हैं । इतना निश्चित है, कि विदेशी आक्रमण्णोंः 
के प्रभाव से काइ्मीर भी मुक्त नहीं रहा था, और कनिष्क का शासन वहां 
ग्रवरय ही रहा था । गुप्त-साम्राज्य के उत्कषे-काल में काश्मीर देवपुत्र 
शाहानुशाहि कुशाण राजाओं के शासन में था, जो गुप्त-सम्राट्‌ समुद्रगुप्त के 
ग्राधिपत्य को स्वीकृत करते थे । यद्योधर्मा और भानुगुप्त बालादित्य जैसे 
प्रतापी सम्राटों ने जब हुणों को परास्त किया; तो हणराज मिहिरगुल ने 
कास्मीर में ही आश्रय ग्रहण किया था । हर्ष के समय में काश्मीर का राजा 
दुलंभवर्धत था, जिसे राजतरंगिणी में नाग-कर्कोटक-वंश का लिखा गया है । 
राजा हषंवर्धन ने काश्मीर से भगवान्‌ बुद्ध का जो दांत प्राप्त किया था, वह 
दुर्लभवर्धन ने ही उसे प्रदान किया था। भारत का भ्रमण करते हुए ह्युएन-त्सांग 
काश्मीर भी गया था, और उसके काश्मीर-निवास के समय में यह राज्य अच्छी 
उन्नत दशा में था । सिंहपुर (कटास ), उरशा (हजारा), पुछ और राजपुर 
(राजौरी) के प्रदेश उसके अन्तर्गत थे । दुलंभवर्धन के बाद प्रतापादित्य 
काइ्मीर का राजा बना। उसने अपने नाम से प्रतापपुर नाम के नगर की 


स्थापना की । 
प्रतापादित्य के बाद उसका पुत्र चन्द्रापीड काश्मीर के राजसिहासन पर 


भ्रारूढ हुआ। ७२० ईस्वी में चीन के सम्राट्‌ ने उसकी स्वतन्त्र सत्ता को स्वीकृत 
किया था, जिससे सूचित होता है, कि वह एक महत्त्वपूर्ण राजा था। राजतरंगिणी 
में चन्द्रापीड के सम्बन्ध में बहुत-सी गाथाएं लिखी गई हें, जिनसे ज्ञात होता है 
कि वह बड़ा धामिक और दयालू राजा था। कल्हण के अनुसार चन्द्रापीड ने 
एक नये मंदिर के निर्माण का निश्चय किया । उसके लिये जिस जमीन की 
आवश्यकता थी, उसमें एक चमंकार का झोपड़ा भी बना हुआ था । चरमंकार 
झपनी जमीन को मंदिर के लिये देने को तैयार नहीं था। उसका कहना था, 
कि यदि राजा को मेरी भूमि की आवश्यकता हे, तो उसे स्वयं मेरे पास आना 
चाहिये और इस बात का फैसला करना चाहिये । जब यह बात चन्द्रापीड को 
ज्ञात हुई, तो वह स्वयं चमंकार की कुटी पर आया, शौऔर मूल्य तय करके उसे 
उससे खरीद लिया । 

चन्द्रापीड की मृत्यु के बाद उसका छोटा भाई ललितादित्य मुक्तापीड ७२५ 
ई० प० के लगभग काइ्मीर का राजा बना | ललितादित्य बड़ा वीर और 
महत्त्वाकांक्षी था । भारत के इतिहास में उसकी वही स्थिति है, जो यशोधर्मा, 
हष॑वर्धन व यशोवर्मा की है । राजतरंगिणी में उसकी दिग्विजय का बड़े विशद 
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रूप में वर्णन किया गया है । उसकी विजयों में सबसे भ्रधिक महत्त्वपूर्ण कन्नौज 
की विजय हैं। ललितादित्य के समय में कन्नौज के राजसिहासन पर यशोवर्मा 
विराजमान था, जो स्वयं एक महान्‌ विजेता था, और जिसने मगध और गौड़ 
देश की विजय कर गृप्त-वंश का अन्त किया था। यशोवर्मा ललितादित्य के 
सम्मुख नहीं टिक सका, और उससे परास्त हो गया । कन्नौज पर अ्रधिकार 
कर ललितादित्य ने मगध, कलिंग, बंग और कामरूप (आसाम) की विजय 
की, श्रौर इस प्रकार वह प्राच्य समृद्रतट तक विस्तीर्ण सम्पूर्ण उत्तरापथ का 
स्वामी हो गया । ललितादित्य केवल उत्तरापथ को जीतकर ही संतुष्ट नहीं 
हुआ । उसने दक्षिणापथ पर आक्रमण कर चालुक्यों को परास्त किया, और 
मालवा व गुजरात को भी अपने अ्रधीन कर लिया। इस समय सिन्ध पर भरबों 
के श्राक्रमण शुरू हो चुके थे। ललितादित्य ने अभ्ररबों के साथ भी युद्ध 
किया, और वे इस महान्‌ विजेता के सम्मुख नहीं टिक सके। ललितादित्य 
की विजयों का क्षेत्र केवल भारत तक ही सीमित नही था । कन्नौज और उत्तरापथ 
के विविध राज्यों की विजय से पूर्व उसने काश्मीर के उत्तर व परिचम 
में स्थित विविध प्रदेशों पर श्राक्रमण किया, और वंक्ष नदी को पार कर पामीर 
पर्वतमाला की उपत्यका तक के प्रदेश को अपने अ्रधीन किया। इसी समय 
उसने पूर्व की ओर बढ़कर तिब्वत पर आक्रमण किया, और उसे भी जीत 
लिया । सम्भव है, कि कल्हण ने ललितादित्य की विजयमाला के वर्णन में 
श्रतिशयोक्ति से काम लिया हो। पर यह निःसन्दिग्ध है, कि वह एक महान्‌ 
विजेता था, और कुछ समय के लिये वह एक ऐसे विशाल साम्राज्य का निर्माण 
करने में समर्थ हुआ था, जो चन्द्रगुप्त मौय और समुद्रगुप्त के साम्राज्यों का 


स्मरण दिलाता था। 
ग्रपन विशाल साम्राज्य से जो अपार धन उसने प्राप्त किया था, उसका 


उपयोग उसने का्मीर में विहारों, मंदिरों व अ्रन्य भवनों के निर्माण के लिये 
किया। धरम के सम्बन्ध में उसकी नीति बहुत उदार थी। जहां एक ओर उसने 
हुष्कपुर व भ्रन्य नगरों में बौद्ध विहार बनवाये, वहां साथ ही अनेक हिन्दू मन्दिरों 
के निर्माण पर भी उसने ध्यान दिया। काइ्मीर की घाटी में मटन नामक स्थान 
पर उसने भगवान्‌ सूर्य के एक विशाल-मन्दिर का निर्माण कराया था, जिसके 
झ्रवशेष श्रत्॒ तक भी >द्यमान हैं, और जो मातंण्ड-मन्दिर के नाम से विख्यात हैं। 
इसके श्रतिरिक्त भूतेश के शिव-मन्दिर और परिहासकेशव के विष्णुमन्दिर का 
भी उसने निर्माण कराया था। 
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ऐसा प्रतीत होता है, कि विजययात्राओं में अभूतपूर्व सफलता के कारण 
ललितादित्य अ्रमर्यादित हो गया था। राजतरजड़्िणी के अनुसार सुरापान द्वारा 
मदमस्त दशा में एक बार उसने यह आज्ञा दी, कि प्रवरपुर नामक नगर को आग 
लगा दी जाय । यह अच्छा हुआ, जो इस आज्ञा के काय में परिणत होने से 
पूर्व ही उसे सुध आ गई, और उसे अपने कार्य पर पद्चात्ताप हुआ। कल्हण ने 
ललितादत्यि के संबंध में एक अन्य कथा लिखी है, जिसे उल्लिखित करना 
उपयोगी है। उसने बंगाल के राजा को यह आश्वासन देकर काइ्मीर बुलाया, 
कि किसी प्रकार की हानि नहीं पहुँच पायेगी। इस आश्वासन को देते हुए उसने 
भगवान्‌ परिहासकेशव विष्णु की शपथ खाई। जब बंगाल का राजा काश्मीर 
आरा गया, तो ललितादित्य ने उसकी हत्या करादी । जब यह समाचार बंगाल 
पहुँचा, तो वहां से कुछ सैनिक काश्मीर आये और उन्होंने परिहासकेशव विष्णु 
के मन्दिर पर धावा बोल दिया। ललितादित्य ने इसी देवता की शपथ खाकर 
बंगाल के राजा की रक्षा का आश्वासन दिया था, अ्रतः बंग सेनिकों ने निश्चय 
किया, कि वे मन्दिर पर आक्रमण कर विष्णु की मूर्ति को खण्ड-खण्ड कर दें। 
काइमीर के सेनिकों ने उनका मुकाबला किया। एक-एक करके बंगाल के सब 
सेनिक काट डाले गये । पर इस बीच में उन्होंने विष्णु की मूृति को खण्ड-खण्ड 
करके अपने राजा की हत्या का प्रतिशोध कर दिया था । 

७६० ईस्वी के लगभग ललितादित्य की मृत्यु हुई। उसके उत्तराधिकारी 
निबल थे, और वे ललितादित्य मुक्तापीड द्वारा स्थापित साम्राज्य को अक्षुण्ण 
रख सकने में असमर्थ रहे । परिणाम यह हुआ, कि काश्मीर का विशाल साम्राज्य 
छिन्न-भिन्न हो गया, श्र ललितादित्य द्वारा विजित राजवंश फिर से स्वतंत्र 
हो गये । 

ललितादित्य के उत्तराधिकारियों में विनयादित्य जयापीड का नाम विशेष 
€प से उल्लेखनीय ह । उसका शासनकाल ७७६ से ८१० ईस्वी तक था । उसने 
एक बार फिर काश्मीर के साम्राज्य का विस्तार करने का प्रयत्न किया । कन्नौज 
जीतकर उसने पूर्व की शोर बंगाल तक आक्रमण किये, और लौटते हुए नेपाल 
की विजय की। पर जयापीड द्वारा स्थापित साम्राज्य भी देर तक कायम नहीं 
रह सका। उसके उत्तराधिकारियों के समय साम्राज्य के अन्तर्गत सब प्रदेश फिर 
से स्वन्त्रत हो गये, और नाग-कर्कोटक-वंश का शासन केवल काश्मीर तक ही 
सीमित रह गया। 

८५४५ ईस्वी में काइमीर के इस प्रतापी नाग-करकोटक-बंश की समाप्ति हुई। 
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कश्नोज के आयध राजा--कन्नौज के प्रतापी राजा यशोवर्मा ने जिस विशाल 
साम्राज्य की स्थापना की थी, वह देर तक कायम नहीं रह सका था । काश्मीर 
के दिग्विजयी सम्राट ललितादित्य ने यशोवर्मा को परास्त कर कन्नौज को अपने 
अ्रधीन कर लिया था। पर जब ललितादित्य के उत्तराधिकारियों के समय में 
(७६० ईस्वी के बाद) काइ्मीर की शक्ति क्षीण हुई, तो कन्नोज फिर से स्वतनत्र 
हो गया। जब विनयादित्य जयापीड ने एक बार फिर काझ्मीर की शक्ति का 
उद्धार किया, तो कन्नौज में वजत्रायुध नाम के राजा का शासन था। दिग्विजय 
करते हुए जयापीड ने कन्नौज को भी परास्त किया । उसके समय में सम्भवतः 
वज्नायध ही कन्नौज की राजगद्दी पर आरूढ़ था। 

कन्नौज के ऐसे तीन राजाओं का नाम हमें ज्ञात हें, जिनके अन्त में आयुध' 
आता हैं। ये नाम हं--वज्रायुध, इन्द्रायूुथ और चक्रायूध । प्राचीन साहित्य और 
उत्कीर्ण लेखों द्वारा इनकी सत्ता सूचित होती है । काश्मीर के राजा विनयादित्य 
जयापीड के समान दक्षिणापथ के राष्ट्रकट राजाओं ने भी कन्नौज पर आक्रमण 
किये, और इन आयुध-राजाओ्ं को जीतकर अपने अ्रधीन किया। इसी प्रकार 
जब बंगाल के पालवंशी राजा प्रबल हुए, और उन्होंने पूर्व की ओर झ्राक्रमण शुरू 
किये, तो भी कन्नौज के आयुध-राजा उनसे परास्त हुए। पाल और राष्ट्रकूट- 
वंशों का इतिहास लिखते हुए हम कन्नौज के इन राजाओं का पुनः उल्लेख करेंगे । 
यहां इतना निर्देश करना ही पर्याप्त है, कि यशोवर्मा के बाद आठवीं सदी में 
कन्नौज में ऐसे राजाओं का शासन था, जिनके नामों के अन्त में आ्रायध' आता 
था। हषंवर्धन या यशोवर्मा के वंश के साथ इन राजाओं का कोई सम्बन्ध था या 
नहीं, यह सववंथा अज्ञात है । 


(३) बंगाल में पालवंश का उत्कर्ष 


बंगाल गुप्त-साम्राज्य के अन्तर्गत था। चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य ने बंगाल 
में विद्रोहियों के एक संघ को परास्त कर उसके सुशासन की व्यवस्था की थी। 
जब गुप्त-साम्राज्य की शक्ति क्षीण हुई, श्र कन्नौज को राजधानी बनाकर 
मौखरि-वंश ने स्वतन्त्ररूप से शासन प्रारम्भ किया, तो बंगाल भी गृप्त- 
साम्राज्य से पृथक हो गया। वहां के प्रतापी राजा शशांक का उल्लेख हम 
पहले कर चुके हे, जो गृप्त-वंश का ही था। सम्भवतः मगध के गृप्त-सम्राटों की 
निबंलता से लाभ उठाकर शश्ाांक गुप्त ने बंगाल में शअ्रपना स्वतंत्र शासन 
स्थापित कर लिया था। ह॒ष॑वर्धन ने श्रपनी विजययात्रा में बंगाल की भी विजय 
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की, और उसके राजा को अपना वशवर्ती बनाया। यशोवर्मा और ललितादित्य ने 
भी उसे अपने साम्राज्यों के अ्रन्तगंत किया, यद्यपि इस सुदूरवर्ती प्राच्य प्रदेश 
में उनका शासन स्थिर नहीं हुआ । ललितादित्य के बाद बंगाल में अव्यवस्था 
मच गई, और इससे लाभ उठाकर कामरूप (झ्ासाम ) के राजा श्रीहष॑ ने आठवीं 
सदी के मध्य भाग में बंगाल पर श्रधिकार कर लिया। काश्मीर के राजा विनयादित्य 
जयापीड ने एक बार फिर बंगाल का मर्दन किया, और आसाम के राजा श्रीहषं 
के सामन्‍त (जो उत्तरी बंगाल में पुण्डवर्धन का शासक था) जयन्त को परास्त 
किया। जयन्त ने जयापीड की अधीनता स्वीकृत कर ली, और काश्मीर के 
राजा ने उसे ही अपनी श्ोर से बंगाल का शासक नियत किया।. 

पर जयन्त को जयापीड की ओर से बंगाल का शासन करने में सफलता 
नहीं हुईं। यह युग शक्तिशाली सामन्‍्तों का था, जो श्रव्यवस्था के इस काल में 
स्वतन्त्र हो जाने के लिये सदा तत्पर रहते थे। विजययात्रा के बाद ज्यों ही 
जयापीड अपने देश को वापस गया, बंगाल में पुनः सत्र अराजकता छा गई। 
जयन्त के लिये सम्भव नहीं था, कि वह इस भअव्यवस्था को दूर कर सके। तिब्बती 
लामा तारानाथ ने इस दशा का वर्णन इस प्रकार किया हं--'उस समय 
वहां कोई भी एक शक्तिशाली राजा नहीं था। ओडिविष (शायद उड़ीसा का 
ओोड़प्रदेश ), बंगाल और पूर्व के पांच राज्यों में प्रत्येक ब्राह्मण, क्षत्रिय व वेश्य 
अपने पास-पड़ोस के प्रदेश मे राजा बन बैठा था। देश में किसी राजा का शासन 
नहीं था।” निःसन्देह, कन्नौज, काश्मीर और झ्रासाम के महत्त्वाकांक्षी राजाओं 
की निरन्तर विजययात्राओ्रों के कारण बंगाल में ऐसी स्थिति उत्पन्न हो गई थी, 
कि वहां बहुत से छोटे-छोटे सामन्‍त (जो सब वर्णों के थे) स्वतन्त्र रूप से शासन 
करने लग गये थे। 

पालवंश का प्रारम्भ--अराजकता की इस दशा को इस काल के एक शिला- 
लेख में मात्स्यन्याय' के नाम से कहा गया है । जैसे बड़ी मछली छोटी मछली 
को खा जाती है, इसी तरह जंब शक्तिशाली निबंल के भक्षण के लिये तत्पर 
होता है, तो मात्स्यन्याय हो जाता है । मगध और बंगाल में अश्रब मात्स्य- 
न्‍्याय' ही छाया हुआ था। शक्तिशाली लोग सब जगह राजा बन बंठे थे, और 
निर्बल सवंसाधारण लोग उनसे परेशान थे । व्यवस्थित राजसत्ता का सवंथा 
लोप हो गया था। इस दशा को दूर करने के लिये जनता ने गोपाल नामक 
एक वीर पुरुष को स्वयं राजा निर्वाचित किया। वह किसी प्राचीन राजकुल 
का कुमार नहीं था। उसका पितामह दयितविष्णु था, जो सब विद्याम्रों में निष्णात 
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विद्वान था। गोपाल के पिता का नाम वष्यट था । वह भी एक प्रसिद्ध विद्वान 
था। पर इस समय देश में जो अभ्रराजकता फेली हुई थी, उससे विवश हो 
वष्यट ने शास्त्र छोड़कर शस्त्र का ग्रहण किया, शौर अनेक शत्रुओं को परास्त कर 
प्रसिद्धि प्राप्त की। उसका पुत्र गोपाल बड़ा वीर था। अराजकता की इस दशा 
में उसने अपने बाहुबल से और भी अ्रधिक ख्याति प्राप्त की, और लोगो ने अनुभव 
किया कि यही वीर पुरुष देश की अ्रशांति और भ्व्यवस्था को दूर कर जनता के 
जान और माल की रक्षा कर सकता हैं । इसीलिये उसे राजा बनाया गया और 
इस प्रकार पाल-बंश का प्रारम्भ हुआ। गोपाल ने पहले बंगाल में श्रशान्ति को 
दूर किया, और फिर मगध को जीतकर वहां भी एक व्यवस्थित शासन की 
स्थापना की । 

इस काल के एक शिलालेख में लिखा हे, कि 'मात्स्य-न्याय को दूर हटाने 
के लिये प्रकतियों ने गोपाल को लक्ष्मी का हाथ पकड़ाया, और उसे सब राजाओं 
का शिरोमणि बना दिया।” सर्वेसाधारण जनता ने अपने मत (वोट) देकर 
गोपाल को राजा चुना हो, ऐसा नहीं हुआ । अपितु झपने समय की अबव्यवस्था 
को दृष्टि में रखते हुए उस समय के विविध छोटे-छोटे राजाओं ने यह अनुभव 
किया, कि किसी वीर और योग्य व्यक्ति को अपना शिरोमणि बनाना चाहिये। 
इसीलिये वीरवर वप्यट के पुत्र श्रीगोपाल को उन्होंने अपना अधिपति स्वीकार 
किया और उसके नेतृत्व में गौड़ (बंगाल) और मगध (बिहार) में फिर एक बार 
व्यवस्थित शासन की स्थापना हुई। 

राजा धमंपाल--इस प्रकार गोपाल ने ७६५ ईस्वी के लगभग शासनसूृत्र 
को अपने हाथ में लिया। उसके बाद उसका लड़का धर्मपाल राजगद्दी पर बैठा । 
धर्मपाल का शासन-काल ७६६ से ८०६ ईस्बी तक हैं । पाल-बंश का यह 
राजा बड़ा प्रतापी था । उसके समय में पाल-राजाओों का शासन सारे 
उत्तरी भारत में विस्तृत हो गया। धरंपाल की विजययात्राश्रों का वर्गन 
इस काल के शअ्रनेक शिलालेखों में किया गया हैं । धर्मपाल ने सबसे पहले 
'कन्नौज पर आ्राक्रमण किया । गुप्तों की शक्ति के क्षीण होने पर कन्नौज 
उत्तरी भारत का सबसे प्रमुख नगर था। राजशक्ति की दृष्टि से पाटलिपुत्र 
का स्थान अ्रब कन्नौज ने ले लिया था। मौखरि-राजाओं झ्रौर विशेषतया हषंवर्धन 
के समय में कन्नौज का महत्त्व बहुत बढ़ गया था। कन्नौज के राजा यशोवर्मा का 
उल्लेख हम पहले कर चुके हें, जिसने मगध पर आक्रमण कर वहां के गुप्तवंशी 
राजा को परास्त किया था। धर्मंपाल के समय में कन्नौज का राजा इंद्रराज या 
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इंद्रायथ था। ७८३ ईस्वी के लगभग धमंपाल ने कन्नौज पर आक्रमण किया, 
ओर इंद्रराज को परास्त कर उसके प्रतिद्वन्द्दी चक्रायुध को कन्नौज के राजसिहासन 
पर अभिषिक्‍त किया। वह धर्मपाल को अ्यना अधिपति स्वीकार करके उसकी 
आ्राज्ञा मे रहते हुए शासन करने को तेयार था। इसीलिये धममंपाल ने इंद्रराज 
को परास्त कर चक्रायुध को अपने सामंत रूप में कन्नोज की राजगद्दी पर 
बिठाया। 

पर भारत के अन्य राजाओं न चक्रायूध को इतनी सुगमता से कन्नौज का राजा 
स्वीकार नहीं किया । इसीलियें धर्मपाल को बहुत-से राजाओं के साथ युद्ध 
करने पड़े। इस काल के लेखों के अनुसार कुर, यदूु, यवन, अवंति, गांधा र, की र, 
भोज, मत्स्य और मद्र आदि अनेक देशों के राजाओं को परास्त कर धर्मपाल ने 
उन्हें इस बात के लिये विवश किया, कि वे चक्रायध को कन्नौज का राजा स्वीकार 
करें। कुरु राज्य पूर्वी पंजाब में कुरुक्षेत्र व स्थानेश्वर के समीपवर्ती प्रदेशों में था । 
यदु लोग मथ्‌रा के समीप के प्रदेश में रहते थे। अ्रवंति की राजधानी उज्जेनी 
थी । यवन और गांधार उत्तर-पश्चिमी पंजाब और उत्तर-पश्चिमी सीमाप्रांत के 
प्रदेश थे। भोज और मत्स्यदेश पूर्वी राजपूताना में थे। इस प्रकार स्पष्ट है, 
कि धमंपाल न सुदूर हिंदूकुश तक के राजाओ्रों को परास्त कर चक्रायुध की अ्रधीनता 
स्वीकार करने के लिये विवश किया। इस युग में कन्नौज उत्तरी भारत का प्रधान 
केन्द्र था, वहां के राजा को ग्रन्य राज्यों के अधिपति अपना स्वामी स्वीकार करते 
थे। इंद्रराज को राज्यच्यूत कर जब धर्मपाल ने चक्रायुध को कन्नौज का 
राजा बनाया, तो उत्तरी भारत के अन्य राजाओं के साथ उसे घोर युद्ध करने पड़े, 
पर अंत में इन सब देशों के सामंत राजाओं को कांपते हुए राजम॒कुटों समेत 
आदर से झुककर उसे (चक्रायुध) स्वीकार करना पड़ा । पंचाल के वढ़ों ने 
उसके लिये सोने के अ्रभिषेकघट खुशी से पकड़े ।” गअभिप्राय यह है, कि पंजाब, 
मध्यभारत, पूर्वी राजपूताना, उत्तरप्रदेश आदि संपूर्ण उत्तरीभारत के विविध 
राजा कन्नौज के जिस राजा को अपना स्वामी स्वीकार करते थे, वह 
अब मगध तथा गौड़ के अधिपति धर्मपाल का महासामंत' बन गया। इस 
युग में सामंतपद्धति का इतना जोर था, कि धमंपाल ने इंद्रराज को परास्त 
कर न कन्नौज को सीधे अपने अ्रधीन किया, और न चक्रायुध को ही एक 
साधारण सामंत की स्थिति प्रदान की । चक्रायूध धर्मपाल का सामंत था, 
झौर कुरु, यवन, मत्स्य आदि विविध देशों के राजा कन्नौज के महासामंत चक्रायुध 
के सांमत थे। 
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(४) राजपूत वंशों का प्रादुर्भाव 
गुप्त; की शक्ति क्षीण होने पर भारत में जो बहुत-से नये राजवंश शासन 
करने लगे, उन्हें सामूहिक रूप से राजपूत कहा जाता हैं । भारतीय इतिहास में 
यह 'राजपूत' शब्द नया है । पुराने राजवंश या तो क्षत्रियों (शुद्ध आये या ब्रात्य 
क्षत्रिय) के होते थे, या ब्राह्मण, वेश्य आदि अन्य कुलों के । पर सातवीं सदी के 
अंतिम भाग से ऐसे अ्रनेक नये राजकुलों का प्रारम्भ हुआ, जो भारत के प्राचीन 
इतिहास में सर्वथा अज्ञात थे। गुजेरप्रतीहार, पंवार, चालुक्य, राष्ट्रकूट, चौहान 
भ्रादि अनेक नये राजवंशों के राज्य इस काल में स्थापित हुए। अनेक ऐतिहासिकों 
का मत हैँ, कि ये सब उन शक, कुशाण, हण आदि विदेशी आक्रांताशों की 
संतान थे, जिन्होंने भारत में प्रवेश कर यहां की भाषा, धर्म, सम्यता और संस्कृति 
को पूरी तरह से अपना लिया था। भारत में आकर ये पूरी तरह भारतीय 
हो गये थे, और शैव, वेष्णव आदि विविध पौराणिक धर्मों को मानने लगे थे । 
इन्हें भारतीय समाज का ही अंग मान लिया गया था, और इनकी वीरता 
और युद्ध की प्रतिभा को दृष्टि में रखकर इन्हें क्षत्रिय वर्ग में शामिल कर लिया 
गया था। पुराने क्षत्रिय-कुलों से भिन्नता प्रदर्शित करने के लिये इन्हें राजपुत्र 
या राजपूत कहा गया। 
एऐंतिहासिकों के इस मत की पुष्टि एक प्राचीन अनुश्रुति से भी होती हैं, 
जिसके अनुसार राजपूतों की एक शाखा की उत्पत्ति अग्निकुण्ड से हुई थी। 
इसीलिये इन्हें अग्निकुल” के राजपूत कहा जाता है । ऐसा प्रतीत होता है, कि 
हण व अन्य विदेशी जातियों को हिंदू-समाज में शामिल करने के लिये अग्नि 
द्वारा उनकी शुद्धि की गई, और इसीलिये वे अग्निकुल के राजपूत कहलाये । 
कुछ विद्वानों ने इस मत को अस्वीकार करते हुए यह प्रतिपादित करने का 
प्रयत्त किया है, कि अग्निकुल के राजपूत शुद्ध क्षत्रिय थे, और उनका संबंध 
पुराने समय के सूर्य, चंद्र या अन्य राजवंशों से था। पर हमारी सम्मति में यही 
मानना युक्तिसंगत है, कि जो विदेशी आक्रांता भारतीय भाषा, धर्म श्रादि 
को स्वीकार कर पूर्णतया इस देश के समाज के अंग बन गये थे, उन्होंने ही 
गुर्जरप्रतीहार, चालुबय आदि विविध नये राजवंशों का प्रारंभ किया। इन राज- 
पृत-कुलों के राज्य नवीं, दसवीं और ग्यारहवीं सदियों में विशेष रूप से 
विकसित हुए । 
आठवीं सदी में इन राजपूतों के निम्नलिखित राज्य बहुत शक्तिशाली थे-- 
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(१) भिन्नमाल (राजपूताना में जोधपुर के दक्षिण में स्थित भिनमाल ) 
का गृजरप्रतीहार राज्य । पालवंशी राजा धर्मपाल के समय में वहां का राजा 
वत्सराज था। वह भी बड़ा प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी था। 

(२) वातापी (बादामी, बंबई प्रांत के बीजापुर जिले में स्थित ) का चालुक्य 
राज्य। इसका प्रारंभ छठी सदी में हुआ था। गप्तवंश के क्षीण होने पर जब 
हषेवर्धन उत्तरी भारत का सार्वभौम अधिपति था, तब चालुक्यवंशी पुलकेशी 
द्वितीय दक्षिण का सम्राट्‌ था। पुलकेशी द्वितीय के बाद चालुक्यों का साम्राज्य 
दो भागों में विभवत हो गया। वातापी में पुलकेशी के वंशज शासन करते 
रहे, और पूर्व में कृष्णा और गोदावरी नदियों के बीच में कुब्ज विष्णवर्धन 
ने एक स्वतंत्र चालक्य राज्य की स्थापना की । वह पुलकेशी द्वितीय का भाई 
था । आगे चलकर वातापी के चालुक्यों को राष्ट्रकटों ने अपने अधीन कर 
लिया, पर पूर्वी चालक्य-वंश ग्यारहवीं सदी तक स्वतंत्र रूप से राज्य करता 
रहा । 

(३) महाराष्ट्र का राष्ट्रकूट राज्य । इसका संस्थापक दंतिदुर्ग था। उसने 
चालुवय-राजा कीततिवर्मन ट्वितीय को परास्त कर अपने स्वतंत्र राज्य की स्थापना 
की। पहले दंतिदुर्ग वातापी के चालुक्य-वंश का सामंत था, पर ७५४ ईस्वी में 
उसने न केवल अपने को स्वतंत्र कर लिया, अपितु वातापी के चालुक्य-वंश का 
अंत कर अपनी शक्ति का विस्तार करना प्रारंभ किया। पालवंशी धमंपाल 
का समकालीन राष्ट्रकूट-राजा धारावषं धभ्रव था । वह बड़ा शक्तिशाली और 
महत्त्वाकांक्षी राजा था। इसने दूर-दूर के प्रदेशो पर आक्रमण कर अपनी शक्ति 
का बहुत विस्तार किया। 

इस प्रकार आठवी सदी के अंत और नवी सदी के प्रारंभ म॑ भारत में 
तीन प्रमुख राजशवितियां थीं। मगध में पालवंशी धमंपाल का राज्य था। 
कन्नौज का राजा चक्रायूध उसके हाथ में कठपुतली के समान था । पंजाब, श्रवंति, 
गांधार, मध्यभारत और संयुक्त प्रात के विविध देशों के राजा चक्रायुध के 
सामंत थे, और चक्रायुध धर्मपाल का महासामंत था । राजपूताना में गुजर- 
प्रतीहार-राजा वत्सराज का शासन था, आर द्रक्षिणापथ में राष्ट्रकूट राजा प्रुव 
का राज्य था। इन तीनों राजशवितयों का यह प्रयत्न था, कि वें भारत में भ्रपनी 
सावंभौम सत्ता स्थापित करें। इसीलिये उनमें निरन्तर संघर्ष होता रहता था। 
इन सदियों के राजनीतिक इतिहास की मुख्य बात पाल गुज॑रप्रतीहार और 
राष्ट्रकूट राजाओ्ों का पारस्पारिक संघषं ही हूं । 
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(५) पालवंशी राजा धर्मपारू और देवपाल 


धमंपाल (७६६९-८०६)--उत्तरी भारत में जिस प्रकार धर्मपाल ने अपना 
ग्राधिपत्य स्थापित कर लिया था, वह भिनमाल के गुजंरप्रतीहार-राजा 
वत्सराज को सहन नहीं हुआ। उसने कन्नौज पर आक्रमण किया, और धर्मपाल 
तथा चक्रायुध को परास्त किया। वत्सराज के आक्रमण से विवश होकर धमंपाल 
और चक्रायुध ने राष्ट्रकूट-राजा ध्रुव से सहायता के लिये प्रार्थना की । धर्मपाल 
का राष्ट्रकूट-राजा से घनिष्ठ संबंध था। उसकी पत्नी रण्णदेवी राष्ट्रकूटवंश 
की कुमारी थी, और विदिशा के राष्ट्रकूट सामंत परबल की कन्या थी। परबल 
राजा ध्रुव के ही कुल का था। वत्सराज के आक्रमणों से उत्तरी भारत की 
रक्षा करने के लिये थश्रुव ने भिनमाल पर हमला कर दिया। वत्सराज यूद्ध में 
परास्त हुआ, और कन्नोज पर अपना शासन स्थिर करने की सब आशा छोड़ 
अपने राज्य को वापस लौट गया । 

७६४ ईस्वी में राष्ट्रकूट-राजा धारावषे ध्रूव की मृत्यू हों गई । उसके बाद 
राजगद्दी पर कौन बेठे, इसके लिये झगड़े शुरू हुए। परिणाम यह हुआ, कि 
कुछ समय के लिय राष्ट्रकूट-राजशक्ति निबेल हो गई । इसी बीच में भिनमाल के 
राजा वत्सराज की भी मृत्यु हो गई थी, और उसका लड़का नागभट्र द्वितीय 
गजरप्रतीहारों का राजा बना था। नागभट्ट अपने पिता के समान ही वीर और 
महत्त्वाकांक्षी था । राष्ट्रक्टों के गृहकलह से लाभ उठाकर उसने तुरंत कन्नौज पर 
आक्रमण कर दिया। धर्मपाल और चक्रायुध फिर परास्त हुए । पर इस समय 
तक राष्ट्रकटों के आपस के झगड़े समाप्त हो चुके थे, और गोविंद तृतीय वहां की 
राजगददी पर आरूढ़ हो गया था। गोबिंद तृतीय ने ध्रुव के समान फिर 
भिनमाल पर हमला किया । नागभट्ट उसका मुकाबला नहीं कर सका । 
एक शिलालेख के अनुसार जिस प्रकार शरद ऋतु के श्रागमन से वर्षा ऋतु के बादल 
भाग जाते हैं, वेसे ही गोविंद तृतीय के आने के समाचार से नागभट्ट भाग गया था। 
गुजंरप्रतोहारों की शक्ति को नष्ट करने के लिये ही गोविंद तृतीय ने अपने 
भतीर्ज कर्कराज को गुजरात का महासामंताधिपति' नियत किया । राज- 
पूताने के पड़ोस में ही एक शक्तिशाली राष्ट्रकूट सामंत के स्थापित हो जाने का 
परिणाम यह हुआ, कि गजरप्रतीहार-राजा देर तक सिर नहीं उठा सके, 
झ्रोर कन्नौज पर अधिकार करने का उनका स्वप्न चिरकाल के लिये नष्ट 
हो गया । ह 
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गोविंद तृतीय केवल नागभट्ट को परास्त करके ही संतुष्ट नहीं हुआ । उसने 
उत्तर में हिमालय तक आक्रमण किये। ऐसा प्रतीत होता है, कि धर्मपाल और 
चक्रायुध गोविंद तृतीय की अधीनता स्वीकार करने लगे थे, और कुछ समय के लिये 
गोविंद की शक्ति भारत में स्वप्रधान हो गई थी। 

पाल-वंश के राजा गोपाल और धमंपाल बौद्ध-धमं के अनुयायी थे। एक 
लेख में धमंपाल को परमसौगत' लिखा गया हैं। धर्मपाल ने ही विक्रमशिला 
के महाविहार की स्थापना की, जो आगे चलकर नालंदा के समान ही शिक्षा 
श्रौर बौद्ध-धमं का प्रसिद्ध केन्द्र बन गया । 

राष्ट्रकूट-राजा गोविद के आक्रमणों से उत्तरी भारत में धर्मपाल की स्थिति 
डांवाडोल हो गई थी, पर मगध और बंगाल में उसकी शक्ति गअक्षुण्ण बनी रही। 
चालीस वषं के लगभग शासन करके ८०६ ईस्वी में धरंपाल की मृत्यु हुई। उसके 
दो पुत्र थे--त्रिभुवनपाल और देवपाल। संभवत:, बड़े युवराज त्रिभुवनपाल की 
मृत्यु धर्मपाल के जीवनकाल में ही हो गई थी। झ्तः धमंपाल के बाद देवपाल 
मगध का राजा बना। 

इन पालवंशी राजाओं की राजधानी कौन-सी थी, इस विषय में ऐतिहासिकों 

के अनेक मत हें। अनेक पाल-राजाश्रों के शिलालेख पाटलिपुत्र व श्रीनगर से 
प्रकाशित किये गये थे, जिसे श्रीमज्जयस्कंधावार कहा गया हैं। श्रीनगर 
पाटलिपुत्र का ही अन्य नाम था। यद्यपि गृप्तों के साथ पाटलिपुत्र की स्थिति 
भी क्षीण हो गई थी, पर इस नगर का सदियों पुराना गौरव अ्रभी सवंथा नष्ट नहीं 
हुआ था। इसीलिय पाल-राजाओं ने वहां श्रपनी एक प्रमुख छावनी कायम की 
थी। संम्भवतः, यही नगरी उनकी राजधानी का भी काम देती थी। 

देवपाल (८०६-८५५)--ध मंपाल का उत्तराधिकारी देवपाल अपने पिता 
के समान ही प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी था। उसके समय में पालवंश 
उन्नति की चरम सीमा को पहुँच गया। उसके प्रयत्न से मगध एक 
बार फिर उत्तरी भारत की प्रधान राजशक्ति बन गया। उसके चचा 
( धर्ंपाल के भाई ) वाकपाल के पुत्र जयपाल ने उत्कल ( उड़ीसा ) और 
प्राज्योतिष ( आसाम ) पर विजय स्थापित की । जयपाल देवपाल का 
प्रधान सेनापति था। पूर्व में समुद्रपर्यत अपनी शक्ति को स्थापित कर देवपाल 
ने पश्चिम और दक्षिण में आक्रमण शुरू किये। धीरे-धीरे हिमालय श्र 
विध्याचल के बीच का सब प्रदेश पाल-साम्राज्य के अभ्रधीन हो गया। चक्रायुध 
के बाद कन्नौज में किसका शासन था, यह निश्चित रूप से ज्ञात नहीं है । पर देवपाल 
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ने कन्नौजपति और उसके अधीनस्थ सब सामंत राजाओं को जीतकर अपने 
अ्रधीन कर लिया था, इसमें कोई संदेह नहों। नागभट्ट द्वितीय का उत्तराधिकारी 
गर्जरप्रतीहार राजा रामभद्र बहुत निर्बंल था। उधर राष्ट्रकूटराजा गोविंद तृतीय 
की भी ८१४ ईस्वी में मृत्यु हो गई थी। उसका उत्तराधिकारी कौन हो, इस 
संबंध में झगड़े चल रहे थे। ऐसी परिस्थिति में देवपाल का मुकाबला कर सकने- 
वाली कोई शक्ति उत्तरी भारत में न थी। परिणाम यह हुआ, कि उसने अपनी 
शक्ति को बहुत बढ़ा लिया और काश्मीर से प्रग्ज्योतिष तक उसका अबाधित 
दासन स्थापित हो गया । अपने विरोधियों को परास्त कर जब अमोधवर्ष 
राष्ट्रकूट-राजा बना, तो उसने देवपाल पर आक्रमण किया। पर विध्याचल 
के समीप देवपाल ने उसे बरी तरह परास्त किया । उड़ीसा के दक्षिण के कुछ 
अन्य राज्यों को भी उसने अपने अधीन किया । 


(६) गुजरप्रतीहार राजा मिहिरभोज 


पर देवपाल की यह शक्ति देर तक कायम नहीं रह सकी। 5८५३६ ईस्वी में 
भिनमाल के गुर्जरप्रतीहार राजा रामभद्र की मृत्यु हुई। उसके बाद उसका 
लड़का भोज, मिहिरभोज या आदिवराह भिनमाल के राजसिहासन पर आरूढ़ 
हुआ। यह बड़ा शक्तिशाली राजा हुआ है। इसके राजा बनते ही स्थिति ने 
एक बार फिर पलटा खाया। मिहिरभोज ने अपने पितामह नागभट्ठ द्वितीय का 
अनुकरण करते हुए एक बार फिर कन्नौज पर आक्रमण किया। इस बार देवपाल 
उसका मुकाबला नहीं कर सका। वह परास्त हो गया, और कन्नौज स्थिर 
रूप से गुजरप्रतीहारों के हाथ में चला गया । मिहिरभोज ने भिनम्नराल की जगह 
कन्नौज को अपनी राजधानी बनाया। इस युग में कन्नौज की स्थिति मुगल 
युग की दिल्‍ली के समान थी। कन्नौज के हाथ आते ही उत्तरी भारत के 
विविध राज्यों के सामंत राजा भी भोज के अधीन हो गये। 

मिहिरभोज का साम्राज्य बड़ा विस्तृत था। परिचिम में मुलतान, उत्तर में 
काश्मीर, दक्षिण में विध्याचल और पूर्व में सोन नदी तक मिहिरभोज का साम्राज्य 
विस्तृत था। काठियावाड़ का प्रदेश भी उसके अधीन था। पाल राजा उसके 
सम्मुख बिलकुल निष्प्रभ हो गये थे। मिहिरभोज ने ८३६ ईस्वी से ८९० ईस्वी 
तक कुल ५५वर्ष राज्य किया। उसके समय में एक बार फिर उत्तरी भारत में 
एक शक्तिशाली स्थिर साम्राज्य की स्थापना हुई, सामंत राजा निर्बेल हुए और 
देश में लगभग एक सदी तक व्यवस्थित और शांतिमय शासन क़ायम हुझा। 
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मिहिरभोज की विजयों के कारण पालवंशी देवपाल का राज्य केवल मगध और 
बंगाल में ही सीमित रह गया । 

८५१ ईस्वी में देवपाल की मृत्यु हुई। उसके बाद उसके भतीजे विग्रहपाल ने 
तीन वर्ष तक राज्य किया | विग्रहपाल देवपाल के चचेरे भाई जयपाल का पुत्र था। 
राजा बनने के समय तक उसकी आयु काफी हो चुकी थी, और उसकी प्रवृत्ति भी 
वराग्य की ओर थी । अतः केवल तीन वर्ष तक शासन करके विग्रहपाल ने राज्य का 
भार अपने पुत्र नारायणपाल को सौंप दिया । उसने ५४ वर्ष (८५४ से ६०८ तक ) 
राज्य क्या । ८७१ ईस्वी में मिहिरभोज ने मगध पर आक्रमण किया । 
तिरहुत और राजशाही के इलाके इस आक्रमण में नारायणपाल से जीत लिये 
गये। मिहिरभोज को इतने से ही संतोष नहीं हुआ । उसने बाद में भी पाल-राज्य 
पर हमले किये। इस बार मगध भी गुजंरप्रतीहार-सा म्राज्य में सम्मिलित हो 
गया। पालवंशी राजा नारायणपाल का अधिकार केवल अंग और दक्षिणी 
बंगाल पर ही रह गया । पाटलिपुत्र अब पालों के हाथ में नही रहा था । अतः 
पालों का श्रीमज्जयस्कंधावार' अ्रब पाटलिपुृत्र की जगह मुंगेर (मुद्गगिरि ) 
में चला गया। 

इन विजयों के परिणामस्वरूप गृजंरप्रतीहार-सा म्राज्य की सीमा पूर्व में बंगाल 
की खाड़ी तक विस्तृत हो गई । कलिग ( उड़ीसा ) देश भी इन शक्तिशाली 
सम्राटों के अधीन था, और कन्नौज का साम्राज्य अरब एक बार फिर बंगाल की 
खाड़ी से काठियावाड़ (अरब सागर के तट पर) तक और कास्मीर से विध्याचल 
तक विस्तृत हो गया था । 

5९० ईस्वी में मिहिरभोज की मृत्यू होने पर उसका लड़का निर्भयराज 
महेंद्र कन्नीज के राजसिहासन पर आरूढ़ हुआ। उसने ६०७ ईस्वी तक कुल 
१७ वर्ष राज्य किया। महेंद्र के बाद महीपाल गुजरप्रतीहार-साम्राज्य का स्वामी 
बना। इसके शासनकाल के प्रारंभ में ही नारायणपाल ने मगध का उत्तरी भाग 
फिर अपने अधीन कर लिया । नारायणपाल का एक लेख पटना जिले में बिहार- 
शरीफ से मिला है, जिससे सूचित होता है कि अपने शासनकाल के अंतिम दिनों 
में उसने पाल-वंश की शक्ति का आंशिक रूप से पुनरुद्धार करने में सफलता प्राप्त 
की थी। 

महेंद्र के बाद महीपाल के शासनकाल में गुृजरप्रतीहारों की घटती कला का 
प्रारंभ हुआ। “इस समय विध्याचल के दक्षिण के राष्ट्रकूट-राजा फिर जोर पकड़ 
रहे थे। उनका राजा कृष्ण (८७८ से ६१४ ईस्वी तक ) बड़ा महत्त्वाकांक्षी था। 
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उसकी कछञ्नौज के साम्राज्य से पुरानी शत्रुता थी। कृष्ण के एक लेख से सूचित होता 
हैं, कि उसने विध्याचल के उत्तर में मगध अंग आर गौड़ देशों को अपने अ्रधोन 
किया। इन देशों का राजा इस समय पालवंशी नारायणपाल ही था । वह गुजर 
प्रतीहारों के मुकाबले मे राष्ट्रकटों से मेत्री करने और उनकी सहायता प्राप्त करने 
के लिये सदा उत्सुक रहता था। इसीलिये उसने अपने लड़के राज्यपाल का 
विवाह एक राष्ट्रकूट-कुमारी के साथ किया था। संम्भवतः, कृष्ण ने नारायण- 
पाल की सहायता करने के लिये उत्तर-भारत में प्रवेश किया था, और गुर्जर- 
प्रतीहारों के विरुद्ध अंग, मगध और गौड़ देशों को अपने संरक्षण में ले लिया था। 
राष्ट्रकटों का एक लेख बिहार प्रदेश में गया से मिला है। इससे सूचित होता हें, 
कि वस्तुतः ही कृष्ण के समय में दक्षिणापथ के इस शक्तिशाली राजवंश का 
प्रभाव मगध में विद्यमान था । 

राष्ट्रकूट तो गज रप्रतीहारों के विरुद्ध खड़गहस्त थे ही, अब महीपाल के शासन- 
काल मे उनके अपने साम्राज्य में से भी अ्ननेक ग्रधीनस्थ राजा स्वतंत्र होने लगे । 
इनमें मालवा और बुदेलखण्ड के सामंत राजा मुख्य हे। इसी समय क्ृष्ण के उत्तरा- 
धिकारी राष्ट्रकट-राजा इंद्र नित्यवंष ने बहुत बड़ी सेना के साथ उत्तरो भारत पर 
आक्रमण किया। उसने सीधा कन्नौज पर हमला कर इस समृद्ध नगरी का बुरी 
तरह सत्यानाश क्या । गुजरप्रतीहार-राजा महीपाल उसके सम्मुख न ठहर 
सका। प्रयाग तक उसका पीछा किया गया, और राणष्ट्रकूट सेनाओं के घोड़ों ने 
गंगा का जल पान कर अपनी प्यास को बुझाया। राष्ट्रकटो के इस हमले से कन्नौज 
की राजशक्ति को जबद॑ंस्त धक्का लगा। इसके बाद गुजंरप्रतीहा र-साम्राज्य 
निरंतर निर्बेल होता गया, ओर उसके भग्नावशेष पर अनेक स्वतन्त्र राजपूत- 
राज्यों की स्थापना हुई । महीपाल के शासन का अन्त €४४ ईस्वी के लगभग 
हुआ। 


(७) पालवंश के अन्य राजा 


नारायणपाल के बाद राज्यपाल (०८ से ६३२ ईस्वी तक) और गोपाल 
द्वितीय (६३२ से €४९ ईस्वी तक) पाल-राज्य के सिहासन पर आरूढ़ हुए । 
६१६ ईस्वी के इंद्र नित्यवर्ष के आक्रमण से कन्नौज की शक्ति अत्यन्त निबंल हो गई 
थी । इस परिस्थिति से इन पाल-राजाओं ने लाभ उठाया, और अपने वंश 
की शवित को बढ़ाने के लिये प्रयत्न किया। पर पाल-वंश के ये राजा देर तक 
शांतिपूर्वक मगध में शासन नहीं कर सके। गुजरप्रतीहारों के विरुद्ध विद्रोह करके 
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जो अनेक राजा इस समय उत्तरी भारत में स्वतंत्र हो गये थे, उनमें बंदेलखण्ड के 
चंदेलवंशी राजा भी थे। चंदेल-वंश का राजा यशोवर्मम (६२५ से ६५० ईस्वी 
तक ) बड़ा शवितशाली था । उसने चारों शोर के प्रदेशों पर आक्रमण कर 
ग्रपनी शवित को बहुत बढ़ाया। कालंजर को जीतकर उसने कलचूरि राजाओओं 
को परास्त किया। कन्नौज पर हमला करके वह विष्णू भगवान्‌ की एक पवित्र 
मूर्ति को अपने साथ ले गया, और खजूरहो के एक विशाल मंदिर में उसकी 
प्रतिष्ठा की । पूर्व की तरफ उसने मगध, मिथिला और गौड़ देश तक आक्रमण 
किये। यशोवमंन के हमलो के कारण गोपाल द्वितीय को मगध छोड़कर मुंगेर 
की पहाड़ियों में भाग जाना पड़ा । पाल-वंश की राजलक्ष्मी एक बार फिर 
विचलित हो गई । 

गोपाल द्वितीय का उत्तराधिकारी विग्रहपाल द्वितीय (६४६ से €७५ ईस्वी 
तक) था। उधर जेजाकभुवित ( जझौती या बुदेलखंड ) के चंदेलवंश में: 
यशोवमंन का उत्तराधिकारी राजा धंग (६५० से ६६६ ईरवी तक ) था। वह भी 
भ्रपने पिता के समान ही प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी था। उसके सम्मुख पाल- 
वंशी राजा विग्रहपाल द्वितीय अपना सिर नहीं उठा सका, और उसे पहाड़ों में ही 
झ्राश्नय लिये रहने के लये विवश होना पड़ा। धंग के बाद चंदेलों की शक्ति 
निर्बल पड़ने लगी। इस परिस्थिति से लाभ उठाकर विग्रहपाल द्वितीय के 
उत्तराधिकारी महीपाल (६७५ से १०२६ ईस्वी तक) ने फिर अपने वंश की 
कीति को स्थापना की । 

महीपाल को अपनी शवित के पुनरुद्धार में सफलता का एक बड़ा कारण 
यह भी था, कि इस समय गजनी के तुक सुलतानों ने भारत पर आक्रमण करना 
प्रारंभ कर दिया था। पहले सुबृवतगीन और बाद में महमूद गजनवी ने भारत 
पर अनेक हमले किये। उत्तर-पश्चिमी भारत के सब राजा इन हमलों का मुकाबला 
करने में व्यापृत थे। बुंदेलखप्ड के चंदेल, कन्नौज के गुजरभ्रतीहार और कालंजर 
के कलचूरि--सब राजा इस समय अपने शवितशाली विदेशी शत्र्‌ का सामना 
करने में संलग्न थे। उन्हें यह अ्रवकाश नहीं था, कि वेपूर्वी भारत की तरफ 
ध्यान दे सकें । परिणाम यह हुआ, कि महीपाल को अपनी शक्ति के विस्तार 
का अवसर मिल गया, और उसने धीरे-धीरे बिहार व बंगाल में फिर अपना 
स्वतंत्र राज्य स्थापित कर लिया। 

पर महीपाल भी देर तक शांति के साथ श्रपने नये प्राप्त किये हुए राज्य 
पर शासन नहीं कर सका। इस समय सुदूर दक्षिण में तामिल चोल राजा 
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बड़े शवितशाली थे। उनकी राजधानी तांजोर थी। चोल-सम्राट्‌ राजराज 
(६८५ से १०१२ ईस्वी तक) बड़ा प्रतापी था। पांड्य, केरल, सिहल और हिंद 
महासागर के अनेक द्वीप उसके साम्राज्य में शामिल थे। पर वह इतने से ही 
संतुष्ट नहीं था। । पूर्वी चालवय-राजाओ्ों को भी उसने परास्त किया, 
झ्रौर धीरे-धीरे वह सारे दक्षिणी भारत का सम्राट हो गया। इस समय तक 
राष्ट्रकूटों की शक्ति क्षीण हो चुकी थी, और दक्षिण में उनका स्थान चालुक्यों 
ने ले लिया था। राजराज ने उनको भी परास्त कर अपने अधीन किया। 

चोल-समप्नाट्‌ राजराज का उत्तराधिकारी राजन्द्र हुआ । उसका समय १०१२ 
से १०४२ ईस्वी तक है। उसने चोल-साम्राज्य को और भी विस्तृत किया। 
१०२३ ईस्वी में राजेन्द्र ने भारत के पूर्वी तट के साथ-साथ उत्तर की ओर बढ़ 
कर कलिग को विजय किया और फिर बंगाल पर आक्रमण किया। पालवंशी 
राजा महीपाल उसके सम्मुख असहाय था। वह परास्त हो गया, और गंगा तक के 
प्रदेशों को जीत कर, गंगा के प्रशस्त घाटों में अपने हाथियों व सनिकों को स्नान करा 
के तथा समृद्ध मगध अग झौर बंग को अपने अ्रधीन कर राजेंन्द्र चोल अपने देश को 
वापस लौट गया। इसी विजय के उपलक्ष में उसने गंगेकोण्ड' (गंगा का विजेता ) 
उपाधि धारण की। राजेंद्र की सामूद्रिक शक्ति भी बड़ी विशाल थी | उसने 
अपने जंगी बेड़े को साथ ले समुद्रपार श्रीविजय के साम्राज्य पर चढ़ाई की। 
इस साम्राज्य में उस समय बरमा मलाया समात्रा और जावा आदि समुद्रपार 
के भीरतीय उपनिवेश शामिल थे । श्रीविजय के शलेन्द्र राजा उसका मुकाबला 
नहीं कर सके । उन्होंने सम्राट राजेंद्रदेव गंगेकोण्ड की अ्रधीनता स्वीकार कर ली । 

सम्राट राजेंद्र चोल ने स्थिर रूप से उत्तरी भारत पर शासन करने का 
प्रयत्न नहीं किया। उसका आक्रमण दिग्विजय के रूप में था। उसके वापस 
लोटते ही महीपाल फिर मगध और बंगाल पर शासन करने लगा । पर इस चोल 
सम्राट के आक्रमण के कारण उसकी शक्ति और स्थिति को जबदंस्त धक्का लगा था। 
उसकी स्थिति भ्रब॒ एक निर्बल स्थानीय राजा से अधिक नहीं रह गई थी। 
१०२६ ईस्वी में महीपाल की मृत्यू हुई और उसका लड़का नयपाल (१०२६ 
से १०४१ ईस्वी तक) राजा बना। 

इस समय में कलचूरि-वंश की शक्ति बहुत बढ़ रही थी। तुर्को के हमलों से 
कन्नौज के गुजंरप्रतीहार-वंश और बुंदेलखंड के चंदेल-वंश की शक्ति बिलकुल 
क्षीण हो गई थी। पर कलचूरि-बंश पर तुर्कों के हमलों का विशेष प्रभाव नहों 
हुआ था। यही कारण हे, कि भ्रब कलचूरि-राजा, जो पहले चंदेलों के सामंत थे, 
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स्वतंत्र हो गये और झवसर पाकर अपने राज्य को बढ़ाने के लिये उद्योग करने 
लगे। दक्षिण के चोल आक्रमण से महीपाल की शक्ति को जबर्दस्त धक्का लगा था 
पर कलचूरि-राजा इस आक्रमण से भी बच रहे थे। 
इस समय कलचूरि-वंश का राजा कर्ण था। उसका शासन-काल १०४१ से 

१०७३ ईस्वी तक हैं। उसने राजगद्दी पर बैठते ही मगध पर हमला किया । 
विक्रमशिला के आचार्य दीपंकर श्रीज्ञान ने कर्ण और नयपाल दोनों को समझाया, 
कि जब भारत पर तुर्को के हमले हो रहे है, तो आपस में लड़ना उचित नहीं है । 
परिणाम यह हुआ, कि दोनों ने परस्पर संधि कर ली, और मगध पर पाल-वंश 
का शासन कायम रहा। 

नयपाल के बाद विग्रहपाल तृतीय पालवंश का राजा बना । उसका काल १०४१ 
से १०५४ ईस्वी तक है। कलच्रि-राजा कर्ण के साथ नययाल की जो संधि हुई 
थी, वह देर तक कायम नहीं रह सकी। कुछ समय बाद हो कर्ण ने फिर पाल- 
राज्य पर आक्रमण किया। प्राचीन अनुश्नुति के अनुसार इस बार विग्रहपाल 
तृतीय से कर्ण को मुंह की खानी पड़ी। आखिर, उनमें परस्पर संधि हो गई। 
झ्रौर दोनो राजवंशो में मेत्री-भाव को स्थिर रखने के लिये कर्ण ने अपनी कन्या 
यौवनश्री का विवाह विग्रहपाल के साथ कर दिया। 

इसी समय विध्याचल के दक्षिण में चालक्यवशी सोमेश्वर प्रथम ( १०४४ से 
१०६८ ई० तक ) का राज्य था। इसकी राजधानी कल्याणी थी। सोमेश्वर के 
शासन-काल में ही उसके पुत्र विक्रमादित्य ने महाकोशल और कलिग के रास्ते 
उत्तरी भारत पर आक्रमण किया। कामरूप (आसाम) और गौड़ के प्रदेश 
विक्रमादित्य (विक्रमांक) ने जीत लिये, और विग्रहपाल तृतीय को बुरी तरह 
परास्त होना पड़ा । नेपाल की सीमा तक इस समय चालुक्यों का अधिकार 
हो गया। पर चाल॒क्य विक्रमादित्य का यह झ्राक्रमण भी एक विजययात्रा से श्रधिक 
नहीं था। उसके वापस लौटते ही पाल-राज्य फिर से कायम हो गया । चालुक्यों 
ने स्थिर रूप से उत्तरी भारत पर शासन करने का प्रयत्न नहों किया । पर इस 
ग्राक्रमण का एक स्थिर प्रभाव भी हुआ । चालुक्य-सेना में बहुत से दक्षिण व कर्णाटकी 
सरदार थे, जो अब अपने, सैनिकों व अनुयायियों के साथ बंगाल और उसके 
समीपवर्ती प्रदेशों में बस गये। शुरू में इनकी स्थिति सामंतों और जागीरदारों 
की रही। पर अवसर आने पर इनमें से श्रनेक शक्तिशाली सरदारों ने श्रपने 
स्वतंत्र राज्य स्थापित करने का प्रयत्न किया। बंगाल का सेनवंश इन्हीं कर्णाट 
सरदारों द्वारा शुरू हुआ। 
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विग्रहपाल तृतीय के तीन पुत्र थे --महीपाल द्वितीय, शूरपाल और रामपाल 
विग्रहपाल की मृत्यु के बाद १०५४ ईस्वी में महीपाल द्वितीय राजा बना । वह बड़ा 
ग्रत्याचारी क्र और अदूरदर्शी था। एक भविष्यवाणी से भयभीत होकर उसने 
अपने दोनों भाइयों को कंद में डाल दिया। प्रजा और सामंत राजाओं पर भी 
उसने अत्याचार करने शुरू किये। उसकी अनीति से तंग आकर वारेंद्र के कंवत्तों 
ने विद्रोह कर दिया । इनका नेता दिव्योक था। मंत्रियों की यह सम्मति थी, 
कि कंवत्तों से लडाईन ठानी जाय। पर महीपाल ने यह स्वीकार नहीं किया। 
ग्राखिर इसी युद्ध में लड़ते हुए महीपाल द्वितीय की मृत्यु हुई । दिव्योक ने गौड़ देश 
में अपना स्वतंत्र राज्य कायम किया। महीपाल की मृत्यु कें बाद मंत्रियों ने श्रपाल 
ओर रामपाल को कंदखाने से मुक्त किया और बड़े भाई शूरपाल को 
राजगददी पर बिठाया। 

अव्यवस्था के इस काल में पाल-राजाओं के अधीन अनेक सामंत राजा स्वतंत्र 
हो गये। शूरपाल उन्हें अपने अधीन नहीं कर सका। उसने बहुत थोड़े समय तक 
शासन किया और फिर रामपाल पालवंश की राजगदी पर आसीन हुआ । 
इसके दरबार में सध्याकर ननन्‍्दी नाम का एक कवि था, जिसने रामचरित नामक 
संस्कृत का काव्य लिखा हैं। यह द्वयर्थक काव्य हे। रामायण की सारी कथा 
के साथ-साथ इसमें राजा रामपाल का भी चरित्र दिया गया हे, ओर टीका में 
दोनों श्र्थों को भलीभांति स्पष्ट कर दिया गया हे। इस काव्य के आधार पर 
हमें रामपाल का व॒त्तांत बडे विशद रूप में ज्ञात होता है। 

सामंत राजाओं को फिर से काबू में लाने में रामपाल को अच्छी सफलता 
मिली । राजगद्दी पर बँठते ही पहले उसने मगध के विद्रोही सामंत देवरक्षित 
पर आक्रमण किया । वह गया के समीप का एक शक्तिशाली जागीरदार था । 
अपने मामा, अंग के सामंत राष्ट्रक॒टवंशी मथनदेव की सहायता से रामपाल 
ने देवरक्षित को परास्त किया। इसके बाद अन्य विविध सामंत राजाओं को 
फिर से अपना वशवर्ती बनाने के लिये रामपाल ने अपने राज्य का दौरा किया। 
देवरक्षित के परास्त हो जाने से अन्य सामंतों पर रामपाल की धाक भलीभांति 
जम गई थी। उन्होंने रामपाल की अधीनता स्वीकार कर ली। रामपाल ने 
भी उन्हें नई-नई जागीरें देकर संतुष्ट किया, और बदले में सहायता प्राप्त करने 
का वचन लिंया । इस प्रकार अपने राज्य में व्यवस्था और शांति स्थापित करके 
रामपाल ने कंवरत्तों पर आक्रमण किया । अ्रब कंवर्त पाल-राजा का सामना नहीं कर 
सके। वे परास्त हो गये, और सारे बंगाल विहार पर रामपाल का व्यवस्थित 
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शासन स्थापित हो गया। इसके बाद कामरूप की विजय की गई, भ्रौर वहां पर 
शासन करने के लिये वेद्यदेव को सामंत-रूप में नियत किया गया। रामपाल पाल- 
वंश की शक्ति को फिर से स्थापित करने में सफल हुआ। उसका शासन-क्राल 
१०५७ से ११०२ ईस्वी तक है। 

रामपाल के बाद उसका लड़का कुमारपाल राजा बना। उसने केवल 
चार साल तक राज्य किया। फिर गोपाल तृतीय राजा बना। उसके विरुद्ध 
षड्यंत्र करके उसके चाचा (कुमारपाल के भाई ) मदनपाल ने राज्य प्राप्त किया । 
मदनपाल ने कुल १६ वर्ष तक (११०६ से ११२५ ई० तक) शासन किया । 
प्रतापी रामपाल ने जिस व्यवस्थित राज्य की स्थापना की थी, उसके निबंल 
उत्तराधिकारी उसे संभाल नहीं सके। सामंतों के विद्रोह फिर शुरू हो गये। 
चालुक्य-राजा विक्रमादित्य के आक्रमण के समय में जो अनेक दक्षिणी कर्णाट 
सरदार बिहार बंगाल मे बस गये थे, उनका उल्लेख हम पहले कर चुके हैं। इन्हीं 
में से एक शक्तिशाली कर्णाट सरदार लाढदेश (पश्चिमी बंगाल) में बस गया था। 
वह रामपाल के समय में सामंत-रूप में अपनी जागीर का शासन करता था और 
कंवरत्तों के विरुद्ध लड़ाई में उसने रामपाल की सहायता भी की थी। लाढ के इसी 
कर्णाट सामंत के कुल में विजयसेन हुआ, जो मदनपाल का समकालीन था। 
पाल-वंश की निबंलता से लाभ उठाकर विजयसेन लाढ में स्वतंत्र हो गया, 
आऔर एक नये वंश का प्रारंभ किया, जो इतिहास में सेनवंश के नाम से प्रसिद्ध हैं । 
धीरे-धीरे विजयसेन ने बंगाल के अन्य प्रदेशों पर भी हमले किये, और सारे 
बंगाल से पाल-वंश के शासन का अंत कर अपना राज्य क्रायम कर लिया । 

उत्तरी बिहार (तिरहुत) में भी एक अन्य दक्षिणी कर्णाट सरदार ने अ्रपना 
स्वतंत्र राज्य कायम किया। इसका नाम नान्यदेव था। यह भी विजयसेन के 
समान ही प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी था। विजयसेन और नानन्‍्यदेव के विद्रोहों 
के कारण मदनपाल का पाल-राज्य केवल मगध में ही सीमित रह गया था। 
खास मगध में भी अनेक छोटे-छोटे सामंतों ने विद्रोह किये, पर ये मदनपाल के 
विरुद्ध स्वतन्त्रता प्राप्त करने में सफल नहीं हो सके । 


(८) मुसलिम आक्रमणों का प्रारंभ 


सातवीं सदी में अरब में एक महापुरुष का जन्म हुआ, जिसका नाम मुहम्मद 
था। उसके समय में श्ररब की हालत बहुत खराब थी। वहां बहुत से छोटे-छोटे 
राज्य थे, जो सदा आपस में लड़ते रहते थे। राजनीतिक एकता का प्ररब में 
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सर्वथा भ्रभाव था। धमं की दृष्टि से भी अरब लोग बहुत हीन दशा में थे। वे 
विविध देवी-देवताओं को मानते थे और अनेक विधि-विधानों व अनुष्ठानों से उनकी 
पूजा करते थे। स्त्रियों की स्थिति अरबों में बहुत हीन थी। अरब पुरुष जितनी 
स्त्रियों से चाह, विवाह कर सकते थे। मुहम्मद ने इस दशा से अरब का उद्धार 
किया। उसने अरब के धर्म में बहुत से सुधार किये। उसने कहा, ईश्वर 
एक हूँ, ईश्वर की मूर्ति नहीं होती और उनकी उपासना के लिये मंदिर की आवश्य- 
कता नहीं। ईश्वर पर विश्वास रखना और उसे सारे संसार का स्वामी मानना 
प्रत्येक मनुष्य के लिये आवश्यक हैं। सब मनृष्य एक दूसरे के बराबर हें। 
कोई ऊंच या नीच नहीं है। मुहम्मद के धर्मविषयक विचारों का पहुले-पहल 
बहुत विरोध हुआ। पर धीरे-धीरे अरब लोग उसके अनुयायी होने लगे। कुछ ही 
समय बाद सारा श्ररब मुहम्मद की शिक्षाओं को मानने लग गया। महम्मद ने 
जिस नये धरम का प्रारंभ किया, उसका नाम इस्लाम है। ईश्वर ने मुहम्मद 
द्वारा जिस सत्यज्ञान को मनुष्यमात्र के कल्याण के लिये अभिव्यक्त किया था, 
उसका नाम कुरान है। मुसलमान लोग मुहम्मद को ईइ्वर का पंगम्बर और 
कुरान को ईश्वरीय ज्ञान मानते हें । 

मुहम्मद केवल धर्मंसुधारक ही नहीं था। उसने अरब की विविध जातियों को 
संगठित कर एक सूत्र में बाधने के लिये भी अनुयमं कार्य किया। अ्ररब के अनेक 
छोट-छोट राज्यों का अन्त कर उसने एक शक्तिशाली राष्ट्र का निर्माण किया। 
महम्मद ने अरब लोगों में इस ढंग से नवजीवन भर स्फूरति का संचार किया, कि 
वे पिछड़े हुए न रहकर एक शक्तिशाली तथा महत्त्वाकांक्षी राष्ट्र के रूप में 
परिवर्तित हो गये । मुहम्मद के उत्तराधिकारियों ने अरब की इस नई शक्ति का 
उपयोग साम्राज्य के विस्तार के लिये किया। खलीकफ़ाओं के नेतृत्व में अरबों 
ने चारों ओर हमले शुरू किये। देखते-देखते सीरिया, मिल्र, उत्तरी अफ्रीका, 
स्पेन और ईरान अरबों के हाथ में चले गये । फ्रांस में लायर नदी से लेकर एशिया 
में श्राकसस और काबुल नदियों तक अरबों का साम्राज्य विस्तृत हो गया। 

अरब श्ररब-सा म्राज्य की सीमा भारत से झ्रा लगी थी। आठवीं सदी के शुरू में 
भारत में कोई एक शक्तिशाली सम्राट्‌ नहीं था। गुप्त-साम्राज्य क्षीण हो चुका 
था। हष॑वर्धन की मृत्यु के बाद कन्नौज के राजाओं की शक्ति भी शिथिल हो गई 
थी। पश्चिमी भारत में विविध राजा राज्य कर रहे थे, जो भ्रब किसी शक्तिशाली 
सम्राट के सामंत न होकर स्वतन्त्र शासक थे। सिंधु में इस समय दाहिर नाम के 
राजा का राज्य था। ग्ररब-साज्राज्य के खलीफा के आदेश पर मुहम्मद 
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कासिम ने ७१२ ईस्वी में एक बड़ी सेना के साथ सिथ पर आक्रमग किया । 
दाहिर ने अरब आक्रांताओ्ं के ख़िलाफ़ बड़ी बीरता प्रदर्शित की। उसने एक-एक 
कदम पर मुहम्मद कासिम का मुक़ाबला किया। दाहिर युद्ध में मारा गया। 
उसकी मृत्यु से भी सिंध के लोग निराश नही हुए । श्रब दाहिर की विववा रानी 
ने उनका नेतृत्व किया। पर आखि रकार अरबों ने सिंध को राजथानी श्रालोर को 
घेर लिया। सिध की सेनाग्रों ने वीरता के साथ अपनी राजधातो को रक्षा के लिये 
युद्ध किया, पर अन्त में परास्त हो गये ओर सिंध पर ग्ररत्रों का अधिकार स्थापित 
हो गया। अरब लोग भारत में ओर आगे बढ़कर अपने साम्राज्य का विस्तार 
करना चाहते थे। पर वे सफल नहों हो सके। कारण यह कि उनको बाढ़ को 
रोकने के लिये गुजरप्रतीहारों की मजबूत दीवार कायम थी। भिनमाल में इन 
वीर राजपूतों का स्वतन्त्र राज्य कायम था। इनको परास्त कर अरब लोग 
भारत में आगे नहीं बढ़ सके। बाद में गुजंरप्रतीहारों ने कन्नोज को भो जीत 
लिया, श्ौर वे उत्तरी भारत की प्रधान राजनीतिक शक्ति बन गये । अरबों ने 
गुर्जरप्रतीहारों के विरुद्ध दक्षिण के राष्ट्रकट राजाओं से भी संधि की। पर उन: 
सिथ से झ्ागे बढ़ने में सफलता नहीं मिली । 

अरब लोगों ने ईरान को जीत करके अपने अधीन कर लिया था । वे 
उत्तर-पूव में उससे झागे बढ़े । मध्य एशिया उस समय भारत का हो एक अंग 
था। खोतन आदि विविध प्रदेशों में भारतीय धमं, भाषा ओर सभ्यता का प्रचार 
था। मध्य एशिया के भारतीय राज्य लगभग गझ्राधो सदो तक अरब्रों का सकलता 
के साथ मुक़ाबला करते रहे। पर ७५१ ईस्वी में समरकंद के पास अरबों ने 
उन्हें परास्त किया, ओर ये सब प्रदेश अरब साम्राज्य में सम्मिलित हो गये। 
तब से वहां के बौद्ध लोग इस्लाम के अनुयायी होने लगे ओर धीरे-धोरे मध्य 
एशिया के बहुसंख्यक लोग मुसलमान धममं में दीक्षित हो गये। 

मध्य एशिया की अन्यतम जाति का नाम तुक था। मध्य' एशिया के भारतीय 
उपनिवेशों के संपर्क में आने के कारण इन तुर्को ने बोद्ध-धर्म को स्वीकार कर लियो 
था। ये बौद्ध तुक विशाल अरब साम्राज्य की उत्तर-पश्चिमी सीमा पर रहते 
थे। झ्राठवीं और नवीं सदियों में अरबों का साम्राज्य अ्रक्षुण्ण रूप से कायम रहा। 
सिंध से स्पेन तक विस्तृत यह अरब साम्राज्य बड़ा शक्तिशाली और वेभवसंपन्न था । 
पर जिस प्रकार गुप्त-साम्राज्य पर हूणों के आक्रमण शुरू हुए थे, श्रौर उनके 
कारण विशाल गुप्त-साम्राज्य छिन्न-भिन्न हो गया था, बसे ही अ्रब हुणों की बौद्ध- 
धर्मावलंबी तुक शाखा ने उत्तर की तरफ से अरब-साम्राज्य पर हमले शुरू किये। 
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बेभवपूर्ण अरब-शासक इनका म्‌काबला नहीं कर सके, और अ्ररब-साम्राज्य के 
भग्नावशेष पर अनेक तुकं-राज्य कायम हुए। 

यद्यपि अ्ररब-साम्राज्य इन आक्रमणों से नष्ट-प्रष्ट हो गया, पर इस्लाम 
में इस समय में अनुपम शक्ति थी। धामिक दृष्टि से मुसलमानों में शपूर्व 
जोश और जीवन था। परिणाम यह हुश्रा, कि तुक लोग राजनीतिक दृष्टि 
से विजेता होते हुए भी धामिक दृष्टि से अरबों द्वारा परास्त हो गये। जेसे भारत के 
संपक में आ्राकर यवन, शक, कुशाण और हण आक्रांता भारत के धर्म और सभ्यता में 
दीक्षित हो गये थे, वेसे ही अ्रब ये तुक आजक़ांता इस्लाम के संपक में श्राकर मुसलिम 
धरम और सभ्यता के अन्‌ यायी हो गये, और उन्होंने बौद्ध-धमं का परित्याग कर 
इस्लाम को स्वीकार किया। 

अरब-साम्राज्य के भग्नावशेष पर जिन विविध तुकं-राज्यों की स्थापना 
हुई थी, उनमे से गजनी का तुक-राज्य एक था। इसका संस्थापक अलप्तगीन 
था। उसने गजनी में अपनी शक्ति को कायम कर अफगानिस्तान पर हमला 
किया। उन दिनों अ्रफगानिस्तान के सब निवासी बौद्ध और पौराणिक धर्मों के 
अनुयायी थे। अलप्तगीन ने उन्हें परास्त किया, ओर इस प्रकार वहां इस्लाम 
का प्रवेश हुआ। ६७४५ ईस्वी में अलप्तगीन की मृत्य हुई। उसके बाद सुब॒क्त- 
गीन गजनी का राजा बना । उसने हिदृकुश पर्वत को पार कर भारत पर 
ग्राक्मण किया। उत्तर-पश्चिमी भारत का राजा उस समय जयपाल था, 
जो ब्राह्मणयसाही वंश का था और जिसकी राजधानी भटिण्डा थी। जयपाल 
ने सुबक्तगीन का मुकाबला करने के लिये जोर-शोर से तैयारी की। अन्य भार- 
तीय राजाओं के पास सहायता के लिये संदेश भेजे गये । कन्नौज का ग्ज॑रप्रतीहार 
राजा राज्यपाल बड़े उत्साह के साथ जयपाल की सहायता के लिये अग्रसर हुआ 
इन्हीं गुर्जरप्रतीहार राजाओं की अ्रदम्य शक्ति के कारण सिध के अरब शासक 
ग्रब तक भारत में आग नहीं बढ़ पाये थे। राज्यपाल के श्रतिरिक्त चौहान और 
चंदेल राजाओं ने भी जयपाल की सहायता की। अफगानिस्तान में खुरंम नदी 
की घाटी में सुबक्तगीन का भारतीय राजाओं ने मिलकर मुकाबला किया। 
दोनों श्लोर से खूब वीरता दिखाई गई। पर विजय शत में सुबुक्तगीन की हुई । 
इस विजय से सिंध नदी तक तुर्कों का अधिकार स्थापित हो गया। क्‍ 

सुबक्तगीन के बाद ६६७ ईस्वी में महमूद गजनी की राजगद्दी पर बेठा। 
यह संसार के सबसे बड़े विजेताओं में से एक हें। उसी की तुलना सीजर और 
समुद्रगुप्तसे की जा सकती है। उसने गजनी के छोटे से राज्य को एक विशाल 
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साम्राज्य के रूप में परिवर्तित कर दिया। भारतवर्ष पर उसने बहुत से हमले 
किये । पेशावर के पास एक लड़ाई में उसने एक बार फिर जयपाल को परास्त किया । 
जयपाल के बाद उसका पुत्र आनंदपाल उत्तर-पश्चिमी भारत का राजा बना 
उसने महमूद का मुकाबला करने के लिये बड़ी भारी तेयारी की। उत्तरी भारत 
के बहुत-से राजा आनन्दपाल की सहायता के लिये एकत्र हुए। पर इस बार भी 
महमूद की विजय हुई। १०१६ में महम्‌द ने कन्नोज पर आक्रमण किया और वहां 
से गुज रप्रतीहार राजा राज्यपाल को परास्त किया। महमूद के हमलों का यहां 
अधिक उल्लेख करने की आवश्यकता नही है । उसने भारत पर दूर-दूर तक झाक्र- 
मण किये थे, और उनका परिणाम यह हुआ, कि भारत के पुराने राजवंशों की 
शक्ति बहुत क्षीण हो गई। 

सन्‌ १०३० में महमूद की मृत्यु हुई। उसके बाद उसका विद्याल साम्राज्य 
कायम नहीं रह सका । उसके उत्तराधिकारी निबंल और भोग-विलास में लिप्त 
थे। उनके समय में गजनी का साम्राज्य छिन्न-भिन्न हो गया, और भारत में 
फिर अनेक स्वतंत्र राज्य कायम हो गये। 


(९) सिन्ध और उत्तरपश्चिमी भारत के राज्य 


अरबों और तुर्को के आक्रमणों का विवरण देते हुए हमने भ्रभी सिन्ध के राजा 
दाहिर और भटिण्डा के राजा जयपाल का उल्लेख किया हैं। इस यूग के इति- 
हास को भलीभांति समझने के लिये यह उपयोगी होगा, कि इन राज्यों के विषय 
में भी संक्षेप के साथ लिखा जाय | 

सिन्ध--इस इतिहास में सिन्ध का अनेक बार जिक्र आ चुका हैं। शक 
आक्रान्ताओं ने सिन्ध में मीननगर को राजधानी बनाकर ही भारत में 
अ्रपनी शक्ति का विस्तार किया था। गोतमोपुत्र सातकणि और चद्धगुप्त द्वितीय 
विक्रमादित्य जेसे शकारि' राजा सिन्‍्ध के इस शक-वंश का समूलोन्म लन 
कर सके थे या नहीं, यह स्पष्ट रूप से ज्ञात नहों है। ह्षचरितम्‌' के अनुसार 
कन्नौज के शक्तिशाली सम्राट हषेवर्धन ने सिन्धुराज की लक्ष्मी को आआञांक्रात 
किया था। ह५षंद्वारा परास्त हुआ यह सिन्धुराज कौन था, और किस वंश का 
था, यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता। ह्युएन-त्सांग के श्रनुसार सिन्ध 
का राजा शूद्र वर्ण का था। अ्ररब ऐतिहासिकों ने लिखा हैँ, कि सिन्धु पर 
'रायों का शासन था, जिन्होंने कुल मिलाकर १३७ वर्ष तक राज्य किया। 
सिन्ध के जिस राजा को ह॒षंवर्धन ने अपने झ्धीन किया था, वह सम्भवतः रायबंश 
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का ही था । राय राजाओं की राजधानी भ्लोर थी। इस वंश के अन्तिम 
राजा का मन्‍्त्री छछ नामका ब्राह्मण था। रायवंश के राजा की मृत्यु के बाद छछ ने 
उसकी विधवा रानी के साथ विवाह कर लिया, और स्वयं सिनध का राजा बन 
गया । छछ ने कुल मिलाकर ४० वर्ष तक राज्य किया। उसके बाद उसका भाई 
चन्द्र और फिर छछ का पुत्र दाहिर सिन्ध के राजा हुए। दाहिर के शासनकाल में 
ही ७१२ इस्बी में अरबों ने सिन्ध पर आक्रमण किया था, जिसका उल्लेख हम 
पिछले प्रकरण में कर च॒के हे। 

७१२ ईस्वी के बाद सिन्ध विशाल अरब-सा म्राज्य के अन्तर्गत हो गया। 
सिन्ध में अरब शासकों ने धारमिक सहिष्णुता की नीति का अनुसरण किया। वे 
अपने राज्य की विधर्मी प्रजा से जजिया कर अवश्य वसूल करते थे, पर उसके 
मंदिरों व धर्मस्थानों को नष्ट करने का प्रयत्न उन्होंने नहीं किया। भारतीयों के 
सम्पर्क से अरब लोगों ने इस देश के ज्ञान को भी सीखा, और ग्ननेक संस्कृत 
ग्रंथों का अरबी भाषा में अनुवाद किया। 

उत्तर-पश्चिमी भारत का हिंदू साही राज्य--मौर्य सम्राटों की शक्ति के क्षीण 
होने पर उत्तरपश्चिमी भारत में किस प्रकार यवन, शक और कुशाण लोगों 
के विविध राज्य कायम हुए, यह पहले लिखा जा चुका हैँ । कुशाण-राजा 
विम ओर कनिष्क ने एक विशाल साम्राज्य की स्थापना की थी, जिसकी राज- 
धानी पुष्यपुर ( पेशावर) थी। नागभारशिव और गुप्त-वंशों के उत्कर्ष के कारण 
भारत के उत्तरापथ से कुशाण-शासन का अन्त हो गया । पर उत्तर-पश्चिमी 
भारत में देवपुत्र साहानुसाहि राज्य कायम रहा था। समुद्रगुप्त जैसे प्रतापी सम्राट 
ने इसे भी अपने अधीन किया था श्र साहानुसाहि राजा गुप्त-सम्राटों को अपना 
ग्रधिपति मानते थे । गुप्त-वंश की शक्ति के शिथिल होने पर ये 'साहि' राजा स्वाधीव 
हो गये। यद्यपि काश्मीर के ललितादित्य सद्श दिग्विजयथी राजाओं ने इन्हें भी जीत 
कर अपने अ्रधीन किया, पर इनकी पृथक सत्ता कायम रही । धर्म और संस्कृति 
की दृष्टि से ये राजा भारतीय थे, और अलबेरूनी का इन्हें 'हिंदू-तुक/” कहना 
सवंथा संगत है। 

अल्बेरूनी के अनुसार हिन्दू-तुर्क-बंश का अभ्रन्तिम राजा लगतूमनि था, 
जिसका मन्‍्त्री कललर नाम का ब्राह्मण था । कल्‍लर ने लगत्‌र्मान को पदच्युत कर 
राजसिहासन पर अपना श्रधिकार कर लिया, और एक नये राजवंश की नींव 
डाली, जिसे इतिहास में (हिन्दू-साही' या 'ब्राह्मण-साही' बंश कहा जाता हैं। 
कल्लर के बाद इस वंश में सामन्‍्द, कमलू, भीम, जयपाल, आनन्दपाल, तरोजनपाल 
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और भीमपाल राजा हुए । जिस समय तुर्कों ने भारत पर झाक्रम्मण प्रारम्भ किया, 
तो उन्हें ब्राह्मग-साही वंश के राजाओं के साथ ही संघर्ष करना 
पड़ा। दसवीं सदी के अन्तिम भाग में जब गजनी के तुकं-राजा सुबुक्तगीन 
(६७७-६६७ ईस्वी) ने भारत पर आक्रमण किया, तो उत्तरपश्चिमी भारत पर 
ब्राह्मणसाहीवंश के राजा जयपाल का शासन था। काबुल, उत्तर-पश्चिमी सीमा 
प्रदेश और पंजाब के बड़े भाग पर उसका आधिपत्य था। सुबुक्तगीन के पहले 
आक्रमण के समय हिन्दूकूश पव॑त के पूर्वी प्रदेश के अनेक दुर्गों पर तुर्कों का 
भ्रधिकार हो गया । इसपर जयपाल ने सुबुक्तगीन के विरुद्ध युद्ध शुरू किया। 
इन यू द्धों में उसे विशेष सफलता नहीं हुई । निग्रहार के उत्तर-पश्चिम के पहाड़ों 
की उस तराई को, जिसमें अलीशांम नदी काबुल नदी से मिलती हैँ, आजकल 
लमगान कहते हे । प्राचीन समय में इसे लम्पाक कहते थे। सुब॒ुक्तगीन ने इसे 
जीतने का प्रयत्न किया। खुरंम नदी की घाटी में तुर्कों और भारतीय सेनाझ्रों 
में घनघोर युद्ध हुआ। कन्नौज के राजा राज्यपाल और जझौती के राजा धंग की 
सेनायें इस युद्ध में जयपाल की सहायता कर रही थीं। युद्ध में सुबृक्तगीन सफल 
हुआ, और लमगान पर सुर्कों का अधिकार हो गया। 

सुब॒कतगीन के बाद उसका पुत्र महमूद गजनी के तुकं-राज्य का स्वामी बना। 
उसकी विजयों का उल्लेख पिछले प्रकरण में किया जा चुका हैं । १००१ ईस्वी 
में महमूद गजनवी ने लमगान से आगे बढ़कर पेशावर पर आक्रमण किया । 
जयपाल के पुत्र आनन्दपाल ने एक बड़ी सेना के साथ महमूद का डटकर मुकाबला 
किया, पर उसे सफलता नहीं हुई। अपने राजवंश की शक्ति की हीन दशा देख, 
कर जयपाल को इतनी अधिक ग्लानि हुई, कि उसने अग्नि-प्रवेश कर अपने जीवन 
का अ्रन्त कर दिया। 

ब्राह्मपसाही वंश की पुरानी राजधानी श्रोहिन्द थी, पर जयपाल के उत्तरा- 
'घधिकारी आनन्दपाल ने भेरा (नमक की पहाड़ियों के समीप ) को राजधानी बनाकर 
तुर्कों का मुकाबला करने की तैयारी की। ओहिन्द सिन्ध नदी के तट पर 
थी, और अश्रब महमूद गजनवी के अधिकार में श्राई थी। तुर्कों से अपने राज्य 
की रक्षा करने के लिये आनन्दपाल ने उत्तरापथ के श्रन्य राजाओं से सहायता 
प्राप्त करने का उद्योग किया। कन्नौज, जहझौती श्रादि के राजा एक बार फिर 
ब्राह्मणसाही वंश की सहायता के लिये युद्ध के मेदान में एकत्र हुए। सिन्‍्ध नदी के 
तट पर तुर्कों श्र भारतीयों की सेनाओं में घनघोर युद्ध हुश्मा । पर इस बार भी 
विजयश्री ने तुर्कों का साथ दिया, ज्रोर १००६ ईस्वी में सलहमूद नजसनवी सिन्‍्च 
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नदी के इस पार पश्चिमी पंजाब को अपनी अधीनता में लाने में समर्थ हुआ । 
ब्राह्मणसाही राज्य के पूर्व में कीरदेश ( कांगड़ा ) था । महमूद ने उसपर भी 
आक्रमण किया, और नगरकोट के मंदिर को लूटा। इस लूट में अपार सम्पति 
उसके हाथ लगी। 
यद्यपि सिन्ध नदी के युद्ध में आनन्दपाल परास्त हो गया था, पर अभी 
ब्राह्मणसाही वंश की शक्ति का अ्रन्त नहीं हुआ था। भेरा के तुर्को के हाथ में 
चले जाने पर अभ्रब भटिण्डा को राजधानों बनाकर साही राजाओं ने महमूद के 
विरुद्ध अपने संघर्ष को जारी रखा। १०१४ में महमूद ने एक बार फिर पंजाब पर 
आ्राक्रमण किया। इस युद्ध में लड़ते-लड़ते आनन्दपाल ने प्राण त्याग किये । उसके 
बाद तरोजनपाल ( त्रिलोचनपाल ) ब्राह्मणसाही वंश के राजसिहासन पर 
आरूढ़ हुआ। उसका जीवन भो तुर्को के साथ संघर्ष करते हुए व्यतीत हुआ । 
जब महमूद ने त्रिलोचनपाल को परास्त करने के लिये फिर आक्रमण किया, तो 
सिन्ध और जे हलम नदियों के बीच के पहाड़ी प्रदेश में तीसी नदी के तट पर घन- 
घोर युद्ध हुमआ। जिसमें काश्मीर के राजा संग्रामराज को सेनाओं ने विशेषरूप 
से भाग लिया। तुर्को के साथ निरन्तर युद्ध करते रहने के कारण साही राज्य की 
सेनायें इन विदेशियों की युद्धतीति को भलीभांति समझ गई थीं । पर काश्मीर 
के सेनापति तुंग को तुरक सेन्‍्य नीति का जरा भी अनुभव नहीं था। उसने 
त्रिलोचनपाल के परामर्श की उपेक्षा की, और महमूद फिर विजयी हुआ । तुर्को 
के निरन्तर आक्रमणों के कारण साही राज्य की शक्ति एकदम क्षोण हो गई थी, 
ओर अब उसके लिये अपनी सत्ता को कायम रख सकना सम्भव नहों रह गया 
था। तुर्कों के साथ युद्ध करते हुए ही त्रिलोचनपाल की मृत्यु हुई। 
साही राजवंश का अन्तिम राजा भीमपाल था। उसने भी वी रतापूर्वक महमूद 
'का मुकाबला करने का प्रयत्न किया। पर महमूद को परास्त कर सकना 
उसके लिये सम्भव नहीं था। सिकन्दर और समुद्रगुप्त के समान महमूह गजनवी 
भी एक महान्‌ विजेता था, और उसने गजनी के साम्राज्य की पश्चिमी सीमा को 
कास्पियन सागर से भी परे गर्जिस्तान ( ज्योजिया ) तक पहुँचा दिया था। 
यदि इस समय भारत के उत्तरापथ में चन्द्रगुप्त मौगं या चदन्धगुप्त द्वितीय 
विक्रमादित्य के समान कोई प्रबल राजशक्ति होती, तो वह सफलता- 
पूर्वक उसका मुकाबला क्र सकती थी। पर साही वंश के राजाओं के लिये 
यह सम्भव नहीं था, कि वें झ्केले या पड़ोस के कतिपय राजाओं की सहायता से 
इस विश्वविजयी सम्राट को प्रयस्त कर सकते । परिणाम्र यह हुभ्रा, कि 
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भीमपाल के रणक्षेत्र में काम आ जाने पर १०२६ ईस्वी में साही वंश का श्रन्त 
हो गया, ओर पश्चिमी व उत्तरपश्चिमी भारत गजनी के साम्राज्य के अधीन 


हो गया । 
(१०) काइ्मीर के राजा 


ककोटिक-वंश का अन्त--महमूद गजनवी के विरुद्ध युद्ध में साही राजा 
त्रिलोचनपाल की सहायता करने के लिये कास्मीर के राजा संग्रामराज ने भी 
रणक्षेत्र में प्रवेश किया था। यह हम ऊपर लिख चुके हैं । नागकर्कोटक-वंश 
के जिन राजाझ्रों ने आठवी सदी में दिग्विजय द्वारा उत्तरापथ में अपनी शक्ति 
का विस्तार किया था, उनका विवरण भी पहले दिया जा चुका है। ८५५ ईस्वी 
में कर्कोटक-वंश का अन्त हुआ था। विनयादित्य जयापीड ( ७७६-८१० ) के 
उत्तराधिकारी काश्मीरी राजा निबेल और अशकत थे । जयापीड के बाद ललिता- 
पीड काइमीर का राजा बना । वह इन्द्रियों का दास था, और राज्यकाय पर जरा 
भी ध्यान नहीं देता था। एक कलवार की कन्या जयादेबी के प्रेम में फंसफकर वह 
अपने कर्तव्यों से विमुख हो गया था, और रात-दिन भोग-विलास में मस्त रहता 
था । परिणाम यह हुआ, कि राज्य में सत्र श्रव्यवस्था फेल गई, और छोटे-छोटे 
सामंत व जागीरदार श्रपने-अपने क्षेत्र में स्वच्छन्दता पूर्वक शासन करने लगे। 
ललितापीड के उत्तराधिकारियों के शासन-काल में सब राजशक्ति जयादेवी के 
भाइयों ने अपने हाथों में ले ली, और वे राज्य में मनमानी करने लगे । ये भाई 
न केवल प्रजा पर अत्याचार करते थे, अपितु आपस में भी लड़ते रहते थे। 
इस युग में काश्मीर की जो दुर्देशा हो गई थी, राजतराड्रिणी में उसका विशद 
रूप से वर्णन किया गया हैं। । जयादेवी के पांच भाइयों में सबसे बड़ा उत्पल 
था। श्रन्त में उसके लड़के अ्रवन्ति वर्मा ने नागकर्कोटक-बंश के राजा को राज्य- 
च्यूत कर काश्मीर के राजसिहासन पर ( ८५५ ई० प० ) अधिकार कर 
लिया । इस प्रकार ललितादित्य मुक्तापीड के प्रतापी कर्कोटक-बंश का अन्त 
होकर एक नये राजवंश का काश्मीर में प्रारम्भ हुआ, जो उत्पल-वंश के नाम 
से प्रसिद्ध हें। 

अवन्तिबर्मा--राजा ग्रवन्तिवर्मा (८५५-८८३) बहुत योग्य और प्रतापी 
था। कर्कोटक-वंश के श्रन्तिम राजाओं के शासनकाल में जो अव्यवस्था और 
अराजकता काश्मीर में छा गई थी, अरवन्तिवर्मा ने उसे दूर कर फिर से शान्ति 
स्थापित की। इसमें कोई संदेह नहीं, कि काश्मीरं॑ के इतिहास में श्रवन्तिवर्मा का 
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स्थान बहुत महत्त्व का हे। वह बड़ा योग्य और न्यायप्रिय था। अपने नाम से 
उसने अवन्तिपुर नाम के नगर की स्थापना की, ओर वितस्ता (जेहलम) नदी 
के तट पर बांध बांधकर अनेक नहरें निकालों, ताकि काश्मीर की उपजाऊ घाटी 
में सिंचाई की समुचित व्यवस्था हो सके । सामनन्‍्तों ओर जागीरदारीं के उत्पात 
के अन्त होने और सिंचाई की व्यवस्था के कारण कास्मीर में अन्न की पेदावार 
में बहुत वृद्धि हुई, और चावल के मूल्य में बहुत कमी हो गई। जितना चावल 
पहले २०० दीनार में खरीदा जाता था, अब उसका मूल्य घटकर केवल ३६ 
दीनार रह गया । सामन्तों को अपना वशवर्ती बनाकर देश में सुव्यवस्था कायम 
करना अवन्तिवर्मा का मुख्य कार्य था, पर उसने साहित्यिकों और विद्वानों का 
भी सम्मान किया। अनेक विद्वान्‌ उसके आश्रय में रहते थे, जिनमें “ध्वन्यालोक' 
के लेखक आनन्दवर्धन का नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय है। अवन्तिवर्मा ने 
मन्दिरों और तीथस्थानों का संरक्षण करने और दान-उपहार द्वारा उनकी सहा- 
यता करने में भी उदारता प्रदर्शित की। काश्मीर को व्यवस्थित ओर समृद्ध बनाने 
के काय में अ्रवन्तिवर्मा का प्रधान सहायक उत्तका मंत्री सुय्य (सूर्य) था । 
इसी सुय्य ने ककोटिक-वंश का अन्त कर अवन्तिवर्मा जेसे सुथोग्य व्यक्ति को 
काश्मीर का राजा बनाया था । अवन्तिवर्मा के शासनकाल में राज्य का सूत्र 
सूर्य के हाथों में ही रहा, और उसने बड़ी योग्यता से अपने कतंव्यों का पालन किया। 
सूर्य की न्यायप्रियता के सम्बन्ध में अनेक कथायें राजतरज्िणी में उल्लिखित हे । 
काइमीर का एक सामनन्‍्त राजा सूर्य का अन्तरंग मित्र था। उसने समझा, कि 
महामन्त्री से मित्रता के कारण वह मनमानी कर सकता है । शित्र के एक 
प्रसिद्ध मन्दिर के खर्च के लिये जो जागीर राजा की ओर से मन्दिर को दी हुई थो, 
इस सामंत ने उसे हस्तगत कर लिया, और मन्दिर का खर्च चल सकना कठिन 
हो गया । जब यह बात सूय॑ को ज्ञात हुई, तो उसने तुरन्त अपने मित्र सामंत 
राजा को बुलवाया, और उसे प्राणदण्ड दिया । अवन्तिवर्मा वेज्णव धर्म का 
अनुयायी था, और कल्हण के अनुसार श्रोमद्भगवद्गीता का श्रवण करते 
हुए ही उसने प्राणत्याग किया था । 

हंकरवर्मा--अ्रवन्तिवर्मा के बाद उसका पुत्र शंकरवर्मा (८5८३-६०२) 
काश्मीर का राजा बना। इस समय काइ्मीर का शासन सुव्यवस्थित हो चुका 
था, अ्रतः शंकरवर्मा ने पड़ौस के राज्यों पर आक्रमण कर अपनी शक्ति का 
विस्तार प्रारम्भ किया। काश्मीर की घाटी के दक्षिण में विद्यमान दर्वाभिसार 
या अभिसार राज्य को जीतकर उसने त्रिगर्त ( कांगड़ा ) पर आक्रमण किया, 
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भ्ौर उसे भी अपने राज्य में सम्मिलित कर लिया । पर शंकरवर्मा के सबसे 
महत्त्वपूर्ण युद्ध उत्तर-पश्चिमी भारत में हुए। उसके समय में हिन्दू-साही वंश 
की स्थापना हो चुकी थी, और उत्तरपश्चिमी भारत उसी के हासन में था। 
साही वंश के जिस राजा के साथ शंकरवर्मा के युद्ध हुए, राजतरड्विणी ने 
उसका नाम लल्लिय' लिखा हें, सम्भवतः इसी को अलबेरूनी ने कललर कहा 
है। जेहलम और चनाव नदियों के मध्यवर्ती प्रदेश में उस समय गुर्जरों का 
राज्य था, जिसके राजा का नाम अलरवान था। अलरवान और लल्लिय मित्र 
थे। इसीलिये जब हांकरवर्मा ने अभिसार और त्रिगतं को जीतकर गुजर 
राज्य पर आक्रमण किया, तो साही राजा लल्लिय या कललर ने उसकी 
सहायता की। यद्यपि शंकरवर्मा गुजंरों को परास्त करने में सम हुआ, पर 
साहीवंश की शक्ति का क्षय करने में वह असमर्थ रहा। पश्चिमी पंजाब में 
गजरों की प्रभुता के स्मारक गुजरांवाला और गुजरात के नगर हें, जो इसी 
जाति के उत्करष का स्मरण दिलाते हैं । गुजर लोग हुणों. के साथ ही भारत 
में प्रविष्ट हुए थे, और पंजाब होते हुए सुदूरदक्षिण-पश्चिम तक पहुँच गये 
थे। वर्तमान समय का गुजरात प्रान्त उन्हीं के विलुप्त गौरव को अपने नाम 
में धारण किये हुए है । पंजाब के युद्धों से लौटते हुए एक आततायी ने उरशा 
(हजारा ) में शंकरवर्मा की हत्या कर दी। राजतरजड़्िणी के अनुशीलन से ज्ञात 
होता है, कि शंकरवर्मा प्रजापीड़क था। युद्धों का खच चलाने के लिये उसने 
प्रजा से बलपू्वंक धन प्राप्त किया, और विद्वानों व धर्मस्थानों को सहायता 
देना बन्द कर दिया। उसके शअत्याचारों से प्रजा बहुत दुःखी थी । इसीलिये उसकी 
मृत्यु एक षड्यंत्रकारी के तीर द्वारा हुई, जो सम्भवतः स्वयं उसके भअत्याचारों 
का शिकार था। 


उत्पल-बंश के विकृतराजा--शंकर वर्मा की मृत्यु के बाद उसके पुत्र गोपाल- 
वर्मा ने दो साल तक (६०२-६०४) काइमीर का शासन किया । उसकी माता 
सुगन्धा चरित्रभ्नष्ट स्त्री थी। प्रभाकरदेव के साथ उसका अनुचित सम्बन्ध 
था । राजमाता का प्रेम प्त कर प्रभाकरदेव राज्यकोष को भोग-विलास 
में उड़ाने में तत्पर हुआ। जब गोपालवर्मा ने उसे रोकना चाहा, तो प्रभाकरदेव 
ने उसकी हत्या करा दी, और गोपालवर्मा के छोटे भाई को राजगद्दी पर 
बेठाया। पर यह राजा केवल दस दिन तक राजशक्ति का उपभोग कर सका । 
उसकी भी हत्या कर दी गई, और सुगन्धा ने स्वयं शासन-सूत्र को संभाल 
लिया। पर इस समय कास्मीर में सत्र अ्रव्यवस्था छा गई थी। राजाओं की 
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अ्रयोग्यता और निर्बलता से लाभ उठाकर सैनिक नेता प्रबल हो गये थे, और 
राजमुकुट को गेंद की तरह से उछालते रहने में तत्पर थे। इन सैनिक नेताश्रों 
के दो दल थे, तन्त्री और एकाझ्ग । इनके पारस्परिक संघर्ष से इस समय काश्मीर 
की बहुत दुर्देशा हुई। सुगन्धा की हत्या कर तन्‍्त्री सैनिकों ने पार्थ नाम के बालक 
को राजसिहासन पर बिठाया, और उसके नाम पर स्वयं शासन करना शुरू 
किया। वस्तुतः इस समय काझ्मीर में कोई भी व्यवस्था नहीं रह गई थी। 
तन्‍्त्री सैनिक सरदार जिसे चाहते कैद करते, जिसकी चाहते हत्या करते। पार्थे 
के शासनकाल ( €०६-६२१ ) में काइ्मीर में एक भयंकर दुर्भिक्ष पड़ा, और 
उसके कारण हजारों नर-नारी भूख से तड़प-तड़पकर मर गये। पर इस समय 
प्रजा के हित का ध्यान किसी को नहीं था। बनन्‍्त्री सैनिक नेता चावल को मंहगी 
कीमत पर बेचकर धन एकत्र करने में तत्पर थे, और गरीब लोग भूख से मर 
रहे थे। स्वयं राजा पार्थ की स्थिति भी सुरक्षित नहीं थी। उसके पिता पंगु 
की अनेक स्त्रियां थीं, और उनके बहुत से पुत्र थे। प्रत्येक राजमाता की यह 
कोशिश थी, कि वह तन्‍त्री सरदारों की क्ृपा प्राप्त कर अपने पुत्र को काश्मीर 
का राजा बनावे । इस उद्देश्य से वे सब प्रकार के उचित-अ्नुचित उपायों 
का प्रयोग करतीं, और न केवल बहुमूल्य उपहारों द्वारा, अपितु प्रेम-प्रदर्शन 
से भी तन्‍त्री सैनिक नेताओं को संतुष्ट करती रहती थीं। अंतःपुर के इन षड्यन्त्रों 
से सैनिक नेता बहुत प्रसन्न थे। ६२१ ईस्वी में उन्होंने पार्थ को राज्यच्युत कर 
चक्रवर्मा को राजा बनाया । पर वह देर तक राजसिहासन पर नहीं रह सका । 
शीघ्र ही उसके स्थान पर सूर्यवर्मा को और फिर दुबारा पार्थ को राजगद्दी पर 
बिठाया गया । इस समय काइ्मीर की यह दशा थी, कि जो कोई राजकुमार 
तन्त्री सरदारों को अधिकतम धन देता, उसे ही वे राजगद्दी पर बिठा देते । 
चक्रवर्मा ने ऊंची बोली बोलकर एक बार फिर राजसिहासन प्राप्त किया, 
पर जब वह प्रतिज्ञात धन को न दे सका, तो तन्त्रियों ने उसे राज्यच्युत कर शम्भु- 
वर्धन को राजा बनाया । पर इस बार चत्रवर्मा ने साहस प्रदर्शित किया । 
काश्मीर के अ्रनेक सामंत राजा और जागी रदार तन्त्रियों को मनमानी से असंतुष्ट 
थे। उन्हें साथ मिलाकर चत्रवर्मा ने एक बड़ी सेना एकत्र की, और तन्त्री सरदारों 
को परास्त कर तीसरी बार राजपद को प्राप्त किया । यदि चक्रवर्मा इस समय 
बुद्धिमत्ता से काम लेता, तो वह काश्मीर में सुव्यवस्थित शासन स्थापित कर 
सकता था। पर राजसिहासन प्राप्त कर वह भोग-विलास में डब गया, और एक 
डोम (डोम्ब) सुन्दरी के रूप से आकृष्ट हो उसके प्रेम में प्रपनी सुधबुध खो बेठा । 
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प्रन्त में उसकी अपनी रानियों ने उसके विरुद्ध षपड़यंत्र किया, और आततायियों 
द्वारा उसकी हत्या करा दी। चत्रवर्मा की हत्या ६३७ ईस्वी में हुई। 

चक्रवर्मा का उत्तराधिकारी उन्मत्तावन्ती था। इस राजा का उन्मत्त' विशे- 
षण उसके चरित्र का परिचायक है । उसने प्रजा पर जो अत्याचार किये, 
उनके स्मरणमात्र से ग्लानि उत्पन्न होती हैं । वह राजा पार्थ का पुत्र था। पार्थे 
भ्रभी जीवित था, और एक विहार में रहकर अपने दिन काट रहा था। अवन्ती ने 
अ्रपनी माता की आंखों के सामने उसे केश पकड़कर विहार से बाहर निकलवाया, 
भौर राजमार्ग के मध्य में उसकी हत्या कराई । जब राजकमंचारी वृद्ध पार्थ 
पर आधात कर रहे थे, तो अवन्ती इस दृश्य को देखकर अट्टहास कर रहा था । 
श्रवन्‍्ती केवल अपने पिता की हत्या' से ही संतुष्ट नहीं हुआ, उसने अपने सब भाइयों 
की भी हत्या कराई। निःसन्देह इस प्रकार का क्रूर और नृशंस राजा शायद 
इतिहास में और कोई नहीं हुआ । गर्भवती स्त्रियों के पेट को ची रकर बच्चे निकालने 
और करमकरों केञ्नंग कटवाने में उसे बहुत मजा झ्ाता था। नृशंस और अ्रमानुषिक 
भ्रत्याचारों से प्रजा को पीड़ित कर श्रन्त में €३६ ईस्बी में इस नरराक्षस की 
मृत्यु हुई । 

उन्मत्तावन्ती के बाद सूयंवर्मा द्वितीय काइ्मीर के राजसिहासन पर आरूढ़ 
हुआ । अभी उसे शासन करते हुए एक सप्ताह भी नहीं हुआ था, कि सेनापति 
कमलवधंन ने उसके विरुद्ध विर्वीह कर दिया । सम्भवतः उत्पल-बंश के राजाओं 
की अ्रयोग्यता और भअत्याचारों से सैनिक नेता भी तंग आ गये थे, और कमलवर्धन 
इस बात के लिये उत्सुक था, कि काश्मीर में सुव्यवस्थित शासन की स्थापना हो । 
सूर्यवर्मा को परास्त कर उसने स्वयं राजा बनने का प्रयत्न नहीं किया, अपितु 
ब्राह्मणों की सभा बुलाकर उसके सम्मुख यह प्रस्ताव रखा कि वे किसी सुयोग्य 
व्यक्ति को राजा नियुक्त करें। ब्राह्मणों की सभा ने यशस्कर को काश्मीर का 
राजा नियत किया । यशस्कर का उत्पल-राजकुल से कोई सम्बन्ध नहीं था । 
योग्यता की दृष्टि से ही उसे राजा बनाया गया था। इसमें संदेह नहीं, कि यशस्कर 
बहुत योग्य शासक था, और उसने काश्मीर में सुव्यवस्थित शासन स्थापित 
करने में श्रसाधारण सफलता प्राप्त की । सामंतराजाओं, जागी रदारों और राजकमं- 
चारियों को पूर्णरूप से भ्यना वशवर्ती बनाकर यशस्क्र ने काश्मीर में ऐसी 
सुव्यवस्था कायम कर दी, कि रात के समय दूकानों को ताला लगाने की आवश्य- 
कता नहीं रही और यात्री लोग निर्श्चित होकर यात्रा करने में समयं हो गये। 
यशस्कर के न्याय और योग्यता की अनेक कहानियां राजतरज्िगो में दी गई हें, 


उत्तरी भारत के विविध राज्य और उनका संघर्ष ८५७ 


जिनसे सूचित होता है, कि वह अत्यन्त योग्य शासक था, और उसके शासन में 
काश्मीर में पूर्ण शांति विराजती थी। 

रानी दिद्या--यशस्कर ने ६३६ से €४८ तक राज्य किया। उसका पुत्र श्रभी 
बालक था। उसे मारकर €४६ में मन्त्री पवंगुप्त नें राजसिहासन पर कब्जा 
कर लिया। यशस्कर के प्रयत्न से काश्मीर में जिस सुव्यवथित शासन की स्थापना 
हुई थी, वह देर तक कायम नहीं रह सका, और एक बार फिर अराजकता का 
युग प्रारम्भ हुआ । अगले वर्ष प्वंगृप्त की मृत्यू हो जाने पर उसका पुत्र 
क्षेमगुप्त काश्मीर का राजा बना । वह बड़ा विलासी और न॒शंस राजा था । 
सुरा, सुन्दरी और दूत में मग्न रहने के कारण वह राज्यकार्य पर कोई ध्यान नहीं 
देता था, और अपनी प्रेयसियों और क्ृपापात्रों को खुश करने के लिये प्रजा पर 
मनमाना अत्याचार करता था । €५८ ईस्वी में उसकी मृत्यु हो गई, और 
उसका पुत्र अभिमन्यु काइमीर का स्वामी बना । अभिमन्य अभी बालक ही था, 
अतः राज्यकायं का संचालन स्वयं नहीं कर सकता था । उसके नाम पर राज- 
माता दिहा ने शासन-सूत्र को अपने हाथों में लिया और शीघ्र ही एक बार 
फिर काझ्मीर में व्यवस्था और शांति की स्थापना की । दिद्दा काश्मीर की 
एक सामंत राजा की कन्या और साही वंश के राजा भीम की दोहती 
(दुहिता की पृत्री) थी। उसमें जहां अनेक अनुपम गण थे, वहां साथ ही 
दोषों की भी कमी नहीं थी। उसमें साहस, क्षमता और ओऔजस्विता की कमी 
नहीं थी, पर साथ हीवह क्र और चरित्रहीन भी थी। ६५८ से €७२ ईस्वी तक 
अपने पुत्र अभिमन्यु की अभिभाविका के रूप में वह काश्मीर के शासनसूत्र का 
संचालन करती रही। ६७२ में जब अभिमन्य्‌ की मृत्य हो गई, तो उसने अ्रपने 
पौत्रों के नाम पर शासन किया। अपरिमित राज्याधिकार को प्राप्त कर दिद्दा 
इतनी पतित हो गई थी, कि उसने अपने पौत्रों की हत्या कराके स्वयं राजगद्दी प्राप्त 
करने में संकोच नहीं किया, और ६८० ईस्वी में वह स्त्रयं राजसिहासन पर आरूढ़ 
हो गई। राजमाता और राजदादी बन जाने के बाद भी दिद्या की कामवासना शांत 
नहीं हुई थी। उसका मुख्य प्रेमपात्र तुंग नाम का एक व्यक्ति था, जिसे उसने 
प्रधान मंत्री के पद पर नियुक्त किया था। तुंग से अपनी कामवासना की 
तृप्ति करते हुए वह राज्यकार्य की ओर से विमुख नहीं हो गई, और दृढ़तापूर्वक 
राज्य का शासन करती रही। इसमें सन्देह नहीं, कि दिद्दा अत्यन्त तेजस्विनी थी । 
गोपालवर्मा से अभिमन्यु के समय तक (£०१-&६६० ) काइ्मीर में जिन सामंतों, 
जागीरदारों, सैनिक नेताओ्रों औऔरौर राजकर्मचारियों ने अ्रव्यवस्था मचा रखी थी, 


८५८ भारत का प्राचीन इतिहास 


दिद्दा ने उन सबका विनाश किया। उसके प्रताप के कारण किसी को यह साहस 
नहीं होता था, कि कोई उसके सम्मुख उंगली भी उठा सके । दाश्मीर के प्रमुख 
लोग उसके विरुद्ध थे, पर उसकी शक्ति के सम्मुख वे अपने को असहाय 
ग्रनभव करते थे, और कोई उसके खिलाफ विद्रोह की हिम्मत नहीं करता था। 

लोहरवं्श राजा--रानी दिद्दा के पुत्र की मृत्यु उसके जीवन-काल में ही हो गई 
थी, और अपने पौत्रों को उसने स्वयं मरवा दिया था। अ्रतः उसने अ्रपने भतीजे 
संग्रामगाज को अपना उत्तराधिकारी नियत किया। सन्‌ १००३ में दिद्दा 
की मृत्यू के बाद संग्रामराज काइ्मीर का स्वामी बना। वह लोहर के 
सामंतराजा का पुत्र था, इसी कारण उसका वंश लोहरवंश' के नाम से प्रसिद्ध 
है। इसी संग्रामराज ने महमूद गजनवी के विरुद्ध साहीराजा त्रिलोचनपाल की 
सहायता के लिये महामन्त्री तंग के सेनापतित्व में सेना भेजी थी, जिसका उल्लेख 
हम पिछले प्रकरण में कर चुके है। महमूद गजनवी की इच्छा थी, कि वह 
काश्मीर पर भी आक्रमण करे, और इस राज्य को भी अपने विशाल साम्राज्य में 
सम्मिलित कर ले। पर इसमें उसे सफलता नहीं हुई, और लोहरवंश के राजा 
कास्मीर में स्वतंत्ररूप से शासन करते रहे। संग्रामराज की मृत्यु ( १०२८ 
ईस्वी ) के बाद लोहरबंश के जो राजा हुए उनका वृत्तान्त राजतरज्धिणी 
में विशदरूप से दिया गया है। पर हम इसे यहां नहीं लिखेंगे। इस राज- 
बंश के शासन-काल में भी अन्तःपुर के षड्यन्त्र जारी रहे, और विविध रानियां 
व राजकुमार एक दूसरे को पदच्युत कर स्वयं शासन-सूत्र को हस्तगत करने के लिये 
प्रयत्नशील रहे ।इन राजाओं में हर्ष (१०८६-११०१) का वृत्तान्त उल्लेखनीय 
है। अपने पिता कलश के ज्ञासन-काल में उसने विद्रोह किया, और कलश ने 
उसे बन्दीगृह में डाल दिया। कलश की मृत्यु के बाद जब हषे के छोटे भाई 
उत्कर्ष ने राजगह्दी पर अधिकार कर लिया, तो अवसर पाकर हष बन्दीगृह 
से मुक्त हो गया, और उत्कर्ष को परास्त कर स्वयं राजा बन गया। शुरू में उस- 
ने योग्यतापूवंक शासन किया, पर शीघ्र ही काश्मीर के अन्य राजाओं के 
समान वह भी अनाचार में लिप्त हो गया। अपनी कामवासना की तृप्ति के लिये 
वह धन को पानी की तरह बहाता था, और धन की प्राप्ति के लिये प्रजा पर क्रूर 
अ्रत्याचार करता था। लोभ के वशीभूत होकर उसने मंदिरों को लूटने और देव- 
प्रतिमाओं का श्रपमान करने में भी संकोच नहीं किया। प्रजा उसके श्रत्याचारों से 
इतना तंग झा गई कि उसने श्रन्त में उसके विरुद्ध विद्रोह कर दिया। विद्रोहियों ने 


न केवल युद्ध में उसे परास्त किया, अपितु उसकी हत्या भी कर दी। 
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हष॑ के बाद उच्छुल (११०१-११११) काइहमीर का राजा बना। उसने 
योग्यतापूर्वक शासन करने का प्रयत्न किया, पर एक षडयन्त्र द्वारा ११११ ईस्वी में 
उसकी भी हत्या कर दी गई। उसके उत्तराधिकारी सुस्सल के समय में भी ये 
षडयन्त्र जारी रहे, और ११२० में हष केपौत्र भिक्षाचर ने उसके विरुद्ध विद्रोह 
कर राजसिहासन पर अपना अधिकार जमा लिया। पर अनेक सामंत और 
राजकमंचारी सुस्सल के पक्षपाती थे। वे भिक्षाचर के विरुद्ध संघर्ष करते रहे, 
झ्रौर एक साल बाद सुस्सल ने भिक्षाचर को परास्त कर पुनः राजपद प्राप्त कर 
लिया। पर इससे भिक्षाचर निराश नहीं हुआ । उसने अपने पक्षपातियों की सहायता 
से सुस्सल के विरुद्ध युद्ध को जारी रखा और ११२८ ईस्वी में सुस्सल को मारकर 
वह पुनः राजा बन गया। भिक्षाचर को राज्य करते हुए अभी चार मास भी 
नहीं हुए थे, कि सुस्सल के पुत्र जयसिह ने भिक्षाचर को परास्त किया, और उसे 
काश्मीर छोड़ जाने के लिये विवश किया । पर ज्षीघत्र ही भिक्षाचर ने 
फिर सिर उठाया, और उसने एक बार पुनः अपने भाग्य की परीक्षा 
की, पर वह सफल नहीं हो सका । युद्ध में लड़ते हुए उसकी मृत्य्‌ 
हो गई, और जयसिह का मार्ग निष्कण्टक हो गया। पर जयसिह को 
अभी अनेक अन्य कठिनाइयों का सामना करना था । बहुत से सामंत राजा 
ग्रोर जागीरदार उसके विरोधी थे। वे उसके विरुद्ध उठ खड़े हुए, 
और उन्हें वश में लाने में जयसिंह ने न केवल सेन्यशक्ति का उपयोग 
किया, अभ्रपितु कु ट-नीति श्लौर घृणित उपायों का भी आश्रय लिया | पर इसमें 
सन्देह नहीं, कि अपनी योग्यता के कारण जयसिंह काझ्मीर में शान्ति स्थापित 
करने में समर्थ हुआ, और २७ वर्ष (११२८-११५५) तक राज्य का कर्णधार 
बना रहा । 

कल्हण द्वारा विरचित राजतराड्डिणी में काइमीर के राजाओं का 
वृत्तान्त राजा जयसिंह के साथ समाप्त हो जाता है। पर १३३९ ईस्वी तक 
काइ्मीर की स्वतन्त्रता कायम रही, और वहां के विविध राजा इसी प्रकार शासन- 
सूत्र का संचालन करते रहे । पर १३३९ में काश्मीर में हिन्द-शासन का अ्रंत 
हुआ और मुसलिम शासन की स्थापना हो गई। इसके लिये किसी बाह्य आक्रमण 
की आवश्यकता नहीं हुई । काइ्मीर की राजगद्दी के विविध उम्मीदवार 
अपनी शक्ति के लिये न केवल अपने देश के सेनिकों पर निर्भर करते थे, अ्रपितु, . 
तुर्कों को भी अपनी सेना में भरती करते थे । प्रजा का पीडन करके जो धनराशि 
वे प्राप्त करते थे, उसे वे सेनिकों की भति में व्यय करते थे । लोहरबंश के राजा 
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तत्पर रहती थीं । इसमें सन्देह नहीं, कि मध्यकाल भारत के इतिहास में एक ऐसा 
यूग था, जब कि शासन-शक्ति का बहुत अध:पात हो गया था । 


(११) उत्तरापथ के सात राज्य 


गुजेरप्रतीहारवंश का अन्त--गजनी के हुके सुलतानों के आक्रमणों के 
कारण न केवल उत्तर-पश्चिमी भारत के साहीराज्य का अन्त हुआ था, 
अपितु कन्नौज के प्रतापी गुजेरप्रतीहार-राजाओं की शक्ति भी क्षीण हो गई 
थी, इसमें संदेह नही, कि गुजरप्रतीहारों ने उत्तरापथ के बड़े भाग पर शासन 
किया था । मिहिरभोज (5३६ से ८६० ईस्वी तक ) जैसे प्रतापी सम्राट पर्चिम में 
मूलतान से लेकर पूर्व में सोन नदी एक अपना साम्राज्य स्थापित करने में समर्थ 
हुंए थे। पालवंशी राजा नारायणपाल (८५४-६०८) को परास्त कर मिहिरभोज 
ने मगध पर भी अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया था। मिहिरभोज के उत्तराब 
धिकारी निर्भयराज महेन्द्र (८६०-६०७) के समय में गुजंरप्रतीहार-साम्राज्य 
की शक्ति अक्षुण्णरूप से कायम रही। पर उसकी मृत्यु के बाद महीपाल (६०७- 
६४४) के समय में गुजरप्रतीहारों की घटती कला शुरू हुई, और अनेक सामन्‍्त- 
राजा कन्नौज की अधीनता से मुक्त होकर स्वतन्त्र होने लगे। महमूद गजनबी के 
आक्रमणों के समय कन्नौज का गुजरप्रतीहार-राजा राज्यपाल था, जिसने तुर्को के 
विरुद्ध साहीवंश के राजाओं की दिल खोलकर सहायता की थी। महमूद ने श्रपने 
इस प्रबल शत्रु को माफ नहीं किया, और १०१८ ईस्वी के लगभग एक लाख सैनिकों 
के साथ पंजाब से श्रागे बढ़कर कन्नौज पर हमला किया था। गुज॑रप्रतीहार- 
राजा राज्यपाल उसके सम्मुख नहीं टिक सका, युद्ध में उसकी बुरी तरह से पराजय 
हुई, और महमूद गजनवी ने कन्नौज को बुरी तरह से लूटा। विवश होकर राज्य- 
पाल ने गजनी के सुलतान को कर देना स्वीकार कर लिया, और इस प्रकार 
अपनी सत्ता की रक्षा की। पर इस युग में जो अन्य अ्रनेक राजपूतराजा गुज्जर- 
प्रतीहारों को अपना अग्रणी व श्रधिपति मानते थे, वे राज्यपाल की इस कायरता 
से बहुत अ्रसंतुष्ट हुए, और कालिजर के युवराज विद्याधर ने अ्रन्य सामंतराजाश्ों 
के साथ मिलकर उसकी हत्या कर दी। इसके बाद गुर्जरप्रतीहार-वंश की शक्ति 
बहुत निर्बल हो गई, और उनका राज्य केवल कन्नौज व उसके समीपवर्ती 
प्रदेशों तक ही सीमित रह गया। राज्यपाल के बाद त्रिलोचनपाल और यशपाल 
नाम के राजाओं ने कन्नौज का शासन किया । ये राजा बहुत अश्रशकत थे, और 
कन्नौज के वैभव का श्रब अन्त हो गया था। पड़ोस के राजा इस नगरी पर 


८६२ भारत का प्रार्चन इतिहास 


आक्रमण करते रहते थे, और कन्नौज के राजाओं की भ्रब॒ यह शक्ति नहीं थी, 
कि वे इनका मुकाबला कर सकते । ग्यारह॒वों सदी के भ्रन्तिम चरण में गहडवालवंश 
के राजा चन्द्रदेव ने कन्नौज को जीत लिया, और उसे अपनी राजधानी बनाकर, 
शासन करना प्रारम्भ किया। पर यह ध्यान में रखना चाहिये, कि उत्तरापथ में 
अब कन्नौज का कोई विशेष महत्त्व नहों रहा था और उसके राजाओं की प्राय: 
वही स्थिति थी, जो गृजंरप्रतीहार-साम्राज्य के भग्नावशेषों पर कायम हुए 
अन्य राज्यों की थी । 

उत्तरापथ के सात राज्य--गुज रप्रतीहा र-साम्राज्य के भग्नावशेषों पर जो 
विविध राज्य कायम हुए, उनमें आठ मुख्य थे- ( १) कन्नौज का गहडवाल-राज्य, 
(२) जेजाकभुक्ति का चन्देल-राज्य, (३) ग्वालियर का कच्छपघात-राज्य, ( ४ ) 
डाहल का चेदिराज्य, (५) मालवा का परमारराज्य, (६) शाकम्भरी का चौहान 
राज्य, (७) दक्षिण राजपूताना का गृहिल-राज्य, और (5८) अन्हिलवाड़ा का 
चाल॒क्य-राज्य । इस प्रसंग में यह निर्देश कर देना भी आवश्यक है, कि उत्तर- 
पश्चिमी सीमा-प्रान्‍्त और पश्चिमी पंजाब इस समय गजनी के तुक साम्राज्य 
के अ्रन्तगगंत थे, और पूर्वी भारत में पाल व सेनवंशों का शासन था। 

कन्नोज का गहडवाल राज्य--गहडवाल-बंश का संस्थापक तन्द्रदेव वीर 
और महत्त्वाकांक्षी राजा था। १०८५ ईस्वी के लगभग उसने कन्नौज पर अधिकार 
कर लिया, और समीप के प्रदेशों को जीतकर अपने राज्य का विस्तार प्रारम्भ 
किया। एक उत्कीर्ण लेख में उसे काशी, अयोध्या, कान्यकुब्ज (कन्नौज) और 
इंद्रस्थान (इन्द्रप्रस्थ या दिल्‍ली) का त्राता कहा गया है, जिससे सूचित होता है 
कि ये सब प्रदेश उसके शासन में थे, और तुके आकान्ताओं से इनका त्राण 
कर सकने में समर्थ होने के कारण ही वह इनका “त्राता' कहाता था। चन्द्रदेव 
के समय में ही दक्षिणी कर्णाटराजा विजयसेन बिहार बंगाल में भ्रपनी शक्ति 
को बढ़ा रहा था। जब उसने मगध पर आक्रमण कर पालवंशोी राजा मदनपाल का 
परास्त करने के लिये आक्रमण किया, तो चन्द्रदेव ने मदनपाल की सहायता 
की। चंद्रदेव की सहायता के कारण ही पाल लोग ममध में अपना शासव स्थापित 
रख सके। 

११०० ई० में चंद्रदेव गहडवाल की म॒त्यु हुई। उसके बाद मदनपाल 
गहड़वाल ने १११४ ई० तक झौर फिर योविन्दचंद्र ने कन्नौज के शक््तिशातन्री 
सा झाज्य का शासन किया। इस समय उत्तसी भरत में गहड़वालों के झ्रतिररिक्षत 
कबज़्रि और सेव-वंड् के राज़्म श्री काफी प्त्॒ल थे। यद्यप्रि बद्गासक्ष झ्ौर प्रयाग्र 
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के प्रदेश कलचूरियों से चंद्रदेव गहडवाल ने छीन लिये थे, तो भी इस वंश का 
राजा यशःकर्ण बहुत प्रतापी था। उसने बंगाल के सेनवंशी राजा लक्ष्मणसेन 
के साथ मंत्री की। लक्ष्मणसेन विजयसेन का पौत्र और बल्लालसेन का पुत्र था, 
ओर १११८ ईस्वी में बंगाल की राजगद्दी पर अझ्रारूढ़ हुआ था। लक्ष्मणसेन 
की सहायता प्राप्त कर यशः:कर्ण ने काशी पर आक्रमण किया, और मगध पर 
भी हमले किये । लक्ष्मणसेन ने मगध पर अपना अधिकार कर लिया, 
और पाल-वंश के हाथ से मगध तथा गोविन्दचन्द्र की ग्रधीनता से बनारस के 
प्रदेश निकल गये। ११२४ ई० में गोविदचन्द्र ने एक शक्तिशाली सेना के 
साथ एक बार फिर सेन औझौर कलचूरि राजाओं पर हमले किये। इस 
बार यश:कर्ण और लक्ष्मणसेन परास्त हुए, और मगध में फिर एक बार पालवंशी 
राजा मदनपाल राज्य करने लगा। पर उसकी स्थिति गहडवाल राजा गोविदचन्द्र 
के अ्रधीन सामंत के सदृश थी, और उसी को कृपा तथा सहायता से वह अपने 
राजसिहासन पर आसीन रह सका था। तिरहुत का राजा नानन्‍्यदेव भी उसकी 


अधीनता स्वीकार करता था, और उसी की कृपा के कारण अपने राज्य में 
कायम था। 


गोविदचंद्र के समय में एक बार फिर कन्नौज के साम्राज्य ने अपना पुराना 
गोौरवपूर्ण पद प्राप्त किया । उसका राज्य दिल्‍ली से मगध तथा अ्रंग तक 
विस्तृत था। जिस समय गोविदचंद्र कलचूरियों के साथ यूद्ध में व्यापृत था, 
तभी अ्रजमेर के चौहानराजा विग्रहराज ने उत्तर की तरफ आक्रमण कर दिल्‍ली 
के पश्चिम का प्रदेश जीतकर अपने राज्य की सीमा को हिमालय की उपत्यका 
तक विस्ती्णं कर लिया था। पर गोविदचंद्र के राज्य पर विग्रहराज ने हमले 
नहीं किये । वह शांति के साथ अपने विस्तृत साम्राज्य का शासन करता रहा । 
गोविंदचंद्र स्वयं शव-धर्म का अ्रनुयायी था, पर उसकी रानी कुमारदेवी बौद्ध 
थी। वह मगध के एक सामंतराजा की कन्या थी । उसी के प्रभाव से गोविदचंद्र 
ने अनेक बौद्धद-विहारों की मरम्मत कराई और बौद्ध पंडितों को दान आदि से 
संतुष्ट किया । 

यद्यपि गोविदचंद्र की राजधानी कन्नौज थी, पर वह प्रायः काशी में निवास 
करता था। उसने ब्रहुत-से पंडितों क़ो ग्राश्नन दिया, और उसी के प्रयत्नों का यह 
परिणाम हुआ, कि काशी नगरी आस्तीस्र पाण्डित्य भौर क़िल्या का केन्द्र बन गई। 
उससे पहले मगभ्न के नालन्दा और उव्िक्रमशिला-क़िहार आरलीय ज्ञत और शिक्षा 
के ल्ेप्रशान केन्द्र श्रे, प्र त्तमें मकम्तया नौद भंडित रहते थे ।व्पोसाणिक <धर्म 
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और विद्या का मुख्य केन्द्र पहले भी काशी था, पर ग्रब गोविदचंद्र की संरक्षकता 
में इसने विद्या और ज्ञान के केन्द्ररूप में जो ख्याति प्राप्त की, वह अरब तक भी 
कायम हूं । 

गोविदचद्र के बाद उसका पुत्र विजयचंद्र (११५५ से ११७० ई० तक ) कन्नौज 
का सम्राट बना । उसके समय में गहडवालों की शक्ति अक्षण्ण रही | तिरहत 
के राजा नान्यदेव की मृत्यू के बाद उसका लड़का रामदेव (११५० ई० में ) 
वहां का राजा बना । वह विजयचंद्र की अ्रधीनता स्वीकृत करता था, और 
उसका छोटा भाई मल्लदेव गहडवाल-स म्राट के लड़के जयच्चंद्र (जयचंद ) की सेवा 
में नियक्त था । मगध का पालवंशी राजा भी विजयचंद्र को अपना अ्रधिपति 
मानता था। 

११७० ईस्वी में विजयचंद्र के बाद जयचंद्र कन्नौज की राजगद्दी पर आरूढ़ 
हुआ। इसके शासन-काल म॑ दहाबुद्दीन मुहम्मद गोरी ने भारत पर आक्रमण 
करने शुरू किये । महमूद ने गजनी को राजवानी बनाकर जिस शक्तिगाली 
तुर्क-साम्राज्य की स्थापना की थी, उसका उल्लेख हम पहले कर चुके हें। 
महमूद की मृत्यू के बाद उसका साम्राज्य निर्बेल हो गया, और गोरी अफगान 
सरदारों ने अपना स्वतंत्र राज्य कायम किया । गजनी से हीरात के रास्ते पर गोर 
नाम का एक प्रदेश है । वहां के निवासी अफगान लोग पहले बौद्ध थे, पर मुसल- 
मान तुर्कों के प्रभाव से वे अब मुसलिम हो गये थे । उनके सरदार अलाउद्दीन ने 
११६० ई० में तुर्कों से गजनी को छीन लिया और फिर पंजाब पर आक्रमण किया । 
अ्लाउद्टीन का भतीजा और उत्तराधिकारी शहाबुद्दीन बड़ा प्रतापी था। उसने ११५६ 
ई० के लगभग पंजाब को जीतकर अपने अधीन कर लिया। अ्रजमेर और दिल्ली 
के चोहनराजा पृथिवीराज ने ११६१ में तलावड़ी के रणक्षेत्र में उसका मुकाबला 
किया । शहाबुद्दीन गोरी इस युद्ध में परास्त हुआ। पर अपनी इस पराजय से' 
वह निराश नहीं हुआ । उसने बार-बार भारत पर आक्रमण किये। कहते हैं, 
कि पृथिवीराज से उसके १७ बार युद्ध हुए | अंत्त में वह अपने प्रयत्न में सफल 
हुआ, और पृथिवीराज को कंद कर दिल्‍ली पर अ्रपना अभ्रधिकार कायम करने 
में उसे सफलता प्राप्त हुई । 

चौहानों के पराजय से अब शहाबुद्दीन गोरी के साम्राज्य की सीमा कन्नौज 
के गहडवाल-राज्य से श्रा मिली । ११६४ ई० में गोरी ने एक शक्तिशाली सेन! 
के साथ कन्नौज पर आक्रमण किया। राजा जयच्चंद्र ने बडी वीरता के साथ उसका 
मकाबला किया। इटावा के पास चंदावर नामक स्थान पर दोनों सेनाओ्रों में धन- 


उत्तरी भारत के विविध राज्य और उनका संथर्ष ८६५ 


धोर «द्ध हुआ, जिसमे जयच्चंद्र रणक्षेत्र में ही लड़ते हुए मारा गया । उसको 
मृत्य के बाद उसके लड़के हरिइ्चंद्र ने युद्ध को जारी रखा। पर वह देर तक शक्ति 
शाली अफगान सेनाओं का म॒काबला नहीं कर सका। श्षीत्र ही कन्नौज और 
काशी पर गोरी का अ्रधिकार हो गया, ओर प्रतापी गड्डंडवाल-राजाओं के 
साम्राज्य का झंत हो गया। 

शाकम्भरी के चोहान-- चाहमान या चौहान लोग जाति से राजपूत हैं, और 
उनकी गणना अग्निकुल के राजपृतों में की जाती है। वे शाकम्भरी देवी को अपनी 
कुलदेवी मानते हें, जिसका प्रसिद्ध मंदिर अजमेर के समीप साम्भर में है । पर 
शाकम्भरी देवी का एक मन्दिर शिवालक की उपत्यका (सहारनयुर जिला) 
में भी हैं, जो सम्भवतः बहुत प्राचीन है । पुराणों म॑ भगवती शाकम्भरी की महिना 
वर्णित हैं। यह सम्भव है, कि चौहानों का मूलस्थान शिवालक की उपत्यका में हो श्रोर 
वहीं से वे राजपुताना गये हों । दसवीं सदी के अंतिम भाग में जब तुर्को के भारत 
पर आक्रमण शुरू हुए, तो अजमेर के क्षेत्र में चौहानों का स्वतन्त्र राज्य 
विद्यमान था, ओर महमूद गजनवी का मुकाबला करने के लिये जो भारतीय 
राजा साहीबंश के राजाओं की सहायता के लिये अग्नतर हाते थे, उनमें चोहान- 
राजा भी थे। कन्नोज के गुजर-प्रतीहार-वंश को शत के क्षोग होते पर जब 
ग्रन्य राजपूत राजाओं को अपनो शक्ति के विकास का अवसर सिला, तो सभर 
(शाकम्भरी ) के चोहान भी प्रबल हो गये, ओर उन्होंने अजमेर के क्षेत्र में अयने 
शर्कितशाली राज्य का विस्तार किया । बारहवीं सदी के प्रारम्भिक भाग में 
चौहान-वंश का राजा अजयराज था, जिसने अश्रजय#रेरु (श्रजमेर) तगर की 
स्थापना की थी । 

११५३ ईस्वी में चौहान-बेंश में विग्रहराज नाम का 'प्रतायी राजा हुआ 
मेवाड़ के विजोला नामक स्थान से उपलब्ध हुए एक उत्कीर्ण लेख से सूचित होता है, 
कि उसने दिल्‍ली को जीतकर अपने अधीन किया, और इस प्रकार अपने राज्य को 
बहुत विस्तृत व शक्तिशालो बनाया । इस युग में दिल्‍लो पर तोमर राजपूतों का 
शासन था, जो कन्नौज के गहडवाल-सम्नाटों के सामंत थे। दिल्‍ली के हाथ में आ जाने 
से उसके समीप के भी प्रदेश अब चौहानों के हाथ में श्रा गये थे। इसी कारण विग्रह- 
राज के सम्बन्ध में कहा जाता है, कि उसका राज्य हिमालय तक विस्तृत था । 
विग्रहराज न केवल प्रतापी और विजेता था, अपितु विद्वानों का भश्राश्रयदाता 
भी था । वह स्वयं भी कवि था । उसने “हरिकेलनाटक' की रचना की, 
जिसके कुछ भाग इस समय भी उपलब्ध होते हें । उसके झ्राश्नय में रहनेवाड़े एक 
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कवि ने ललितविग्रहराज' नामक नाटक लिखा था, जिसमें इसी राजा का वृत्तांत 
लिखा गया है । विग्रहराज ने ११५३ से ११६४ ईस्वी तक शासन किया । 
उसकी मृत्यु के बाद उसका भाई सोमेश्वर चोहानों का राजा हुग्ना, जिसका 
पत्र प्रसिद्ध राजा पृथिवीराज चौहान था, जिसके इतिवृत्त को लेकर पृथिवीराज 
विजय', पृथिवीराजरासौ' आदि कितने ही ग्रंथ लिखे गये हैं, और जिसकी दन्त्र- 
कथायें उत्तरी भारत में सर्वत्र प्रचलित हैं । 
राजा पृथिवीराज के सम्बन्ध में पृथ्वीराजरासों नामक हिन्दी महा- 
काव्य से बहुत-सी महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हँ । इस काव्य की रचना चन्द 
वरदाई ने की थी, जो पृथिवीराज का घनिष्ठ मित्र था। पर यह महाकाव्य 
जिस रूप में ग्राजजल उपलब्ध होता है, वह सब चन्दवरदाई की क्रृति नहीं हैं, 
उसके कुछ अंश बाद में कवि चन्द्र की मूल क्ृति में जोड़े हुए माने जाते है । 
पृथ्वीराजरासा और पृथिवीराजविजय के अन्‌ शीलन से ज्ञात होता है, कि यह 
चौहान-राजा बड़ा वीर और प्रतापी था। उसने चंदेलराजा परमल या परमा्दि 
पर आक्रमण कर बुन्देलखण्ड के महोबा आदि अनेक दुर्गों पर अपना अधिकार 
स्थापित कर लिया, और गूजरात के चालक्य-राजा भीम को भी परास्त किया। 
इन विजयों के कारण चौहानों की शक्ति बहुत बढ़ गई थी, पृथिवीराज की 
राजधानी दिल्‍ली थी, और यहीं से वह अभ्रपने शक्तिशाली राज्य का संचालन 
करता था। 
शहाबुद्दीन गोरी के आक्रमणों के समय पृथिवीराज ने किस भ्रकार भारत को 
अफगानों की अ्रधीतता से बचाने का प्रयत्न किया, इसका उल्लेख हम ऊपर 
कर चुके हें। अ्रनेक युद्धों में शहाबुद्दीन को परास्त करने के बाद श्रन्त में 
'पृथिवीराज अ्रफगान आत्रांता द्वारा परास्त हुआ, झौर दिल्‍ली व अजभर के 
चौहानराज्य पर अ्रफगानों का आधिपत्य स्थापित हो गया । पृथिवीराज के बाद 
भी कुछ समय तक चोहानराजा अफगानों के अ्रधीनस्थ राजाओं के रूप में राज्य 
करते रहे। अ्रन्त में १३०१ ईस्वी में कुतुब॒द्दीन ऐबक ने अन्तिम चौहानराजा 
हरिराज को परास्त कर उसके राज्य को अफगान-सा म्राज्य में सम्मिलित 
कर लिया। 
जेजाक भक्ति का चन्देलराज्य--नवीं सदी में चंदेलों की शक्ति का उत्कर्ष 
प्रारम्भ हुआ था। स्मिथ आदि अनेक ऐतिहासिकों के श्रनुसार चन्देल लोग उन गोंड 
व भर लोगों के वंश के थे, जो भारत के मूल निवासी थे। उनका अभिजन छतरपुर 
रियासत में केन नदी के तट पर था। शूरू में चन्देलराजा कन्नौज के गूजेंरप्रतीहार- 
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सम्राटों कें सामन्तरूप में शासन करते थे, पर जब प्रतीहारों की शक्ित क्षीण हुई, 
तो अ्रन्य अनेक राजवंशों के समान चन्देलों ने भी अभ्रपनी शक्ति का विकास प्रारम्भ 
किया, श्रौर धीरे-धीरे ग्रपना एक स्वतन्त्र राज्य कायम कर लिया, जिसे जेजाक- 
भुकति कहा जाता था। यह राज्य बुन्देलखण्ड के प्रदेश में था। 

चन्देल-वंश के राजाग्रों में हषंदेव का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है । 
गुजरप्रतीहार-सम्राट्‌ महेन्द्रषाल की मृत्यू (६१० ई०) के बाद उसके दो पुत्रों- 
भोज द्वितीय और महीपाल-में जब उत्तराधिकार के लिये संघर्ष हुआ, तो चन्देल- 
राज ह॒ष॑ देव ने महीपाल की सहायता की, और उसी की सहायता से महीपाल 
कन्नौज का स्वामी बन सका। यह स्वाभाविक था, कि महीपाल के शासन में जेजाक- 
भुवित के चन्देलों की शवित को बढ़ने का अवसर मिले। हषंदेव के पुत्र यशो- 
वर्मा ने गूजरप्रतीहारों की निबंलता से लाभ उठाकर स्वतन्त्रता प्राप्त कर ली, 
और समीप के अनेक राजवंशों को जीतकर अपनी शक्ति का विस्तार किया। 
एक शिलालेख से ज्ञात होता है, कि उसने गौड़, कौशल, काइ्मीर, मिथिला, 
चेदि, कुरु और ग्जर-राज्यों को परास्त कर अपने अधीन किया । ऐसा प्रतीत 
होता हे,कि यशोवर्मा चन्देल भी यशोकर्मा और हषंवर्धन के समान दिग्विजयी राजा 
था, और उसने दूर-दूर तक आक्रमण कर अपनी वीरता का परिचय दिया था। 
गुजरप्रतीहारों के प्रसिद्ध दुगं का लिजर को जीतकर उसने अपनी राजधानी बनाया, 
और देवपाल प्रतीहार (६४८ ईस्वी के लगभग ) से विष्ण की एक मूर्ति छीनकर 
उसे खजुराहो के मन्दिर में प्रतिष्ठित किया । इसमें सन्देह नहीं, कि यशोवर्मा 
एक महत्त्वाकांक्षी राजा था, और उसने गुजंरप्रतीहारों की निर्बलता से प्रा- 
पूरा लाभ उठाया था। 

यशोवर्मा के बाद उसका पुत्र धंग (६५०से १००२ ईस्वी तक) चन्देल- 
राज्य का स्वामी बना। वह इस वंश का सबसे शक्तिशाली राजा था। ६५४ 
ईस्वी में उसन॑ गुजंरप्रतीहार-राजा देवपाल को परास्त किया, और अपने 
राज्य में पूर्णतया स्व॒तन्त्र हो गया। सम्भवतः, इससे पूव॑ चन्देलराजा कन्नौज के 
सम्राट को अपना अधिपति मानते थे, पर इस समय से वे पूर्णरूप से स्वतन्त्र हो 
गये। इसमें सन्देह नहीं, कि यशोवर्मा और धंग की वीरता के कारण इस समय 
चन्देलराज्य की शक्ति कन्नौज के गुजेरप्रतीहार-राज्य की अपेक्षा कहों श्रधिक 
थी। खजुराहो के उत्कीर्ण लेख से सूचित होता है, कि धंग का राज्य उत्तर में 
यम्‌ना नदी तक और पश्चिम में ग्वालियर तक विस्तृत था। उत्तर-पृ॑ में काशी 
पर भी उसका अधिकार था। जब तुक आक्ान्ता सुबक्तगीन ने भारत पर श्राक्रमण 
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किया, तो धंग ने भी उसके विरुद्ध साहीराजा जयपाल की सहायता की थी । 
धंग के बाद उसका पुत्र गंड |चन्देल-राज्य का स्वामी बना। उसके शासन- 
काल में महमूद गजनवी ने भारत पर आक्रमण किये। साहीवंश के राजा आनन्‍्द- 
पाल की सहायता के लिये भारत के जो शअन्य राजा रणक्षेत्र में उतरते थे, उनमें 
चन्देलराज गंड भी होता था । उसका अधिक समय महमूद गजनवी के साथ 
संघषं मे ही व्यतीत हुआ । जब गुजरप्रतीहार-राजा राज्यपाल ने महमूद से परास्त 
होकर उसे कर देना स्वीकार किया, तो गंड ने इसे राजपूतों के लिये अ्रपमान- 
जनक समझा । इसीलिये उसके पुत्र विद्याधर ने राज्यपाल पर आक्रमण कर 
उसका अन्त किया। जब यह बात महमूद गजनवी को ज्ञात हुई, तो उसने 
एक बड़ी सेना लेकर १०१६ ईरवी में गंड पर आक्रमण किया, और ग्वालियर 
तथा कालिज्जर के किले उससे छीन लिये। (१०२१) । इस समय जेजाक- 
भुव्िति पर भी गजनी के तुकं-सुलतान का आधिपत्य स्थापित हो गया। 
महमूद गजनबवी की मृत्यू के बाद (१०२३ ई० ) उसके उत्तराधिकारी तुरक॑- 
साम्र।ज्य की हवित को कायम रख सकने में अ्रसमर्थ हुए। परिणाम यह हुग्रा, 
कि भारत के अनेक राजवंश फिर से स्वतंत्र हो गये। जेजाकभुवित का चन्देलवंश 
भी इनमे था। ग्यारहवीं सदी के उत्तराधे में चन्देलराजा कीतिवर्मा ने अपने 
बंद्य के उत्कर्ष के लिये बहुत प्रयत्न किया, और उसे एक श्रच्छा शक्तिशाली राज्य 
स्थापित करने में सफलता हुई। कीतिवर्मा का उत्तराधिकारी मदनवर्मा (लगभग 
१ २६-११६५) था। मऊ में प्राप्त एक लेख से सूचित होता है, कि मदनवर्मा 
ने चेदिनृपति श्लौर मालवराज को परास्त किया-और काशी नरेश को मित्रता पूर्वक 
बरताव करने के लिये विवश किया। चेदि और मालवा की विजय के कारण 
मदनवर्मा का राज्य बहुत विस्तृत हो गया था, शोर काशी के जिस राजा को 
उसने मित्र रूप से बरताव करने के लिये विवश किया था, वह गहंडवाल-नृपति 
विजयचद्र था, जिसके राज्य में काशी भी अन्तगंत था। 
मदनवर्मा के बाद परमादि (एरमल ) जेजाकभुक्ति का राजा बना। उसका 
शासनकाल ११६५ से १२०३ ईस्वी तक था। चौहानराजा पृथिवीराज से उसके 
अनेक युद्ध हुए थे, भौर कुछ समय तक पृथिवीराज के सम्मुख उसको श्री मन्द 
पड़ गई थी। अ्रफगान,सुलतान-शहाबुद्दीत ने उसी के शासन-काल में भारत 
पर आक्रमण किया, और दिल्‍ली के अफगानों की अधीनता मे आ्रा जाने के 
बाद कुतु ब॒द्दीन ऐबक ने परमार्दी के राज्य को भी जीत लेने के लिये संघर्ष शुरू 
किया। १२०३ में कुतुब॒दीन ने कालिज्जर का दु्गें जीत लिया और परमार्दि 
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को अफगान-सुलतान के सम्मुख आत्मसमर्पण कर देने के लिये विव्श होना पड़ा। 
इस प्रकार तेरहवीं सदी के प्रारम्भ में चन्देलों की शक्ति का अन्त हुआ। 
परयपि इसके बाद भी अनेक चन्देलराजा जेजाकभुक्ति में गासन करते रहे, पर 
उनकी स्थिति सामन्तराजाओं के समान थी, जो दिल्‍ली के अ्रफगानों की 
अधीनता स्वीकार करते थे । 

भारत के इतिहास में चन्देल-बंश का बहुत महत्त्व है । उनके बनावायें हुए 
अ्रनेक मंदिर, प्रासाद और जलांशय श्रब तक भी बुन्देलखण्ड में विद्यमान हें, 
प्रौर वे उनके वैभव तथा कलाप्रेम के जीते-जागते प्रमाण हें। 

मालवा के परसार--चोहानों और गुजरप्रतीहारों के समान परमार भी 
श्रस्कुल के राजपूत थे। इस युग के अन्य राजपूत-बंशों के समान प्रतीहार-वंश 
के उत्कर्ष का प्रारम्भ भी नवीं सदी में हुआ था। उनका केंद्र मालवा में धारा 
पगरी थी। इस वंश का प्रारम्भ राजा क्ृप्णराज द्वारा हुआ, जो सम्भवत: कनौज 
 गर्जरप्रतीहार-राम्रा्टों का सामंत था। दसबीं सदी के उत्तराधे में इस वंश का 
राजा सीयक-हष था, जिसने गुजरप्रतीहारों की शवित के क्षीण होने पर 
प्रपने उत्कर्ष का अवसर प्राप्त किया । अपनी शक्ति के विस्तार के लिये उसने 
प्रनेक राजाशों के साथ युद्ध किये, जिनमें दक्षिणीपथ के राष्ट्कूट राजा प्रधान थे । 
पीयक-हथ ने राष्टूकूटों के साथ संधंब॑ करते हुए उनकी राजधानी मान्यखेट पर भी 
प्राकृमण किया था। 

हष के बाद उसका पुत्र वाक्पतिराज मुछ्ज परमारराज्य का स्वामी बना। 
उसने €७४ ईस्वी के लगभग राज्याधिकार प्राप्त किया था। मुञज परमार-बंश का 
प्रत्यन्त प्रतापी राजा हुआ है, और प्राचीन लेखों में उसे उत्पलराज, श्रीवल्लभ, 
[ध्वीवल्लभ आदि अनेक विरुदों से विभूषित किया गया है। उसने परमार- 
बंश के उत्कर्ष के लिये अनेक युद्ध किये। एक उत्कीणं लेख के अ्रनुसार उसने 
वाटों, कर्णाटों, चोडों और केरलों को परास्त कर अपने साम्राज्य का निर्माण 
केया था। ऐसा प्रतीत होता है, कि मुज्ज भी मध्यकालीन भारत के श्रनेक राजाशों 
के समान एक दिग्वजयी राजा था, और उसने अपनी विजययात्रा में सुदूरदक्षिण 
तक के अ्रनेक राज्यों को परास्त किया था। पर मुज्ज के मुख्य युद्ध दक्षिणापथ के 
तलुक्यराजा तैलप द्वितीय के साथ हुए। छः बार उसने तेलप को रणक्षेत्र में 
[रास्त किया, पर सातवीं बार जब विजय-यात्रा करते हुए वह चालुक्य-राज्य 
में दूर तक आगे बढ़ गया, तो तेलप ने उसे बन्दी बना लिया और मरवा डाला। 
व्रालुकयों और परमारों का यह युद्ध दसवीं सदी के अ्रन्तिम वर्षों में हुआ था। 
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मुठ्ज की ख्याति केवल उसकी विजय-यात्राओं के कारण नहीं है। श्रनेक कवि 
उसके शआ॥्राश्नय में रहते थे, और उसने धारा नगरी में अ्रनेक मन्दिरों का निर्माण 
कराया था। अपनी राजधानी में उसने एक विशाल सरोवर का भी निर्माण कराया 
था, जो वर्तमान सम्य में भी मुञज्जसागर के नाम से विख्यात है। 

पु»ज के बाद उसका छोटा भाई सिन्धुल नवसाहस क परमार-राज्य का 
स्वामी हुआ । अपने भाई के समान वह भी बड़ा प्रतापी राजा था, अं।र उसने भी 
विजय-यात्राओं द्वारा अपने राज्य का विस्तार किया था। पद्मगृप्त द्वारा विरचित 
नवसाहसांकचरित नामक ग्रंथ में इसी परमार राजा का चरित्र वर्णित हूँ । 

नवसाहसांक की मृत्यु के बाद उसके पुत्र भोज धारा नगरी के 
राजसिहासन पर आआरारूढ़ हुआ । राजा भोज भारत के मध्यकालीन इतिहास 
में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान रखता हैं। उसका नाम उत्तरी भारत की दन्तकथाझ्रों 
में श्रव तक जीवित है, और उसके विद्याप्रेम, पाण्डित्य और योग्यता के सम्बन्ध 
में कितनी ही बाते सर्वसाधारण जनता में प्रचलित हैँ । कवियों के प्रोत्साहन 
व संरक्षण में वह धन को पानी की तरह बहाता था। प्रत्यक्ष लक्ष ददौ' 
कविता के एक-एक अक्षर के लिये लाख-लाख रुपया प्रदान कर देनेवाला यह 
नृपति सचमुच भत्यन्त विद्याप्रेमी था । संस्कृत के कितने ही ऐसे ग्रंथ हें, जिनके 
निर्माण का श्रेय राजा भोज को दिया गया हे। इनमें से समथंगण सूत्रधार, 
सरस्वतीकण्ठाभरण, युक्तिकल्पतरु, व्यवहारसमुच्चय, राजमृगांक, शब्दा- 
नुशासन और आयुर्वेदसवेस्व विशेषरूप से उल्लेखनीय हे। धारा में उसने 
एक विद्यापीठ की स्थापना की थी, जिसकी दीवारों के पाषाण श्रब तक विद्यमान 
है, और उनपर संस्कृत के लेख उत्कीर्ण हे। उसके इतिहास का ज्ञान केवल 


दन्तकथाश्रों द्वारा ही नहीं होता। उसकी प्रशस्ति, ताम्रपत्र व शिलालेख भी 
उपलब्ध हुए हें, जिनसे इन प्रतापी राजाके विषय में विशदरूप से परिचय प्राप्त 


किया जा सकता हैं । उदंपुर से प्राप्त उसकी भ्रशस्ति में कहा गया है, कि केलाश 
और मलयपवंत के बीच के सब प्रदेशों पर उसका शासन विद्यमान था। सम्भवतः 
इस विशाल प्रदेश को उसने अपनी विजय-यात्राओं का क्षेत्र बनाया था, और 
कुछ समय के लिये इसके विविध राजवंश उ्े अपना अ्रधिपति स्वीकार करते 
थे। चाल॒क्यों के साथ इसके बहुत से युद्ध हुए। कभी भोज ने चालुक्यों को 
परास्त किया, और कभी चालक्यों ने भोज को। कलचूरी-तचंश और कन्नौज 
के गुजेरप्रतीहार-वंश के राजाओं को भी उसने युद्ध में परास्त किया। गुजरात 
के राजा भीम प्रथम और लाट के राजा कीतिराज को परास्त कर उसने तृरुष्कों 
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के साथ भी युद्ध किये। इतने युद्धों में सफलता प्राप्त कर यदि वह कैलाश से 
मलयपवंत तक के प्रदेशों को अपने आधिपत्य में लाने में समथे हुआ हो, तो इसमें 
झाश्चर्य की कोई बात नहीं। यद्यपि मध्यकाल के अन्य अनेक विजेताओं के समान 
वह किसी स्थिर साम्राज्य की स्थापना करने में असमर्थ रहा, पर इसमें सन्देह 
नहीं, कि कुछ समय के लिये वह उत्तरापथ का सा्वभोम राजा बन गया। भोज 
के समान इस यग के अन्य अनेक राजा भी विजय-यात्राओ्रों में तत्पर थे। विशेषतथा 
दक्षिणापथ के चालक्यराजा परमारों के समान ही शक्तिशाली थे। इसीलिय 
चालक्यराज सोमेद्वर ग्राहवमल्ल से उसे हार खानी पड़ी, और एक बार इस 
प्रतापी चालुक्यविजेता ने मालवा को आक्रान्त करते हुए धारा नगरी पर भी 
अपना अधिकार कर लिया। पर सोमेश्वर भी स्थिररूप से धारा पर अपना 
अधिकार नहीं रख सका। शीघ्र ही उसे मालवा छोड़कर अपने राज्य को वापस 
लौट जाना पड़ा। इस प्रतापी परमार-राजा का शासनकाल लगभग १००६ से 
१०५४ तक था। 

भोज के उत्तराधिकारी परमारराजा निर्बल थे। पर वे धारा नगरी में 
१३०५ ईस्वी तक शासन करते रहे। अलाउद्दीन खिलजी ने भारत के ग्न्य अ्रनेक 
राज्यों के समान परमारों के स्वतन्त्र राज्य का “भी अन्त किया, और उसे अ्रफ गान 
सम्राज्य के अन्तर्गत कर दिया। 

डाहल का चेदि.राज्य--कन्नौज के गुजंरप्रतीहार-वंश की शक्त के क्षीण 
होने पर उसके भग्नावशेषों पर जो अनेक राज्य स्वतंत्र हुए, उनमें डाहल के चेदि- 
राज्य का स्थान भी महत्त्वपूर्ण है। जबलपुर के समीपवर्ती प्रदेश का पुराना नाम 
डाहल था, और इसी में त्रिपुरी को अपनी राजधानी बनाकर चेदिराज्य का उत्कर्ष 
हुआ था। इस राज्य के राजा कलचूरी-वंश के थे, जो भारत के प्राचीन राजवंशों 
में से एक है । गजंरप्रतीहार-बंश के उत्कषे-काल में चेदि के कलचूरीराजा 
कन्नौज के सम्राट्‌ के सामंत होते थे। इन कलचूरीराजाओं में कोकल्लदेव का 
नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय हे। वह नवीं सदी के उत्तराधे में हुआ था, और 
गूर्जरप्रतीहारराजा मिहिरभोज (5५४-६०८) की विजययात्राओं में उसका 
प्रधान सहायक था। 

दसवीं सदी के मध्य भाग तक चेदि के कलचु्‌रीराजा गुज॑रप्रतीहारों के 
सामंत रहे। पर जब कन्नौज की राजशक्ति क्षीण हुई, तो चन्देलों के समान 
वे भी स्वतन्त्र हो गये। कलचूरी-बंश का प्रथम स्वतन्त्र राजा लक्ष्मणराज 
था, जो कोकल्लदेव का प्रपौत्र था । एक उत्कीर्ण लेख से सूचित होता 
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है, कि उसने बंग देश, लाट, पाण्डय, ग्‌जरराज्य और काश्मीर के विरुद्ध 
विजययात्रायें कीं. । ग्यारहवीं सदी के प्रारम्भिक भाग में (लगभग १०१५- 
१०४१) कलचूरी-वंश का राजा गांगेयदेव था, जिसने अपने वंश की शक्ति 
का बहुत अधिक विकास किया। महोवा में प्राप्त उसके उत्कीर्ण लेख से ज्ञात होता 
है, कि उसने उत्तरापथ में कीर ( नगरकोट कांगड़ा ) तक विजययात्रा की, 
और प्रयाग तथा काशी पर अपना आधिपत्य स्थापित किया। गांगेयदेव केवल 
काशी तक विजय करके ही संतुप्ट नहीं हुआ, भ्रपितु उसने तिरहुत ओर उत्कल 
की भी विजय की। कुन्तल (कन्नड ) का राज्य भी उसकी महत्त्वाकाक्षा का शिकार 
बना, ओर इतने विस्तृत क्षेत्र को विजय कर उसने विक्रमादित्य की उपाधि 
धारण की। इसी समय धारा नगरी का परमारराजा भोज भी दिग्विजय के लिये 
प्रयत्नशील था। अपने राज्यकाल के अन्तिम भाग में गांगेयदेव भोज द्वारा 
परास्त हुआ, और कुछ समय के लिये कलचूरी-वंश का गौरव मन्द पड़ गया । 

गांगेयदेव के वाद उसका पुत्र कर्णटव (१०४१-१०७३ ) कलचूरी-राज्य का 
स्वामी बना। वह इस वंश का सबसे प्रतापी राजा था। अपने पिता गांगेयदेव 
के समान कर्णदेव ने भी उत्तरापथ में दूर-दूर तक विजययात्रायें कीं । चन्देल, पाल 
और परमार-वंशों के राजाओं के साथ वह निरन्तर युद्ध में व्यापुत रहा, और 
ग्रनेक बार इन बंशों के प्रतापी राजाओं को परास्त करने में समथ हुआ । उत्तरा- 
पथ में कांगड़ा से बंग और कलिंग तक के सब राजा उसकी शक्ति से कांपते थे। 
औ्ौर सुदूर दक्षिण में चोल और पाण्ड्य देश के राजा भी उसका लोहा मानते थे। 
पर अपने शासन के अन्तिम भाग में उसे चन्देल, परमार और चालुक्य-राजाओं 
द्वारा परास्त होना पड़, वयोकि कलच्रीराजाझों के समान इन वंशों के राजा 
भी विजययात्राओं में तत्पर रहते थे। 

कर्णदेव के पुत्र यश:कर्ण ने कलचूरी-वंश की विचलित कुललक्ष्मी को स्तम्भित 
करने का प्रयत्न किया। शुरू में उसे सफलता भी हुई, और वह पाल तथा चालुक्य- 
राजाशों को परास्त करने में समर्थ हुआ। पर उसकी यह सफलता देर तक कायम 
नहीं रह सकी। इस समय उत्तरापथ में गहडवालराजा अ्रपनी शक्ति की स्थापना 
के लिये प्रयत्नशील थे । कन्नौज को राजधानी बनाकर गहडवाल-बंश ने 
किस प्रकार श्रपनी शवित का विकास किया, इसका उल्लेख हम ऊपर कर 
चुके है। गहडवालों के उत्कर्ष के कारण कलचूरियों की शक्ति मन्द पड़ गई थी, 
गौर उनकी श्रधीनता में उत्त रापथ के जो प्रदेश थे, वे प्रतापी गहडवालराजाविजय- 
चन्द्र ने स्थिररूप से अपने अभ्रधिपत्य में कर लिये । कलचरियों और गहडवालों 
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के संघ का उल्लेख पहले किया जा चुका है । यश्ञःकर्ण ने १०७३ से ११२० 
ईस्वी तक राज्य किया । उसके उत्तराधिकारी कलचूरीराजा निर्बल थे, और 
वे गहडवालों और चन्देलो का मुकाबला करने में श्रससर्थ रहे थे । उनकी स्थिर 
अब सामंतराजाओं के सदश रह गई थी । 

ग्वालियर का रच्छप्घात-राज्य--दसवी सदी के उत्तरार्थ में गुजरप्रतीहार- 
वंश की शब्ित कें क्षीण होने पर ग्वालियर के समीप्र्ती प्रदेशों में एक ग्रन्य 
राजवंश ने स्वतग्त्र रूप से शासन करना प्रारम्भ किया, जिसका नाम कच्छपघात 
था। इस वंश के राजाओं में वत्भअदामन सबसे अधिक शक्तिशाली था। €७७ 
ईस्वी के लगभग उसने भी विजययात्रा प्राग्म्म की, और कुछ समय के लिये 
कन्नौज पर भी अपना आधिपत्य स्थापित कर लिया । 

अन्हिलवाड़ा का च्गल॒कक्‍्य-राज्य--भारत के मध्यकालीन इतिहास में 
चालुक्यों का महत्व बहुत श्रॉतरक है । दक्षिणापथ का उल्लेख करते हुए हम 
चालक्यों के सम्बन्ध में विशद रूप से जिखेंगे । पर गुज॑रप्रतीहारराजाओों की 
शवित क्षीण होने पर चालक्यों की एक शाखा ने अ्रन्हिलवाड़ा (गुजरात) में भी 
अपना पृथक राज्य स्थापित किया था, जिसके अन्तर्गत दक्षिणी राजपूताना भी 
था। इस चाल॒क्य-वंश का उत्तरापथ के राज्यों के प्रसंग में उल्लेख करना अधिक 
उपयुवत होगा। यह बात भी संदिस्ध हैं, कि अन्हिलवाड़ा के चालक्यों का दक्षिणापथ 
के चालुक्यों के साथ कोई सम्बन्ध था या नहीं । गुजरात और दक्षिणी राजपूताने 
के चालुक्य-वंश का संस्थापक मूलराज था । दसवीं सदी में जिस समय चन्देल, 
कलचूरी आदि वंश अपने स्वतन्त्र राज्य स्थापित करने में प्रयत्नशील थे, तभी 
६४१ ईस्वी के लगभग मूलराज ने अपने राज्य की स्थापना की । मूलराज के 
वंश में भीम प्रथम बहुत प्रसिद्ध हुआ है । उसने १०२१ से १०६३ ईस्वी तक शासन 
किया । उसी के समय म॑ तुक-आक्रांता महमूद गजनवी ने भारत का विजय करते 
हुए गूजरात और काठियावाड़ पर आक्रमण किया, और अन्हिलवाड़ा को जीतकर 
सोमनाथ के मंदिर को लूट की । पर महमूद का विशाल साम्राज्य उसकी मृत्यु के बाद 
छिन्न-भिन्न हो गया, और भीम ने अपने राज्य पर फिर से अधिकार कर लिया। 
पर तुकं-शासन से स्वाधीन होने के बाद भी भीम को शान्ति की सांस लेने का 
ग्रवसर नहीं मिला । इस समय धारा नगरी का परमारराजा भोज( १००६९- 
१०५४) बहुत प्रबल था । उसके सेनापति कुलचन्द्र ने एक बड़ी सेना को साथ 
लेकर गुजरात पर आक्रमण किया, और अन्हिलवाड़ा पर कब्जा कर लिया । 
पर भीम इससे निराश नहीं हुआ, उसने चेदि के कलचूरीराजा कर्णदेव ( १०४१० 
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१०७३ ) की सहायता से परमार-राज्य पर आक्रमण किया । यह आक्रमण 
१०५४ ईस्वी के बाद किया गया था, जब कि राजा भोज की मृत्यु हो चुकी थी । 
कलचूरीराजा भी परमारों के शात्रु थे, और उनके साथ संबर्ष में व्यापृत रहते 
थे । कलचूरी और चालुक्यों की सम्मिलित शक्ति के सम्मुख भोज के उत्तराधिकारी 
निर्बल परमारराजा असहाय थे । परमार-राज्य परास्त हो गया, और आक्रान्ताओं 
ने उसमें खूब लूट-मार की। पर कलचूरी और चालुक्य-राज्यों की मैत्री देर तक 
स्थिर नहीं रह सकी। शीघ्र ही उनमें परस्पर युद्ध प्रारम्भ हो गया, और 
चालक /राजा भीम ने चेदि को भी झाक्रान्त किया। कलचूरी और चालुक्प-बंशों 
के इस संघ्ष-काल में परमार-राज्य को अ्रपनी शक्ति के पुनरुद्धार का अवसर 
मिल गया, और धारा में परमार-वंश का शासन पुनः स्थापित हुआ । 

भीम प्रथम का उत्त राधिकारी उसका पुत्र कर्ण (१०६३-१०६३) था। उसके 
शासन-काल में अन्हिलवाड़ा के चालुक्यों और धारा के परमारों में निरन्तर 
संघ होता रहा । कर्ण के बाद जयसिंह सिद्धराज (१०६३-११४३) अन्हिल- 
वाड़ा के राजसिंहासन पर आरूढ़ हुआ । यह इस वंश का सबसे शक्तिशाली 
राजा था । उसने एक बार फिर परमार-राज्य को परास्त किया, और मालवा 
(अवन्ती ) को अपने आधिपत्य में लाकर अवन्तिनाथ की उपधि धारण की । 
मालवा से आगे बढ़कर उसने चन्देलराजा मदनवर्मा को भी जीतने का प्रयत्न 
किया, पर इसमें उसे सफलता नहीं हुई। पर इसमें सन्देह नहीं, कि सिद्धराज बहुत 
प्रतापी राजा था । मालवा की विजय के कारण उसका साम्राज्य बहुत विस्तृत 
हो गया था । अन्हिलवाड़ा के राजा बड़े वैभवसम्पन्न थे। इन्होंने सोमनाथ के 
मंदिर की प्रतिष्ठा को फिर से कायम किया, और अनेक नये मन्दिरों का निर्माण 
कराया। प्रसिद्ध जेन आचार हेमचन्द्र जयसिह सिद्धराज के आश्रय में ही रहता 
था। 

सिहराज के बाद कुमारपाल आ हलवाड़ा के राज्य का स्वामी बना । 
उसका शासन-काल ११४३ से ११७१ ईस्वी तक था। उसने न केवल अपने पूर्वजों 
के राज्य के व्यवस्थित रखा, अपितु अनेक विजययात्रायें भी की । शाकम्भरी 
के चौहान-राज्य पर आक्रमण कर उसने उसे परास्त किया, और फिर कोंकण 
के राजा मल्लिकार्जुन के साथ युद्ध किये। सोमनाथ के मदिर को नये सिरे से 
बनवाकर इस राजा ने बहुत कीति प्राप्त की । जयसिह नामक कवि ने कुमारपाल 
चरितम्‌, लिखकर इस राजा के यश को चिरस्थायी कर दिया है, और उससे 
इस के सम्बन्ध में विशदरूप से परिचय मिलता है । 
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ग्रन्हिलवाड़ा का यह चालुक्य-राज्य इतना शक्तिशाली था, कि जब कुमार- 
पाल के उत्तराधिकारी भीम द्वितीय के शासन-काल में ११७८ ईस्वी में शहाबुद्दीन 
गोरी ने इस राज्य पर आक्रमण किया, तो उसे सफलता नहीं हुई। राजा भीम 
ढ्वारा वह परास्त हुआ। ११६७ ईस्वी में कुतुब॒द्दीन ऐबक ने इस राज्य पर आक्रमण 
किया, ओर इसे जीतकर अपने अभ्रधीन कर लिया । पर गुजरात में अफगानों का 
शासन देर तक कायम नहीं रहा । ज्ञीत्र ही गुजरात अफगानों की अधीनता 
से स्वतन्त्र हो गया। भ्रलाउद्दीन खिलजी ने अपने साम्राज्य का विस्तार करते हुए 
गुजरात पर भी आक्रमण किया, ओर १२६९७ में उसे विजय कर लिया। 


(१२) पालवंश का अन्त 


पालवंश के राजा मदनपाल (११०६-११२५ ) का उल्लेख हम पहले 
कर चुके हे । वह अपने शासनकाल के अ्रन्तिम भाग में कन्नौज के गहडवालवंशी 
राजा गोविन्दचन्द्र के अधीन टो गया था, और उसकी स्थिति एक सामंतराजा 
के सदुश रह गई थी। मदनपाल के बाद के पाल राजाओं के नाम अविकल 
रूप से ज्ञात नहीं हे । केवल राजा गोविदपाल और पालपाल के नाम मिलते हें, 
जो गहडवालों के सामंत रूप से मगध में राज्य करते थे। 

बनारस तक विजय करके गोरी ने मलिक इसामुद्दीन नाम के एक सरदार को 
पूर्वी उत्तरप्रदेश के क्षेत्र पर शासन करने के लिये नियत किया। उसका एक 
सेनापति मुहम्मद बिन बसख्तियार खिलजी था। उसने पूर्व में आगे बढ़कर मगध 
पर हमले करने शुरू कये | उन दिनों मगध में कोई भी शक्तिशाली राजा न था। 
पालवंशी राजाओं की स्थिति एक साधारण जागीरदार व सामंत से अ्रधिक न थी, 
यद्यपि अभ्रभी तक वे पुरानी परम्परा के अनुसार अपने को परमेश्वर परमभट्टारक 
महाराजाधिराज परमसौगत' विशेषण से विभूषित करते थे। गहडवाल- 
सम्नाटों के परास्त हो जाने के बाद इन पालराजाओ्रों व कर्णाटवंशी नान्‍्यदेव के 
उत्तराधिकारियों में कुछ भी बल शेष न रहा था। ये मुहम्मद बिन बख्तियार की 
अफगान-सेनाओं के सम्मुख सर्वेथा असहाय थे। इन्होंने उनका कोई भी मुकाबला 
नहीं किया । 

मुहम्मद बिन बख्तियार को रोकने का प्रयत्न यदि किसी ने मगध में किया 
तो वे उद्ृण्डपुर के विहार में रहनेवाले भिक्खु लोग थे। उद्ृण्डपुर (बिहारशरीफ) 
का यह विहार उस समय बौद्ध-धर्म और शिक्षा का बड़ा केंद्र था। वहां सेकड़ों 
स्थविर और भिक्षु लोग निवास करते थे । वे भ्रंत तक श्रफगान-सेनापति से लड़ते 
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रहे। जब सब भिक्ष कतल हो गये, तो मुहम्मद बिन बख्तियार ने उद्ृण्डपुर के 
विहार पर कब्जा कर लिया। वहां उसे पुस्तकों के अनंत भंडार के सिवा और कोई 
मृल्यवान्‌ वस्तु नही मिली । मुहम्मद को समझ नहीं आया, कि इन पुस्तकों का वह 
क्या करे । उसने आाज्ञा दी, कि पुस्तकालय को आग लगा दी जाय। सदियों के 
ज्ञान ओर विद्या का यह अपूर्व भण्डार अभ्रब अग्नि के अर्पंण कर दिया गया, और 
मगध पर अफगानों का अधिकार हो गया। पालवंशी सामंतराजाझ्रों में इतनी 
भी शक्ति नहीं थी, कि वे बौद्ध-भिक्षुओझं के साथ कंधे से कंधा मिलाकर इस 
विदेशी सेनापति का मुकाबला कर सकें । 

सेनवंश के राज्य फा अन्त--ग्यारहवीं सदी के अन्तिम भाग में जब कि पाल- 
वंश की शवित क्षीण होनी शूरू हो गई थी, बंगाल में एक नये राजवंश का शासन 
प्रारम्भ हुआ, जो इतिहास में सेनवंश के नाम से प्रसिद्ध हैं । सेनवंश को कर्णाट- 
क्षत्रिय' कहा गया है । सम्भवतः वे दक्षिण से श्रायं थे। जिस समय दक्षिणापथ के 
चालुक्यराजा विक्रमादित्य छठे मे उत्तरापथ पर आक्रमण करते हुए बंगाल 
भर आसाम पर चढ़ाई की, तो उसकी सेना में कर्णाटकुल के सैनिक भी थे। 
विक्रमादित्य ने ग्यारह॒वी सदी के श्रन्तिम वर्षो में ही बंगाल पर आक्रमण किया था। 
ऐसा प्रतीत होता है, कि कतिपय कर्णाट सैनिक नेता चाल॒क्य-आक्रमण के बाद 
बंगाल में ढस गये थे, ओर उन्ही में से एक से सेनवंश का प्रारम्भ हुआ | 

सेनवंश का प्रथम महत्त्वपूर्ण राजा विजयसेन हुआ । वह पालवंश 
के राजा मदनपाल (११०६--११२५) का समकालीन था.। सम्भवतः, 
प्रारम्भ में वह मदनपाल के सामन्त रूप से अपने राज्यका शासन करता था । 
पर बाद में वह स्वतंत्र हो गया, और उसने बंगाल से पालवंश के शासन 
का अ्रन्त कर दिया । विजयसेन केवल बंगाल का राजा बनकर हो संतुष्ट 
नहीं हुआ, उसने पूर्व में आसाम और पश्चिम में तिरहुत पर भी आकर- 
मण किये । विजयसेन की विजयों के कारण पालवंश का बहुत अपकर्ष 
हुआ, और उसका राज्य पाटलिपुत्र व उसके समीतवर्ती प्रदेशों तक ही 
सीमित रह गया। प्राच्य भारत में इस समय सेनवंश का प्रभुत्व था, और उसके 
गौरव को स्थापित करनेवाले इस राजा के अनेक शिलालेख उपलब्ध हुए हैं । 
जिनमें उसकी विजयों का उल्लेख है। विजयसेन शैव धर्म का अभ्रनुयायी था, और 
देवपाड़ा में उसने प्रद्यम्नेशर शिव के एक विशाल मंदिर का निर्माण कराया था। 
उसने १०६५ से ११५८ ईस्वी तक शासन किया । 

विजयसेन के बाद उसका पुत्र बल्‍लालसेन सेन-राज्य का स्वामी बना । 
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उसने भी विजयों की प्रक्रिया को जारी रखा । पर इतिहास में बल्लालसेन का महत्त्व 
विजयों के कारण इतना ' नही है, जितना कि उसके विद्याप्रेम के कारण हैं । 
दानसागर' ओर “अ्रदभुतसागर' नाम के दो ग्रंथों की उसने स्वयं रचना की, 
ओर अनेक विद्वानों को आश्रय प्रदान किया । यद्यपि सेनवंश के राजा बंगाल के 
लिये विदेशी थे, पर इस देश में निवास करते हुए वे पूर्णरूप से बंधाली हो गये 
थे। वर्ण-व्यवस्था की स्थापना के लिये बल्‍लालसेन ने उस विचार-पद्धति का 
प्रचार किया, जो बंगाल में कुलीन-प्रथा के नाम से प्रसिद्ध है । 

बल्‍लालसेन के बाद उसका पुत्र लक्ष्मणसेन सुविस्तृत सेन-राज्य का स्वामी बना । 
वह दिल्‍ली के चौहान राजा पृथिवीराज और कन्नौज के गहडवालराजा जयचंद 
का समकालीन था। अपने पिता बल्‍लालसेन के समान वह भी बड़ा प्रतापी ओर 
विजेता था । कामरूप (आश्रासाम) और कलिज्भध के राजवंशों को परास्त 
कर इन देशों पर उसने अपना आधिपत्य स्थापित किया, और पूर्व में प्रयाग 
तथा काशी तक की विजय की । काशी और प्रयाग गहडवालराजा जयचन्द 
के साम्राज्य में थे और इनकी विजय लक्ष्मणसेन ने सम्भवत: उस समय की थी, 
जब वह शहाबुद्दीन गोरी के साथ-युद्ध में व्यापृत था। लक्ष्मणसेन यद्यपि भारत 
के अनेक राजाओं को युद्ध में परास्त करने में समर्थ हुआ था, पर अ्रफगान- 
आक्रान्ताओं द्वारा वह बरी तरह परास्त हुआ । कुतुब॒द्दीन ऐबक के जिस 
सेनापति मुहम्मद बिन बच्तियार खिलजी ने मगध पर आक्रमण कर पालवंश के 
दासन का अन्त किया था, उसी ने पूर्व की ओर आगे बढ़कर लक्ष्मणसेन 
के राज्य पर चढाई की । सेनवंश की राजधानी नवद्वीप (नदिया) थी । 
सम्भवत:, लक्ष्मणसेन इस समय तक बहुत वृद्ध हो चुका था, और राज्य को संभाल 
सकने की क्षमता उसमें नहीं रह गई थी । मुहम्मद बिन बख्तियार खिलजी ने 
बिना किसी बाधा के नदिया पर कब्जा कर लिया, और लक्ष्मणसेन ने गंगा 
को पार कर विक्रमपुर (सोनारगांव के समीप ) में आश्रय लिया । अफगान- 
सेनाओ्रों ने नदिया को ब्री तरह से लूटा, और बंगाल के शासन के लिये लख- 
नोटी को अपनी राजधानी बनाया । 

सेनवंश के राजा गंगा के पार पूर्वी बंगाल में इसके (११६६९ ई०) बाद भी 
आ्राधी सदी के लगभग तक शासन करते रहे । 

विवेचना--गुप्त-सा म्राज्य की शक्ति के क्षीण होने पर भारत में कोई ऐसी 
राजशक्ति नहीं रह गई थी, जो इस देश में एक सुव्यवस्थित शासन की स्थापना 
में समर्थ होती। इसमें सन्देह नहीं, कि गुप्तों के बाद भी भारत में श्रनेक ऐसे 
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प्रतापी राजा हुए, जिन्होंने उत्तरापथ के बड़े भाग को जीतकर अपने अधीन किया, 
और दक्षिण में भी विजययात्रायें कीं। यशोधर्मा और हर्षवर्धन जेसे राजाओं ने 
हण-आक्रांताओं की बाढ़ को रोकने में ग्रनुपम कतु त्व प्रदर्शित किया, और कन्नौज 
गुजर के प्रतीहार-राजाओं ने भ्ररवों की चढ़ाई का सफलतापूर्वक मुकाबला कर 
कर अपने प्रतीहार' विशरद को सार्थक किया। पर इन प्रतापी राजाश्रों में कोई 
भी ऐसा नहीं था, जो मौर्यों और गुप्तों के समान भारत को चिरकाल के लिये 
एक सूत्र में संगठित कर सकता । यही कारण है, जो इस युग में भारत में अनेक 
राजवंशों ने अपने विविध राज्य स्थापित किये, और उनके महत्त्वाकाक्षी सदा 
परस्पर संघर्ष में तत्पर रहे । राजनीतिक एकता का अभाव इस काल की सबसे 
बड़ी निबंलता थी। इसीलये जब तु्कों और अफगानों ने भारत पर आक्रमण 
किया, तो वे सफल हो गये । 
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सेतीसवां अध्याय 


बोद्ध-धर्म की प्रगति ओर हास 
(१) महायान और वज्रयान 


सहायान धर्म का प्रादर्भाव--महात्मा बुद्ध के निर्वाण के सौ वर्ष बाद ही बौद्ध 
धमं दो निकायों (सम्प्रदायों ) में विभकत हो गया था, जिन्हें स्थविरवाद (थेरवाद) 
आर महासांघिक कहते थे। वशाली की द्वितीय बौद्ध-महासभा के अभ्रवसर पर 
इन दोनों सम्प्रदायों के भेद ने बहुत स्पष्ट रूप धारण कर लिया था। वैशाली की 
महासभा के सवा सौ वर्ष बाद जब सम्राट अशोक मौयं के समय में (तीसरी सदी 
ई० पृ०) बौद्धों की तीसरी महासभा हुई, तब तक बौद्ध-धमं में भ्रढारह निकायों का 
विकास हो गया था । इनमें से छः का सम्बन्ध महासांधिक सम्प्रदाय के साथ था, 
भर बारह का स्थविरवाद के साथ । महासांधिक व उससे सम्बद्ध निकायबुद्ध 
को अलोकिक व अमानव रूप देने का प्रयत्न कर रहे थे, और स्थविरवादी लोग 
इस बात के लिये प्रयत्नशील थे, कि बुद्ध के मानव रूप की रक्षा हो । 

महासांधिक सम्प्रदाय के साथ सम्बन्ध रखनेवाले छ: निकायों में एक निकाय 
वेपुल्यवाद' था। इसी से आगे चलकर महायान की उत्पत्ति हुई | बेपुल्यवादी 
लोग अन्य बौद्धों से जिन विषयों पर मतभेद रखते थे, वे निम्नलिखित थे-- 
(१) बौद्ध-संघ न दान ग्रहण करता है, न उसे परिशुद्ध करता है, न उसका उपभोग 
करता है, और न संघ को देने में महाफल है। (२) बुद्ध को दान देने में न महाफल 
है, न बुद्ध लोक में आकर ठहरे और न उन्होंने धर्मोपदेश किया । (३) किसी विशेष 
अभिप्राय से मैथुन का सेवन किया जा सकता है। वेपुल्यवादियों की ये तीनों ही 
बातें ऐसी थीं, जो बौद्ध-धर्म में विप्लव मचाने वाली थीं। विशेषतया, बुद्ध के 
सम्बन्ध. में यह प्रतिपादित करना, कि उन्होंने न कभी मानव-तन धारण कर 
संसार में प्रवेश किया, और न उन्होंने कभी धमं का उपदेश किया, एक ऐसा 
विचार उपस्थित करता था, जिससे बुद्ध पूर्णतया भ्रमानव व अलौकिक बन 
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जाते थे। वंपुल्यवाद का केंद्र श्रीधान्यकटक के प्रदेश में था, और वहीं से 
उसका प्रचार ( पहली सदी ई० पू० में ) सिंहलद्वीप में हुआ था। आचाय॑ 
नागार्जुन इसके सबसे महत्त्वपूर्ण प्रचारक थे, और उन्हीं के प्रयत्नों से वेपुल्यवाद 
का महत्त्व अन्य बौद्ध सम्प्रदायो की अपेक्षा बहत अधिक बढ़ गया । आगे चल 
कर वेपुल्यवाद ही महायान के रूप में परिवर्तित हो गया, ओर महासांधिकों 
के कतिपय अन्य निकाय भी उसके अन्तर्गत हो गये । 

महायान ने जीवन का एक ऊंचा आदर्श जनता के सम्मुख रखा, जिसके अनुसार 
कोई भी चीज ऐसी नहीं हो सकती, जिसे प्राणिमात्र के हित के लिये श्रदेय समझा 
जा सके । इस चरम साधना के लिये महायान ने बोधिसत्व-जीवन का उपदेश दिया। 
बोधिसत्व वह होता है, जो दूसरों के कल्याण के लिये श्रपने देश और घर का परि- 
त्याग कर दंता है, स्त्री और बच्चों का उत्सर्ग कर देता है, अन्धे को दृष्टिदान 
करने के लिये अपनी आंख निकालकर दें सकता है, भूखे बाघ को अपना 
शरीर देकर उसकी क्षधा को शान्‍्त करता है, और परोपकार के लिये 
किसी कष्ट को कष्ट नहीं मानता। वृद्धपद प्राप्त करने से पूर्व सिद्धार्थ ने 
बोधिसत्व के रूप में अनेक जन्म लिये थे, आर इसी ढंग से दूसरों का हित-प्तम्पादन 
किया था। मनष्य का आदर्श यही है, कि दुःखतप्त प्राणियों के आातिनाशन के 
लिये अपना सर्वस्व न्योद्ावर कर बोधिसत्व के रूप में जीवन व्यतीत करे, 
और सन्त में बुद्ध-पद प्राप्त कर अपना निर्वाण कर ले । 

महायान ने दार्शनिक विचारों का विकास कर एक गये सिद्धान्त को उपस्थित 
किया । इस नये दशनशास्त्र के विकास का प्रधान श्रेय आ्राचाय नागार्जुन ओर 
अ्सझ्भ को है। बुद्ध! विश्व को क्षण-क्षण पररिवतनशील मानते थे। उनके अनुसार 
कोई सत्ता नित्य नहीं हैं । नागार्जन ने अ्रनित्यता' के इसी विचार को लेक 
शुन्यवाद या सापेक्षतावाद का विकास किया । उन्होंने पदार्थ-जगत्‌ हो या आचार- 
जगत्‌--सर्वत्र क्षणिकता और अनात्मता के सिद्धान्त का प्रयोग करके सभी 
वस्तुओं को शून्य या सारणून्य घोषित किया । 

प्रायः इतिहास-ग्रन्थों में यह लिखा जाता है, कि कुशाण-राजा कनिष्क ने 
बौद्ध-धर्म के जिस सम्प्रदाय को स्वीकार किया था, वह महायान था। कनिष्क 
के संरक्षण व प्रोत्साहन से महायान का बहुत प्रचार हुग्ना। पर बहुत से बौद्ध विद्वान्‌ 
इस बात को स्वीकार नहीं करते । उनके अनुसार कनिष्क श्रोर श्रश्वधोष. महायान 
के अ्रनुयायी न होकर सर्वास्तिवादी' थे। सर्वास्तिवाद स्थविरवादी निकाय के 
ग्रन्तगंत था, भौर उसका महायान के साथ कोई सम्बन्ध नहीं था। शुरू में महायान 
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का प्रादुर्भाव श्रीधान्यकटक में हुआ था, जो वैपुल्यवाद-निकाय का केंद्र था। इसके 
प्रादर्भाव का समय स्थल रूप से पहली सदी ई० पृ० या उसके कुछ बाद समझा जा 
सकता है । चौथी सदी ई० प० तक महायान का प्रचार बहुत बढ़ गया था, 
और वह प्राय: सारे भारत में फेल गया था। भारत से वह उपरले हिन्द (भारत 
के उत्तर-पश्चिम में स्थित मध्य एशिया का क्षेत्र) में फंला, और चीन, जापान 
तथा कोरिया को भी उसने आत्मसात्‌ कर लिया। उत्तरी एशिया के इन देशों में 
अरब तक भी महायान बौद्ध-धर्म का प्रचार हैं । 

महायान के अनुयायी अपने से भिन्न सम्प्रदायों को हीनयान कहते थे। इस 
सम्प्रदाय का प्रचार प्रधानतया सिहलद्वीप, बरम।/ और दक्षिण-पूर्वी एशिया के 
अ्रन्य देशों में हुआ। हीनयान के धामिक ग्रन्थ पाली भाषा में हे, और महायान 
के संस्कृत में । बौद्धों के धामिक साहित्य का परिचय हम पहले एक भध्याय में 
दे चुके है । 

वज्ययान-सम्प्रदाय का विकास--भारत में बौद्ध-धर्म का विकास जिस ढंग से 
हुआ, उसपर प्रकाश डालना आवश्यक हे । शुरू में इस धम का प्रारम्भिक रूप 
स्थविरवाद था। फिर महासांधिक निकाय उससे पृथक हुआ, और धीरे-धीरे ये 
दो सम्प्रदाय श्रठारह निकायों के रूप में विकसित हुए । इन अठारह निकायों के 
अनेक भेद होते गये, और यही कारण है, कि कथावत्थु' ग्रन्थ में बौद्ध-धर्म के २१४ 
सिद्धान्तों पर बहस की गई हैँ । यद्यपि कथावत्थु का रचयिता आचार मौद्गलिपुत्र 
तिष्य को माना जाता है, जो कि अशोक के समय में तीसरी सदी ई० पू० में हुआ 
था, पर इस ग्रन्थ के अनेक अंश इस काल के बाद भी बने । वेपुल्यवादी सम्प्रदाय 
ओर उसके सदृश विचार रखनेवाले अन्य सम्प्रदायों से महायान का विकास हुआ, 
यह हम अभ्रभी लिख चुके हं। तीसरी सदी के लगभग भारत में महायान का महत्व 
बहुत श्रधिक बढ़ गया, आंर कालान्तर में भारत में सवेत्र उसका प्रचार हो गया। 
वज्ञयान-सम्प्रदाय का विकास महायान से ही हुआ, या यूं कहना अधिक उपयुक्त 
होगा, कि धीरे-धीरे भारत का महायान ही वज््त्रयान के रूप में परिवर्तित हो 
गया। सातवीं सदी से शुरू कर भारत के मध्यकालीन इतिहास में बौद्ध-धर्म का जो 
रूप प्रचलित था, वह वज्ञयान ही था । 

जो स्थान पौराणिक हिन्दू-धर्म में वाममार्ग का है, वही बौद्ध-धमं में वज्ञयान 
का है । तान्त्रिक क्रियाओों का प्रवेश भारत के इन धर्मों में किस प्रकार हुआ, 
यह विषय बड़े महत्त्व का है । मारण, मोहन, उच्चाटन आदि की शअ्रदूभुत शक्ति 
जिन शब्दों में हो, उन्हें मन्त्र कहा जाता है। न केवल भारत में अपितु संखार के 
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श्रन्य प्राचीन देशों में भी यह विश्वास प्रचलित था, कि मन्त्रशक्ति का प्रयोग 
कर मनुष्य अभिलषित फल प्राप्त कर सकता है। साथ ही लोग यह भी समझते 
थे, कि जादू-टोना आदि अभिचारूत्रियायें वस्‍्तुत: फलवती होती हँ। आधुनिक 
यूग में भी मनृष्य-समाज का मन्त्रशक्ति और जादू-टोनों में विश्वास पूर्णतया 
नष्ट नहीं हुआ है । बौद्ध-धर्म के प्रादुर्भाव से पूर्व भी भारत में मन्त्र-शक्ति और 
अभिचार-क्रियाओ्रों में विश्वास की सत्ता थी। यद्यपि वेदिक युग में लोग प्राकृतिक 
शक्तियों में देवी भावना करके, उनके अ्रधिष्ठात्‌ देवताओं की कल्पना करके 
याज्ञिक अनुष्ठानों द्वारा उन्हें संतुष्ट करने का प्रयत्न करते थे, पर साथ हो 
मन्त्र-तन्त्र में भी उनको विश्वास था। इसके लिये बे कई प्रकार की अ्रभिचार- 
क्रियायें किया करते थे, और उनमें औषधियों का भी प्रयोग होता था । कौटलीय 
अर्थशास्त्र में इस प्रकार की वहुत सी क्रियाओं का उल्लेख किया गया है, जिनके 
लिये झ्ाचायं चाणक्य ने औपनिषिदिक' शब्द का प्रयोग किया है। ये क्रियायें 
गृप्त रखी जाती थीं। इन्हे केवल वही व्यक्ति जान सकता था, जो गुरु का अ्रत्यधिक 
विश्वासपात्र हो । इस दशा में इनके लिये श्रौपनिषिदिक' शब्द सवेथा उपयुक्त 
था। चाणक्य ने नन्‍्द का विनाश करने के लिये जहां सेना और कूटनीति का प्रयोग 
किया, वहां साथ ही अभिचार-वज्र से भी काम लिया। कौटलीय अर्थशास्त्र में 
स्पष्ट रूप से इस बात का उल्लेख है । बौद्ध-धर्म के प्रादुर्भाव के बाद जिस युग में 
महात्मा बुद्ध के अनुयायियों में तनन्‍त्र-मन्त्र का प्रचलन नहीं था, चाणक्य 
सद॒श श्राचा्य औपनिषिदिक क्रियाओं का प्रतिपादन करते थे, और अभिचार- 
बज्ञ का प्रयोग करते थे । 
जब भारत की जनता में तन्‍्त्र-मन्त्र की शक्ति के प्रति विश्वास विद्यमान 
था, तो यह कंसे सम्भव था, कि बौद्ध-धर्म उससे अछता रह जाता | यद्यपि बुद्ध 
अ्रन्धविश्वासों और रहस्यमयी क़ियाओं के विरोधी थे, और जीवन को 
साधना का ही उपदेश उन्होंने दिया था, पर जब सर्वेसाधारण जनता ने उनके ध्मे 
को अपनाया, तो वह अपने मज्जातन्तुगत विश्वासों को कैसे दूर कर सकती थी । 
परिणाम यह हुआ, कि बौद्ध-धर्म में भी तन्त्र-मन्त्र का प्रवेश हुआ । 
बौद्धों के वेपुल्यवादी सम्प्रदाय का यह भी मन्तव्य था, कि विशेष अभिप्राय 
से भिक्ष्‌ और भिक्षुणी मैथुन का भी सेवन कर सकते हें। बौद्ध-संघ में जो व्यक्ति 
भिक्षु या भिक्षुणी बनने के लिये प्रव्नज्या ग्रहण करते थे, वे सब बुद्ध या 
लुप्तव्यवाय' ही नहीं होते थे। बहुत से युवक व युवतियां भी प्रव्नज्या ग्रहण कर 
संघ में शामिल हो जाते थे। भिक्षओं और भिक्षणियों को एक साथ रहने का 
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अवसर नहीं मिलता था, क्योंकि उनके संघ और विहार पृथक-पृथक होते थे। 
पर जो हजारों लाखों युवक-युवतियां प्रत्नज्या ग्रहण कर पीत वस्त्र धारण कर लेते 
थे, वे सब काम-वासना को वशीभूत करने में समर्थ हों, यह सम्भव नहीं था । 
भिक्ष बन जाने के बाद भी उनमें मैथुन की इच्छा बनी रहती थी | सम्भवतः, 
इसीलिये वंपुल्यवादियों ने विशेष अभिप्राय' से (एकाभिप्रायेण) मैथुन को अनत्‌- 
मति प्रदान की थी। मानव-शरीर की प्राकृतिक आवश्यकता को गृहस्थाश्रम के 
सीधे और सरल मार्ग द्वारा पूर्ण न कर सकने के कारण बौडद़ों ने विशेष ग्रभिप्राय' 
की आड़ ली, और रहस्यपूर्ण शब्द-जाल द्वारा मेथुन-क्रिया को 'सम्यक्‌ संबुद्ध' 
बनने के लिये सहायक प्रतिपादित करना प्रारम्भ किया। वज्भगुरु काम-वासना की 
पूर्ति के लिये मैथुन का सेवन नहीं करता, अपितु सम्यकसंबुद्ध व सिद्ध बनने के 
विशेष अभिप्राय से ही इसका प्रयोग करता है । वैपुल्यवादियों ने जो विचार- 
सरणी प्रतिपादित की थी, उसी ने महायान को जन्म दिया । मंथुन-विषयक 
उनके विचार महायान में भी विद्यमान थे। पर बाद में उन्होंने बड़ा जोर पकड़ा, 
और वज्गुरु व सिद्ध बनने के लिये लोग ऐसे उपायों का प्रयोग करने लगे, जो गुह्य 
ओर रहस्यमय थे, और जिनमें मेथुन-क्रियाओं को भी स्थान था। आ्राठवीं सदी के 
बाद जब वज्ञयान का भलीभांति विकास हो गया था, वेपुल्यवादियों द्वारा बोया 
गया बीज एक महान्‌ वृक्ष के रूप में परिणत हो गया, और सिद्धि को प्राप्त करने 
के इच्छुक साधक लोग भरवी चक्र की आड़ में ऐसी बातें करने लगे, जो धामिक 
संघ के लिये तो क्या सभ्य समाज के लिये भी घृणास्पद थों । 

वज्रयान के रुप में केवल मेथुन डी बौद्ध-धर्म में प्रविष्ट नहों हुग्नमा, भ्रपितु 
तन्त्र-मन्त्र श्रौर हठयोग ने भी उसमें महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त किया। शुरू में बोद्ध 
लोग अपने धार्मिक सूत्रों (सुत्तों) का पाठ किया करते थे। पर ये सूत्र बहुत बड़े- 
बड़े थे । इनके पाठ में बहुत समय लगता था । वेपुल्यवादियों ने विचार किया, कि 
लम्बे-लम्बे सूत्रों के पाठ से जो फल प्राप्त होता है, वह संक्षिप्त शब्द-समूह से भी प्राप्त 
हो सकना चाहिये, क्योंकि शब्द में विशेष शक्ति होती है, और उस शक्ति के लिये 
सुंदी् सूत्रों की आवश्यकता नहीं होनी चाहिये । इसलिये बेपुल्यवादियों ने कुछ 
पंक्लियों की छोटी-छोटी धारणियां बनाईं, और उनके पाठ द्वारा भी वही फल 
माना, जो सूत्रों के पाठ से प्राप्त होता था । पर धारणियोंका पाठभी लोगों को कष्टकर 
प्रतीत होता था। अ्रतः बाद में मन्त्रों की सृष्टि की गई। जिनमें केवल कुछ दब्द ही 
होते थे । ञ्रों मुने मुने महामुने स्वाहा 'ओं भरा हुं श्रादि इसी प्रकार के मन्त्र 
थे, जिनके जप से बौद्ध लोग अभिलषित फल की आशा रखते थे । मन्त्र-शक्ति के 
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विश्वास के साथ-साथ यौगिक क़्ियाओं ने भी बौद्ध-धर्म में प्रवेश किया। बौद्ध- 
धर्म के प्रादुर्भाव से पूर्व ही भारत में योगक्रियाएं प्रचलित हो चुकी थीं। इसमें सन्देह 
नहीं, कि इन क़्ियाशओ्रों द्वारा शरीर की उन्नति और मानसिक शक्तियों के विकास में 
सहायता मिलती थी । जनता योगियों के प्रति श्रद्धा रखती थी, और उनके अनेक 
प्रकार के चमत्कारों को देखकर चमत्कृत भी हो जाती थी । जब जनता को योग 

में श्रद्धा थी, तो यह कैसे सम्भव था, कि बौद्ध-ध्ं के आचाये इसकी उपेक्षा करते । 

बौद्ध-धर्म के जो प्रचारक शाक्यकुलोत्पन्न सिद्धार्थ को अलौकिक व अमानव 

बताकर या मानव-शरीर में बुद्ध की सत्ता से ही इन्कार कर जनता को अपने धर्म 
में श्रनुरक्त करने के लिय॑ प्रयत्नशील थे, वे योग-सिद्धियों की उपेक्षा करते, 
यह सम्भव नहीं था । इस प्रवृत्ति का परिणाम यह हुआ, कि धीरे-धीरे भारत में 
बौद्ध-धर्मं ने एक ऐसा रूप धारण किया, जिसके अनुसार बुद्ध अलौकिक पुरुष थे । 
जिसके छोटे-छोटे मन्त्र अभिलषित फल प्रदान करनेवाले थे, और जिसके गुरु 
लोग योगाभिचार-त्रियाओ्रों, गृह सिद्धियों श्रौर रहस्यमय साधनाग्रों द्वारा वज््गुरु 
या सिद्ध पद प्राप्त कर लेते थे । इन सिद्ध गुरुओं को न सदाचारमय जीवन 
की आवश्यकता थी, और न इन्द्रियजय की । उचित-अनुचित, खाद्य-अ्रखाद्य 
झ्रादि का कोई विचार इनके सम्मुख नहीं था, क्‍योंकि ये इन तुच्छ बातों से 
ऊंजे उठकर सिद्ध दशा को प्राप्त कर चुके थे । जब मनुष्य साधारण जीवन से 
ऊंचा उठकर सिद्ध बन जाता है, तो उसके लिये कर्तव्य और अ्रकत्तंव्य व उचित- 
अनुचित का भेद ही नहीं रह जाता। इन भेदों से ऊचा उठने के लिये ही वह 
सब पदार्थों को खाद्य मानता है । स्त्रीमात्र से मेथुन करता अ्रपनी साधना में 
सहायक समझता है, और मदिरा सेवन को योग-त्रियाशों के लिये झ्ञाववश्यक 
मानता है । श्राठवीं सदी तक यह वज्चनयान भारत में भलीभांति विकसित हो गया था, 


आर जनता इसके सिद्धों के प्रति ग्रत्यधिक आदर भावता रखने लग गई थी 
बौद्ध-धर्म के भ्रन्त के साथ भारत से वज्ञयान का भी भ्रब श्रन्त हो चुका है । 


पर तिब्बत में यह सम्प्रदाय भ्रब तक भी विद्यमान हे। तिब्बत में जब बोद्ध-धर्म का 
प्रवेश हुआ, तो भारत में वज्लयान का उदय हो चुका था । यही कारण है, कि 
तिहब्रत में वात्लयान का ही प्रचार हुआ । न केवल तिब्बत में अ्रपितु श्रन्य भी 
झनेक प्रदेल्नों में; पहले इस सम्प्रदाय का प्रचार रह चुका. हैँ, यद्यपि उनसे बोध 
धर्म का भ्रन्त हो जाने के साथ ही इसका भी, लोप़ हो गया है | 
(२). बौद्ध-धर्म का अन्य देशों में प्रसार: 
मौत और गुएत-वंक्ों के शासनकाल में; ज़िस प्रकार विदेशों, में. बोद्व-धर्म का 
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प्रचार हुआ, उसका वर्णन हम इस इतिहास में पहले कर चुके हैं। पर गुप्त-युग के 
साथ इस प्रक्रिया का ग्रन्त नहीं हो गया । पांचवीं सदी के बाद भी बहुत से भारतीय 
विद्वान भ्रन्य देशों में बौद्ध-धर्म का प्रचार करने या धमं-ग्रन्थों का विदेशी भाषाश्रों 
में अनुवाद करने के लिये जाते रहे | पांचवीं सदी से चीन श्रादि देशों से भी लोगों ने 
भारत आ्ञाना शुरू किया, तकि वे जहां बौद्ध-धर्म के पवित्र स्थानों का दर्शन करें 
वहां साथ ही धर्म के प्र।माणिक ग्रन्थों को भी प्राप्त करें। इस प्रकरण में हम इसी 
विषय पर प्रकाश डालेंगे । 

कुमारजीव और गृणवमंन ने गुप्त-सम्राटों के शासनकाल में चीन में बौद्ध- 
धर्म के प्रसार के लिये जो यत्न किये, उनका निर्देश पहले किया जा चुका है । 
गुणवर्मन के कुछ समय पीछे ४३५ ई० में श्राचार्य गुणभद्र मध्यदेश से चीन गये । 
संस्कृत की पुस्तकों को चीनी भाषा में भ्रनूदित करने के लिये उन्होंने बड़ा प्रयास किया। 
कुल मिलाकर ७८ बौद्ध-ग्रंथों का चीनी भाषा में अनुवाद किया गया, जिनमें से 
अब केवल २८ ही प्राप्त होते हैं। ७५ वर्ष की आयु में ४६८ ई० में चीन में ही 
उनकी मृत्यु हुई । गृणभद्र के बाद ४५१ ई० में धर्मजात यश और छठी सदी में 
धर्मरुचि, रत्नमति, बोधिरुचि और गौतम प्रज्ञारुचि नाम के विद्वान्‌ भारत के 
मध्य देश से चीन गये, और बौद्ध-ग्रन्थ का चीनी भाषा में अनुवाद करने तथा धर्म- 
प्रचार में व्यापृत रहे। चीन के लोग मगध तथा उसके समीप के प्रदेशों को ही 
मध्यदेश कहते थे, और वहां नालन्दा और काशी उस समय विद्वानों के सबसे 
बड़ केंद्र थे। ये सब पंडित इन्हीं नगरों के महाविहारों से संबंध रखते थे। भारतीय 
पंडितों के निरन्तर चीन में जाने का यह परिणाम हुआ, कि उस देश के विहारों में 
हजारों की संख्या में भारतीय भिक्षु निवास करने लगे। एक अनुश्रुति के अनुसार 
छठी सदी के शुरू में चीन में भारतीय भिक्षुत्रों की संख्या तीन हजार के 
लगभग थी। इन्हीं भारतीय पंडितों के प्रयत्नों का यह परिणाम हुआ्ना, कि बौद्ध 
धर्म की दृष्टि से छठी सदी चीन के इतिहास में सुत्रगंपुग मानो जातो है । वहां 
का सम्राट वू-ती बौद्ध-धर्म का कट्टर अनुयायी था। अपने जोवन के अंतिम भाग में 
भारतीय आादश के अनुसार उसने राज्य का परित्याग कर भिन्नुग्रों के काषाथ 
वस्त्र धारण कर लिये थे। ५३६ ई० में व्‌-तोी को प्रेरण। से एक चीनी मंडल 
भारत इस उद्देश्य से आया, कि यहां से बौद्ध-ग्रन्थों को अपने देश में ले जाय । 
यह मंडल चीन को वापस लौटते हुए परमार्थ नाम के एक प्रसिद्ध विद्वात्‌ को भी अपने 
साथ ले गया, और इसी के प्रयत्त से चौत में बौद्ध-धर्मे के योगाव्ार-संप्रदाय का 
प्रवेश हभ्ा। भिक्ष परमार्थ ने प्रत्ंग ओर वर्धुबं व्‌ के ग्रत्थों के भो चोतो भाभी में 
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श्रनुवाद किया। छठी सदी के अन्य भारतीय पंडितों में, जो चीन गये, जिनगुप्त, 
ज्ञानभद्ग, जिनयश श्रौर गौतमध्मज्ञान के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हें। इनमें 
से जिनगुप्त पेशावर का रहनेवाला था, उसने भारतीय धर्मग्रन्थों को चीनी में 
अनूदित करने के लिये एक संघ की स्थापना की । इस संघ में बहुत-से भारतीय 
ओर चीनी पंडित शामिल हुए। इस संघ ने अपने उद्देष्य में अपूर्व सफलता प्राप्त 
की, और संकड़ों संस्कृत पुस्तकों का अनुवाद चीनी भाषा में किया । 
सातवीं सदी के मध्यभाग में प्रसिद्ध चीनी भिक्षु हथुएनत्सांग भारत आया । 
वह चीन लौटते समय ६५७ बौद्ध-ग्रन्थों को अपने साथ ले गया। चीन में रहने- 
वाले भारतीय पंडित जो कार्य कर रहे थे, उसमें इन ग्रन्थों से बहुत सहायता 
मिली । भारत के बौद्ध-धमं में उस समय बहुत जीवनीशक्ति थी, इसीलिये नये- 
नये आचाय॑ दर्शन, धर्म श्रादि पर नये-नये ग्रन्थों की रचनायें करते रहते थे। चीन 
के बौद्ध पंडित किसी नये बौद्ध-दर्ेन के विकास में प्रयत्नशील नहीं थे, वे अपने 
धमंगरु भारत के विविध शआ्राचार्यों द्वारा लिखे ग्रन्थों को अपनी भाषा में पढ़कर 
ही धर्म व तत्त्वज्ञान की पिपासा को शान्‍्त कर लेते थे। आठवीं सदी के प्रारम्भ में 
भ्राचार्य अमोघवज्त चीन गया। वह तंत्रशास्त्र का बड़ा पंडित था। मगध के बौद्ध 
महाविहारों में इस समय तांत्रिक धर्म (वज्ञयान) का जोर था। अ्रमोधवज्ञ ने ' 
४१ तंत्रग्रंथो का चीनी भाषा में अनुवाद किया । चीन के राजा की उसमें अ्रपार 
श्रद्धा थी। उसने उसे राज्यकर्णधार! और त्रिपिटक भदन्त' की उपाधियों से 
विभूषित किया था। अमोघवज्ञ और उसके अन्य साथियों से ही चीन में तांत्रिक 
धर्म का प्रवेश हुआ। ६७१३० में मञ्जुश्री और फिर ६७३ ई० में धर्मदेव नाम: 
के भ्राचायं चीन गये | ये नालन्दा के निवासी थे। धमममदेव ने ४६ ग्रन्थों का चीनी 
भाषा में अनुवाद किया । १००४ ईस्वी में धरममरक्ष अनेक पंडितों के साथ चीन 
गया। वह भी मगध का निवासी था। €६ वर्ष की श्रायु में १०५३ ई० में चीन में 
ही उसकी मृत्यु हुई। इसके बाद सन्‌ १०५३ में ज्ञानश्री नाम के झ्राचायें ने मगध 
से चीन के लिये प्रस्थान किया। संभवत:, यह अंतिम आचार्य था, जो भारत से चीन 
में ध्ं-प्रचार के लिये गया था । ग्यारहवीं सदी के बाद चीनी अनुश्रुति में किसी ऐसे 
भारतीय पंडित का उल्लेख नहीं मिलता, जो चीन जाकर बौद्ध-धर्म के प्रचार में 
व्यापृत रहा हो। टर्को के जो श्रा्रमण ग्यारह॒वीं सदी के शुरू में भारत पर 
प्रारंभ हो गये थे, उ:हं.ने इस देश की व्यवरथा श्रौर शांति पर कठोर कुठाराघात 
क्या था। इन नये प्रकार के ग्लेच्छीं व यवनों' के आक्रमणों से भारत की जीवनी- 
शवित निर्बल पड़ने लग गई थी, और मगध के महाविहार भी देर तक अ्रपनी सत्ता 
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को कायम रखने में असमर्थ रहे थे। इसमें सन्देह नहीं, कि मगध और भारत के 
भ्रन्य प्रदेशों में पंडितों ने चीन जाकर वहां भारतीय धर्म, भाषा, सब्यता, कला और 
संस्कृति के प्रचार के लिये जो अनुपम कार्य किया, वह भारत के इतिहास के लिये 
अत्यन्त गौरव की वस्तु है। 

तिब्बत में बौद्ध-धर्म का प्रवेश चौथी सदी में शुरू हुआ था। मौयंराजा 
ग्रशोक के समय में जो बौद्ध-प्रचारक हिमवन्त प्रदेश में धर्म-प्रचार के लिये गये थे, 
सम्भवतः उन्हीं की शिष्य-परम्परा ने बाद में तिब्बत में भी कार्य किया । पर इन 
झ्राचार्यों के नाम इस समय तक ज्ञात नहीं हुए हैं। तिब्बत में बौद्ध-धर्म का प्रचार 
विशेष रूप से सातवीं सदी में हुआ । उस समय तिब्बत में स्नोझ-ग्वन्‌-गम्‌-पो नाम 
का प्रतापी राजा राज्य करता था । इसके दो विवाह हुए, एक चीन के किसी राजा 
की कुमारी से और दूसरा नेपाल के राजा अंशुवर्मन की कन्या भृकुटीदेवी से । ये दोनों 
कुमारियां बौद्ध-धर्म को माननेवाली थीं। इनके प्रभाव से राजा ने भी 
बौद्ध-ध्मं को अपनाया । इसी वंश में आगे चलकर स्थ्रि-स्रोझ-ल्दे-व्चन 
तिब्बत का राजा हुआ । इसका एक अमात्य चीन देश का रहनेवाला और कट्टर 
बौद्ध था। उसके प्रभाव से राजा ने शांतरक्षित नाम के भारतीय आआाचार्य को तिब्बत 
झ्रान का निमंत्रण दिया। आचार्य पद्मसम्भव के सहयोग से शांतरक्षित ने तिब्बत में 
बोद्ध-धम का प्रचार किया। आ्राठवीं सदी में इन भारतीय पंडितों ने तिब्बत में अपना 
काम शुरू किया। ये मगध के निवासी थे। मगध के महाविहारों के अ्रनुरकण में 
तिब्बत की राजधानी ल्‍ल्हासा से तीस मील दक्षिण-पूर्व में सम्‌ू-यें नामक स्थान 
पर इन्होंने एक महाविहार का निर्माण कराया । यह बहुत समय तक तिब्बत 
में ज्ञान और विद्या का केन्द्र रहा । यह अब तक भी विद्यमान है, और तिब्बत के 
प्रसिद्ध विहारों में गिना जाता हैं। यह बौडों के सर्वास्तिवादी संप्रदाय का महत्त्व- 
पूर्ण केन्द्र था | शांतरक्षित इसी संप्रदाय के अनुयायी थे। उन्होंने अपने सहयोग 
के लिय॑ बारह अन्य पंडितों को भारतसे बुलाया,और इनके प्रयत्न से तिब्बती लोग 
बोद्ध भिक्ष्‌ बनने लगे। पद्मसम्भव तांत्रिक अनुध्ठानों में विश्वास करता था, 
उसके प्रयत्नों से तिब्बत में वज्ञयान का प्रवेश हुआ । इनके बाद श्रार्यदेव, 
बुद्धकीति, कुमारश्री, कर्णपति, कर्णश्री, सूर्यंध्वज, सुमतिसेन औ्जौर कमलशील भ्रादि 
भनेक भारतीय आचार्य तिब्बत में गये, और उन्होंने इस दुर्गेम देश में भारतीय धर्म 
के प्रचार का इलाघनीय प्रयत्न किया। इन आचार्यो में कमलशील का नाम विशेष 
रूप से उल्लेखनीय है। उसे खास तौर पर भारत से बुलाया गया था । कारण यह, 
कि एंक चीनी बौद्ध भिक्षु, जिसका नाम ह॒वा-शंग था, इस समय चीन में बोद्ध 
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धर्म के शून्‍्यवाद सम्प्रदाय का प्रचार करने में व्याप्त था । भारतीय आचार्यें 
सर्वास्तिवाद और माध्यमिक सम्प्रदायों के श्रनुयायी थे। ह॒वा-झंग का मुकाबला 
करने के लिये यह श्रावर्यकता अनुभव हुई, कि भारत से एक प्रकांड पंडित को 
तिब्बत बुलाया जाय । इसी उद्देश्य से कमलशील तिब्बत गये, और राजा के 
सभापतित्व में हुई भारी सभा में चीनी भिक्षु के साथ उनका शास्त्रार्थ हुआ । 

शास्त्रार्थ में कमलशील की विजय हुई, और ट्॒वां-शंग ने अपने हाथों से ही 

कमलशील को जयमाला पहनाई । कमलशील का तिब्बत में बड़ा आदर हुआ । 

उसे लोग दूसरा भगवान्‌ बुद्ध मानने लगे। इस भारतीय आचाये का विविध 
मसालों से सुरक्षित किया हुआ शव अब तक तिब्बत के एक विहार में सुरक्षित है, 
झौर तिब्बती लोग उसे बड़े सम्मान की दृष्टि से देखते हू। इन भारतीय विद्वानों ने 
बौद्ध-धर्म के संस्क्ृत-ग्रन्थों का तिब्बती भाषा में अनुवाद भी शुरू किया। संस्कृत 
की पुस्तकों का तिब्बती में अनुवाद करने के लिये जिनमित्र, शीलेन्द्रबोधि, 
दानशील, पप्रज्ञावर्मन, सुरेन्द्रबोधि आदि अनेक भारतीय पंडित तिब्बत ब्‌ लाये गये, 
झ्रौर इनके प्रयत्नों से न केवल सम्पूर्ण बौद्ध त्रिपिटक,अ्रपितु अ्रन्य भी बहुत से ग्रन्थों का 
तिब्बती भाषा में अनुवाद किया गया। नवीं सदी में यह प्रक्रिया निरन्तर जारी 
रही, और अन्य भी अनेक भारतीय पंडित तिब्बत गये । तिब्बत में अनेक लोग 
ऐसे भी थे, जो बौद्ध-धमं के द्वेषी थे, और भारतीय झआाचार्यों के प्रभुत्व को पसंद नहीं 
करते थे। इनके विरोध के कारण दसवीं सदी में भारतीय पंडितों का तिब्बत 
जाना कुछ समय के लिये रुक गया । पर ग्यारहवीं सदी में फिर स्मृति, धर्मपाल, 
सिद्धपाल, गणपाल, प्रज्ञापाल, सुभूति, श्रीशांति और दीपंकर श्रीज्ञान अतिशा 
ग्रादि अनेक आचाय॑े तिब्बत गये । इनमें अ्रतिशा के संबंध में श्रधिक विस्तार से 
लिखने की आवश्यकता है । ये विक्रमशिला महाविहार के प्रधान कुलपति थे । 
इनकी कीति को सुनकर तिब्बत के राजा ने एक दूतमंडल इस उद्देश्य से भेजा था, 
कि अतिशा को तिब्बत में निमंत्रित करे। सत्तर वर्ष के वृद्ध होने पर भी आचाय॑े 
श्रतिशा तिब्बत गये और वहां जाकर उन्होंने बौद्ध-धर्म को पुन: संगठित किया । 
अतिशा बहुत बड़े विद्वान थे, उन्होंने २०० के लगभग ग्रन्थ लिखे, जिनमें पुराने संस्कृत 
ग्रन्थों के तिब्बती अनुवाद भी सम्मिलित थे । उनकी मृत्यु तिब्बत में ही 
हुई। ल्हासा से बीस मील की दूरी पर क्यु-ची नदी के तट पर उनकी समाधि 
भ्रब तक विद्यमान है, और तिब्बती लोग उसे बड़ी श्रद्धा की दृष्टि से देखते हें । 
तिब्बत में बौद्धधर्म का जो संगठन आचार्य अ्रतिशा ने किया था, वही कुछ 
परिवर्तित रूप में श्रब तक विद्यमान है । 
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मगध के महाविहारों के विविध बौद्ध-आचारयों ने चीन झ्ौर तिब्बत में 
घमर्म और संस्कृति के प्रचार के लिये जो उद्योग किया, वह वस्तुतः अनुपम था । 


(३) बौद्ध-धर्म का हास 


अनेक गप्त-सम्राट्‌ और मगध के पालवंशी राजा जिस बौद्ध-धर्म के अ्रनुयायी 
थे, और जिसके महाविहारों के विद्वान आचाय॑ बारहवीं सदी तक ज्ञान और धर्म 
के सन्देशवाहक होकर सुदूर देशों में जाया करते थे, वह मुसलमानों के आक्रमण 
के बाद भारत में सर्वथा लुप्त-सा हो गया, यह बात बड़े आइचय की है । मौरयों 
के बाद भारत में पौराणिक वैदिक धर्म के पुनरुत्थान का जो आंदोलन शुरू हुआ 
था, उसका उल्लेख हम पहले कर चुके हें। भारत के स्वंसाधारण गृहस्थ 
ब्राह्मणों और श्रमणों का समान रूप से आदर करते थे । वे अपनी स्थानीय 
परम्पराओञ्रों के शनुसार विविध प्रकार के अनुष्ठानों का प्रयोग करते थे, और सब 
संन्यासियों व भिक्षुओं की एक सदृश सेवा करते थे । विदेशों में जो बौद्ध- 
प्रचारक गये, वे जनता में एक नई सभ्यता और संस्कृति के सन्देशवाहक थे । 
वहां के लोग भारत की अपेक्षा बहुत पिछड़े हुए थे ।पर भारत में वे केवल धर्म- 
का नेतृत्व करते थे । यहां उन्हें किसी नई सभ्यता व संस्क्रति में जनता को दीक्षित 
नहीं करना था। बौद्ध-संघ की आन्तरिक शिथिलता के साथ-साथ ज्यों-ज्यों अन्य 
धर्मों के ब्राह्मणों व संन्‍्यासियों में जीवन और स्फूर्ति बढ़ती गई, त्यों-त्यों बौद्ध- 
भिक्षुओं का जनता पर प्रभाव कम होता चला गया । 

इसके अतिरिक्त, पौराणिक धमं के पुनरुत्थान के साथ जिन देवी-देवताओं 
की उपासना का प्रारम्भ हुआ था, वे भारत की प्राचीत परम्परा के अनुसार लोगों 
के हृदय में गहरा स्थान रखते थे । बौद्ध लोग उनकी उपेक्षा नहीं कर सके । उन्होंने 
भी उन विविध देवी-देवताओं को नये नामों से अपने धर्म में स्थान देना शुरू किया । 
मंजुश्री, तारा, अवलोकितेश्वर आदि के रूप में अ्रनेक देवी-देवताओं ने बौद्ध-धर्मं 
भी प्रवेश कर लिया था। बौदढों के जो बहुत-से सम्प्रदाय व उपसम्प्रदाय धीरे-धीरे 
विकसित हो गये थे, उन्होंने पौराणिक धर्म से उनके भेद को बहुत कम कर दिया 
था। तंत्रवाद के प्रवेश से तो शक्ति के उपासक पौराणिक और वज्ञयानी 
बौद्ध एक दूसरे के बहुत समीप आ गये थे। भगवान्‌ के दस अ्वतारों में पौराणिक 
लोगों ने बुद्ध को भी शामिल कर लिया था। जिस महाप्रतापी सिद्धार्थ के 
अनुयायी न केवल भारत में अपितु सुदूर विदेशों में संस्कृत- भाषा, भारतीय धर्म 
और भारतीय संस्कृति के प्रचार में लगे थे, जिसके स्तूपों, चेत्यों श्रौर विहारों 


८९० भारत का प्राचीन इतिहास 


से सारा सभ्य संसार श्राच्छादित था, वह भगवान्‌ का साक्षात्‌ अवतार नहीं था तो 
क्या था ? पौराणिक लोग बुद्ध को अवतार मानते थे और बौद्ध लोग भारत के 
पुराने देवी-देवताओं और दाशंनिक विचारसरणी का अनुसरण करते थे। 
इस दशा में यदि उनका आपस का भेद बहुत कम रह गया हो, तो यह स्वथा 
'स्वाभाविक था । 

ग्प्त-सम्नाठों में कुछ वेष्णव, कुछ शव और कुछ बौद्ध थे। एक ही परिवार 
में भिन्न-भिन्न व्यवित भिन्न-भिन्न धर्मों के श्रनुयायी हो सकते थे। सम्राट हषेवर्धन 
सूर्य की उपासना करता था, शिव को मानता था और साथ ही बौद्ध स्थविरों में भी 
श्रद्धा रखता था। पालवशी राजा बौद्ध थे, पर ब्राह्मण पंडितों को दान देने में 
ओर पौराणिक मन्दिरों की सहायता करने में संकोच नहीं करते थे । भारत के 
विविध धर्मों का भेद इस समय केवल उनके नेताग्रों में ही शेष रह गया था । 
बोद्ध भिक्ष्‌ अपने महाविहारों में रहते थे, पौराणिक संन्यासी आ्राश्रमों और मठों 
में निवास करते थे । विविध धर्मो के इन विविध पंडितों में प्रायः शास्त्रार्थ 
चलते रहते थे । जिस धर्म के पंडित, ब्राह्मण व संन्‍्यासी अ्रधिक विद्वान्‌ व त्यागी 
होते, वही जनता पर अपना अधिक प्रभाव कायम कर लेता । सातवीं सदी में 
अनेक ऐसे पौराणिक विद्वान्‌ भारत में हुए, जिन्होंने भ्रपनी विद्वत्ता, तक और प्रभाव 
से सबको चकाचौंध-सा कर दिया। प्रभाकर और कुमारिल भट्‌ट के नाम इनमें 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हू । कुमारिल ने बौद्ध-सिद्धान्तों पर आक्रमण 
किये और वंदिक श्रनुष्ठानों तथा प्राचीन दर्ेनपद्धति के गौरव को 
पुनरुज्जीवित किया । बाद में शंकराचायं ने सारे भारत में भ्रमण कर बौढ़ों के 
साथ जगह-जगह पर शास्त्रार्थ किये और बौद्ध-भिक्षुसंघों के मुकाबले में अपने 
मठों का संगठन किया, जिनमें हजारों संन्‍्यासी विद्याध्ययन में व्यापृत रहने लगे ॥ 
इन संन्यादियों के सम्मुख बौद्ध-भिक्षुओं का प्रभाव मन्द पड़ गया। बौद्ध-संध को 
कायम हुए हजार से ऊपर साल हो चुके थे, वैभवपूर्ण सम्राटों के दान और 
साहाय्य से उसके पास अपार सम्पत्ति एकत्र हो गई थी। मगध के महा- 
विहारों में हजारों भिक्षु निश्चिन्त होकर आनन्द के साथ जीवन व्यतीत 
करते थे। उन्हें लोगों के पास भिक्षापात्र लेकर जाने की आवश्यकता ग्रब नहीं 
रही थी। वे नाम को ही भिक्षु थे। इसके विपरीत ,आ्राश्रमों और मठों में रहनेवाले 
संन्‍्यासियों में इस समय नई स्फूर्ति विद्यमान थी। परिणाम यह हुश्ना, कि भारतीयों 
की श्रद्धा बौद्ध भिक्षुओं में कम हो गई भौर वे सन्यासियों के उपदेशों को भ्रधिक 


५ 8 हक हुए ६ ॥ ७०: ख् क््क्फ्सय्तश व्यय आह. वक्त डे 
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बारहवीं सदी के अन्त में मुसलमानों के आक्रमणो से जब मगध के महाविहार 
तथा अन्य स्थानों के संघाराम और विहार नष्ट हुए, तो बौद्ध-भिक्षुओं का रहा- 
सहा प्रभाव भी नष्ट हो गया। उनके स्थान पर सुदूर दक्षिण के संन्यासियों के मठ 
मुसलमानों के झ्ाक्रमणों से बचे रहे। रामानुज, शंकराचार्य झ्रादि ने जिन नये धामिक 
आ्रांदोलनों का सूत्रपात किया था, उनके केन्द्र दक्षिण भारत में ही थे। वहां के 
संन्यासी बाद में |भी भारत भ्रमण करते हुए जनता को धर्म का मार्ग प्रदर्शित करते 
रहे । मगध के मुसलिम आक्रान्ताओं द्वारा पराभूत होने और बोद्ध-विहारों 
के ध्वंस के बाद बहुत से भिक्षु नेपाल और तिब्बत की श्रोर चले गये थे। मुसलमानों 
को बौद्ध-भिक्षुओ्रों से बहुत ह्ेघ था। जब तुक लोगों ने मध्य एशिया पर हमले 
किये थे, तो उस क्षेत्र में भी बौद्ध-धर्म का प्रचार था । वहां भी मुसलमानों ने 
बौद्ध विहारों और भिक्षुग्रोंका विनाश किया था। भारत में भी उन्हें जब वही 
विहार और वही भिक्ष दिखाई दिये, तो उन्होंने यहां भी उनके साथ बड़ी करता 
का बरताव किया। भारत से बौद्ध धर्म के लोप का यह एक बड़ा कारण था । 

वज्नरयान के विकास ने ही भारत में बौद्ध-धर्म के ह्वास में बहुत सहायता दी । 
सातवीं सदी के बाद भारत में जिस बौद्ध-धर्म का प्रचार था, वह मुख्यतया वज्रयान: 
ही था। इस सम्प्रदाय के सिद्ध वज्ञगुरु जिस प्रकार का जीवन व्यतीत करते थे, 
वह श्रन्धविद्वासी और अरन्धभकत लोगों को चाहे अपने प्रति अनुरक्त रख 
सक, पर विचारशील लोग उससे कदापि संतोष अनुभव नहीं कर सकते थे । 
बौद्ध-संघ के पास धन की कमी नहीं थी । इस धन का उपयोग वे श्रब एक ऐसे 
विलासपूर्ण व उच्छु खल जीवन को बिताने में करने लगे थे, जिसे उन्होंने रहस्यमय 
साधनाओं और जटिल वाग्जाल की आड़ लेकर योगसिद्धि का उपाय मान रखा 
था। दूसरी तरफ कुमारिल और शंकर जेसे पंडित जहां भ्रगाध विद्वान्‌ थे, वहां 
साथ ही त्यागी और तपस्वी भी थे। उन्होंने अ्रपने सिद्धान्तों का प्रचार करने के 
लिये पएण्डितों और संनन्‍्यासियों की जिन मण्डलियों को संगठित किया, वैँ पवित्र 
भर तेजस्वी जीवन में विश्वास रखती थीं। परिणाम यह हुआ, कि जनता 
की श्रद्धा-बौद्ध-धमं में कम होने लगी, और प्रधानतया उन महाविहारों में ही 
केन्द्रित रह गया, जिन्हें राजाओं से प्रचुर सहायता प्राप्त होती थी, और जिनके 
पास अतुल धनराशि संचित थी। इसमें संदेह नहीं, कि कुमारिल ओर शंकर के 
बाद भी भारत में बौद्ध धर्म का प्रचार रहा। बंगाल और मगध के पालराजा 
धर्म से बौद्ध थे। प्रतापी गहडवाल वंश के भ्नेक राजपुरुषों ने भी बौद्ध-धर्म के प्रति 
भवित प्रदर्शित की थी। कतिपय अन्य राजवंश भी बौद्धधर्म के भ्रनुयायी रहे । 
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'पर इस तथ्य से इनकार नहीं किया जा सकता, कि मध्य यूग में न भारत की 
बहुसंख्यक जनता ही बौद्ध-धर्मं की अनुयायी रही थी, और न उसके बहुसंख्यक 
राजवंश ही । मौर्यों के बाद वेदिक धर्म का जो पुनरुत्थान हुआ था, वह धीरे- 
धीरे जोर पकड़ता जा रहा था। कुमारिल श्रौर शंकर जैसे पण्डितों के प्रयास 
के कारण जनता की श्रद्धा बैदिक व पौराणिक सम्प्रदायों के प्रति बढ़ रही थी । 
इस यूग यें बैष्णवों और हैवों में भी यह शक्ति थी, कि वे विदेशी जातियों को 
अपने में दीक्षित कर सके, और विदेशों में जाकर अपने धर्म का प्रचार करें। 
मध्ययूग में बौद्ध-धर्म का प्रधान केंद्र मगध था, जहां बौद्ध-धर्म के अनुयायी 
'पालराजाओों का शासन था। अन्यत्र इस धर्म का तेजी के साथ ह्वास हो रहा था। 
जब मुहम्मद बिन बख्तियार खिलजी जैसे धर्मान्ध शआ्राक्रान्ताञ्रों ने बिहार के 
बौद्ध-केन्द्रों को भूमिसात्‌ कर दिया, तब यह धर्म इस देश से लुप्त हो गया । 


(४) भारतीय संस्क्ृति को बौद्ध-धर्म की देन 


यक्ूपि बौद्ध-धर्मं भारत से लुप्त हो चुका हैं, पर वह इस देश की संस्कृति, 
विचारसरणी और जीवन पर अपना गहरा प्रभाव छोड़ गया है । एक हजार 
साल से भी अधिक समय तक बौद्ध-धर्म का इस देश में प्रचार रहा । इस सुदीर्घ 
काल में इस धरम ने यहां के सामाजिक जीवन को इतना अधिक प्रभावित किया 
कि बौद्ध-धर्म को लुप्त हुए श्राठ सदी के लगभग समय बीत जाने पर भी 
उसका प्रभाव अ्रभी तक विद्यमान हैं। भारत की संस्क्रति और जीवन को 
बौद्धों ने जिस प्रकार प्रभावित किया है, उसका संक्षिप्त रूप से निम्नखित प्रकार 
से निद्शन किया जा सकता हे-- 

(१) भारतीय दर्शन पर बौद्ध-धर्म का बहुत अधिक प्रभाव है । प्राचीन 
समय में वैदिक या आस्तिक दर्शनों का किस प्रकार विकास हुआ, इसपर हम 
पहले प्रकाश डाल चुके हें। पर भारतीय दरशनश्ञास्त्र का विकास प्राचीन काल 
में ही समाप्त नहीं हो गया था । बौद्ध-युग और बाद के काल में भी उसका 
विकास जारी रहा | नव्य न्याय प्राचीन न्यायशास्त्र से बहुत अधिक विकसित 
है । वेदान्त का प्रतिपादन जिस रूप में शंकराचाय ने किया, वह उपनिषदों 
व ब्रह्मसूत्रों के वेदान्त से अनेक अंशों में भिन्न है। दरहाॉनशास्त्र का जिस ढंग 
से विकास बाद में हुआ उसमें बौद्ध-पण्डितों का बड़ा कतें,त्व था। भारतीय 
न्याय शास्त्र का सूत्रपात और विकास करने में अ्रक्षपाद, वात्स्यायन, वाचस्पति, 
उदयनाचाय और गंगेशोपाध्याय ने जो कार्य किया, उससे कम महत्त्वपूर्ण 
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कार्य नागार्जुन, वसुबन्ध्‌ , दिकनाग, धर्मकीति, प्रश्ञाकरगुप्त और ज्ञानश्री श्रादि बौद्ध 
पंडितों ने नहीं किया । इन बौद्ध-पण्डितों की छाप न्यायशास्त्र पर बहुत अधिक 
स्पप्ट है । शंकराचाय के वेदान्तदर्शन पर बौद्ध-विचारसरणी का प्रभाव 
बहुत अधिक हैँ । शंकर का मायावाद नागार्जुन के शून्यवाद का खूपान्तर हें । 
शंकर सुष्टिकर्त्ता के रूप में ईश्वर की आवश्यकता को नहीं मानता। उसका 
ब्रह्म! सुप्टि का कारण अवश्य है, पर ब्रह्म सृष्टि को बनाता नहीं है, अपितु 
माया से अवच्छिन्न होकर सृष्टि के रूप में उसका आभासमात्र होता हैं। शंकर 
के अनुयायी श्रीहषे का खण्डनखण्डखाद्य' बौद्धों के माध्यमिक दर्शन से अधिक 
भिन्न नहीं है । यही कारण है, कि अ्रनेक विचारकों ने शंकर को प्रच्छन्न बौद्ध कहा 
है । सांख्य जंसा दर्शन जो सृष्टिकर्त्ता ईईवर को न मानकर कपिल के रूप में 
एक सर्वाधिक ज्ञानवान्‌ व्यक्ति को गुरु-रूप से प्रतिपादित करता है, वह भी 
बौद्धदरशन के प्रभाव का ही परिणाम हैँ। इसमें सन्देह नहीं, कि भारत के दर्शन- 
शास्त्रों का जिस रूप में आगे चलकर विकास हुआ, उसपर बौद्ध-दर्शनों का 
प्रभाव बहुत स्पष्ट है । 

(२) बौद्ध-धर्म ने याज्ञिक अनुष्ठान और पशहिसा के विरुद्ध आवाज 
उठाई थी । इसीलिये जब शुद्भध-युग में पुराने वेदिक धर्म का पुनरुत्थान हुथ्रा, 
तो उसमें यज्ञों ओर याज्ञिक अनुष्ठानां में पशुबलि का वह स्थान नहीं रहा, 
जो बौद्धों से पहले था | बौद्ध-धर्मं के विरुद्ध प्रतिक्रिया के रूप में भागवत, शैव 
भ्रादि जो पौराणिक सम्प्रदाय प्रचलित हुए, वे भक्ति और पूजा-धर्म को यज्ञों की 
अपेक्षा अधिक महत्त्व देते थे। यदि बौद्ध लोग जीवन की उन्नति के लिये महात्मा 
बुद्ध को जनता के सम्मुख आदर्श के रूप में पेश करते थे, तो भागवत धर्म के 


आचार्यों ने कृष्ण और राम को पूर्ण पुरुषों के रूप में उपस्थित किया । यदि 
बुद्ध की भक्तिद्वारा मनुष्य परमलाभ प्राप्त कर सकता था, तो राम और कृष्ण 


सदुझ्म लोकोत्तर व्यक्तियों (ईश्वर के अवतारों) की भक्ति भी उसे अभि- 
लषित फल प्राप्त करा सकती थी। बौद्ध-धर्म में जो स्थान बुद्ध का था, भागवत- 
धमं में वही वासुदेव कृष्ण का था। बौद्ध लोग बुद्ध की पूजा के लिये चेत्यों का 
निर्माण करते थे, उनमें. ब॒ुद्ध की मूर्ति स्थापित करते थे, तो पौराणिकों ने कृष्ण, 
राम, झ्िव, स्कन्द और विज्ञाख की प्रतिमायें बनाकर मन्दिरों में उनकी 
प्रतिष्ठा करना प्रारम्भ कर दिया था । ज्यों-ज्यों बौद्धों के पूजा-पाठ में 
झाडम्बर की वृद्धि हुई, पौराणिकों ने भी उसका अनुसरण कर अपनी पूजा को, 
जटिल- बना.लिया.। मन्दिरों में कृष्ण व. राम की. जो मूततियां स्थापित होती थीं, 
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उनका साज-श्वृंगार किया जाने लगा । उनको संतुष्ट करने के लिये नाचने 
और गाने की प्रथा शुरू हुई, और उनके झागे भोग लगाया जाने लगा । बौद़ों 
के वज्भयान के समान पौराणिक धर्म में भी श्रब ऐसे सम्प्रदाय उत्पन्न हुए, जो 
अलोकिक सिद्धि प्राप्त करना ही अपना ध्येय मानते थे । शवों के पाशुपत और 
कापालक सम्प्रदायों ने बहुत जोर पकड़ा । ये दोनों सम्प्रदाय वज्रयानी बौद्धों 
के समान सिद्धियों में विश्वास रखते थे, ओर उसके लिये अनेक रहस्यमय 
अनष्ठानों का प्रतिपादन करते थे । बाद में शक्ति सम्प्रदाय बहुत प्रबल हुश्रा, 
जो आनन्द भेरवी आदि देवियों की पूजा करता था । इसो सम्प्रदाय को वाममार्ग 

भी कहते थे । 

(३) बौद्ध-विहारों के अनुसरण में पौराणिक सम्प्रदायों ने मठों का संगठन 
किया । इन मठों में हजारों संन्‍्यासी या साधु एक साथ रहने लगे, और उनका 
जीवन बौद्धभिक्षओं से अधिक भिन्न नहीं रहा। बौद़ों से पूर्व भारत में मठों 
या विहारों की प्रथा नहीं थी। उस यूग में अरण्यों में झ्राश्नमों की सत्ता अ्रवश्य 
थी, जिनमें तत्त्वचिन्कक ऋषि-मुनि अपने पुत्र-कलत्र के साथ निवास करते 
थे, और ज्ञानपिपासुओं को उपदेश करते थे । पर प्रब्रज्या द्वारा भिक्षुत्रत लेकर 
हजारों भिक्षुओं का विहार में निवास करना बौद्ध-धर्म द्वारा ही प्रारम्भ हुआ, और 
उसी के अ्नुकरण में पौराणिक सम्प्रदायों के मठ संगठित हुए, जिनमें संन्यास 
लेकर बहुत से साधु एक साथ निवास करने लगे । 

(४) भारत में विद्या और ज्ञान के विकास में भी बौद्धों ने बहुत भाग लिया । 
संस्कृत व्याकरण में चन्द्रगोमि का व्याकरण अपना विशेष स्थान रखता हे, यद्यपि 
उसने बेदिक संस्कृत का स्पश नहीं किया, क्‍योंकि वह बौद्ध था । काशिका- 
कार जयादित्य और न्‍्यासकार जिनेन्द्बुद्धि-बोद्ध धर्म के अनुयायो थे । पाणिनि 
म्‌नि की अष्टाध्यायी की इन दोनों टीकाओं का व्याकरण-साहित्य में बहुत 
महत्त्वपूर्ण स्थान है । संस्कृत के अत्यन्त प्रसिद्ध कोश अ्रमरकोश' का रचयिता 
अमरसिह बौद्ध था । आयुर्वेद की रसायन शाखा के विकास में आचार्य नागार्जुन 
ने बहुत महत्त्वपूर्ण कार्य किया । कालिदास से पूव॑ महाकवि अश्वधोष ने 
बुद्धधरित' और 'सौन्दरानन्द' जैसे महाकाव्य, और राष्ट्रपाल' व सारिपुत्र' 
जैसे नाटक लिखकर संस्क्ृत-काव्य की उस धारा को प्रारम्भ किया, जिसे 
झागे चलकर कालिदास और भवभूति ने बहुत उन्नत किया। हषे ने नागानन्द 
लिखकर बोधिसत्व के आदर्श का चित्रण किया । हिन्दी-साहित्य के प्रारम्भ 

'का श्रेय भी बौद्ध विद्वानों को ही प्राप्त हैं। बौद्ध विद्वानों की सदा यह नीति रही, 
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कि उन्होंने अपने मन्तव्यों का प्रचार करने के लिये ऐसी भाषा का प्रयोग किया, 
जिसे सर्वलाधारण जनता भलीभांति समझ सकती थी । बुद्ध ने अपने उपदेश 
'पाली भाषा में दिये थे, इसीलिये स्थविरवाद के त्रिपिटक की भाषा पाली ही 
थी । वज्ञयान के विकास होने पर उसके सिद्ध ग्ृरुओं ने एक ऐसी अपश्रंश 
भाषा को अपने उपदेशों के लिये प्रयुक्त किया, जो उस समय जनता की भाषा 
थी, और जो ञ्राग चल कर विकसित होती-होती हिन्दी के रूप में परिवर्तित 
हो गई। यही कारण है, कि सरहपा सिद्ध को हिन्दी का श्रादिकवि माना जाता 
है । यह वज्ञयानी सिद्ध सातवीं सदी में हुआ था, और उदाहरण के «ये इसका 
एक दोहा इस विषय को बहुत स्पष्ट कर देगा-- 

जह मन पवन न सजञ्चरइ, रवि शशि नाह प्रवेश । 

तहि वट चित्त विसाम करु, सरहे कहिग्र उवेश ॥ 

(५) भारत की मूरतिकला और वास्तुकला के विकास में बौद्धों ने बहुत 

महत्त्वपूर्ण काय॑ किया । साञ्ची, बरहुत, गान्धार, मथुरा की कला बौढ़ों की ही 
कृति थी। अजन्ता, बाघ आदि के गृहामन्दिर और उनकी दीवारों पर बनाये 
गये सुन्दर चित्र बौद्धों द्वारा इस क्षेत्र में किये गये कार्य के उत्कृष्ट उदाहरण 
है । एलोरा, अजस्ता, कार्ला आदि में पहाड़ काटकर बनाये गये भव्य प्रासाद 
बौद्ध शिल्पियों की ही कृति हें। बड़े-बड़े चेत्यों स्तूपों और विहारों के निर्माण 
में जो कत्‌ त्व बौद्धों ने प्रदर्शित किया, वह वस्तुतः अदभुत था। बौीढ़ों के प्रयत्न 
से ही वास्तुकला के ये विविध नमूने भारत में सर्वत्र व्याप्त हो गये, और भारत 
के जो प्राचीनतम भवन, मूर्ति आदि अ्रविकल व खण्डहर रूप में श्राजकजल उपलब्ध 
होते हे, वे सब प्राय: बौद्धों-द्वारा ही बनवाये गये थे । 

(६) अहिसा, प्राणिमात्र का हित व कल्याण और सदाचारमय जीवन के 
जो आदर्श बौद्ध-धर्म ने उपस्थित किये थे, वह आज तक भी भारतीयों के जीवन को 
भ्रनप्राणित करते है। बौ्धों ने अपने धर्म के प्रचार के लिये कभी पाशविक बल 
का उपयोग नहीं किया । सब प्राणियों के प्रति मेत्रीभावना ही उनकी लोक- 
प्रियता में प्रधान कारण हुई। बौद्धों की इसी भावना का यह परिणाम हुआ, कि 
इस देश में धार्मिक विद्वेंष कभी उस रूप में प्रगट नहीं हुआ, जेसा कि वह श्रन्यत्र 
नजर गआता है । 

(७) महात्मा बुद्ध के सन्देश को विदेशों में दूर-दूर तक फंलाकर बौद्ध- 
अ्रचारकों ने भारतीय भाषा, सम्यता, संस्कृति और साहित्य को सार्वभोम रूप 
अठान किया । भारत के प्राचीन इतिहास का यह सबसे झधिक उज्ज्वल और 
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गौरवपूर्ण पहल हे। उत्तर-पश्चिम और दक्षिण-पूर्व के सुविस्तृत क्षेत्रों में किस 
प्रकार ब॒हत्तर भारत का विकास हुआ था, इस विषय पर हम विशदरूप से प्रकाश 
डाल चुक हे । भारतीय संस्कृति का इस ढंग से इतने विशाल क्षेत्र में प्रसार 
करने का प्रधान श्रेय बौद्धों को ही प्राप्त हं, और यही उनकी भारतीय इतिहास 
ने सबसे महत्त्वपूर्ण देन है । 


सहाथक ग्रन्थ 
राहुल सांकृत्यायन--बौद्ध संस्कृति 


कं --पुरातत्त्व निबन्धावली 
“-दर्शन दिग्दशंन 
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अड़्तीसवां अध्याय 


दक्षिणापथ के विविध राज्य ओर उनके संघष 
(१) वातापी का चालक्य-वंश 


दक्षिणापथ मौयं-साम्राज्य के श्रन्तर्गत था । जब मौर्य-सम्राटों की शक्ति 
शिथिल हुई, और भारत के अनेक प्रदेश उनकी अधीनता से मुक्त होकर स्वतन्त्र 
होने लगे, तो दक्षिणापथ में सातवाहन-बंश ने अपने एक पृथक राज्य की 
स्थापना की, जिसका वृत्तान्त हम पिछले एक अध्याय में लिख चुके हे । कालान्तर 
में इस सातवाहन-बंश का बहुत उत्कर्ष हुआ, और इसने मगध पर भी अपना 
आधिपत्य स्थापित कर लिया । शकों के साथ निरन्तर संघर्ष के कारण जब इस 
राजवंश की शक्ति क्षीण हुई, तो दक्षिणापथ में अनेक नये राजवंशों का प्रादुर्भाव 
हुआ, जिनमें वाकाटक, कदम्ब और पल्लव वंशों के नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय 
हैं । वाकाटक-वंश के राजा बड़े प्रतापी थे, और उन्होंने विदेशी कुशाणों की 
शक्ति का क्षय करने में बहुत अ्रधिक करत त्व प्रदर्शित किया था | इन राजाओं 
ने अपनी विजयों के उपलक्ष्य में श्रनेक अश्वमेध-यज्ञों का भी अनुष्ठान किया । 
पांचवीं सदी के प्रारम्भ में गुप्तों के उत्कर्ष के कारण इस वंश के राज्य की स्वतन्त्र 
सत्ता का अन्त हुआ । कदम्ब-बंश का राज्य उत्तरी कनारा, बेलगांव और 
धारवाड़ के प्रदेशों में था। प्रतापी गुप्त-सम्राटों ने इसे भी गुप्त-साम्राज्य की 
अ्रधीनता में लाने में सफलता प्राप्त की थी। पल्‍लव-वंश की राजधानी काञउची 
(काञ्जीवरम्‌ ) थी, और सम्राट समुद्रगुप्त ने उसकी भी विजय की थी । 
ग्प्त-साम्राज्य के क्षीण होने पर उत्तरी भारत के समान दक्षिणापथ में भी अनेक 
राजवंशों ने स्वतन्त्रतापूवक शासन करना प्रारम्भ किया, और इस भ्रध्याय में 
हम इन्हीं के इतिहास पर संक्षिप्त रूप से प्रकाश डालेंगे । 

दक्षिणापथ के राज्यों में चालुक्य-वंश और राष्ट्रकूटवंश द्वारा स्थापित राज्य 
भ्रधान थे । उनके अतिरिवत देवगिरि के यादववंश, वारज्भल के काकतीयवंश, 


५६ 


८९८ भारत का प्राचीन इतिहास 


कोंकण के शिलाहारवंश, बनवासी के कदम्बवंश, तलकाड के गंगवंश और 
द्वारसमुद्र के होयसलवंश ने भी इस युग में दक्षिणापथ के विविध प्रदेशों पर 
शासन किया । जिस प्रकार उत्तरी भारत में विविध राजवंशों के प्रतापी व 
महत्त्वाकांक्षी राजा विजययात्रायें करने और अन्य राजाओ्रों को जीतकर अपना 
उत्कर्ष करने के लिये तत्पर रहते थे, वही दशा दक्षिणापथ की भी थी । इस 
परिस्थिति में भारत के बड़े भाग में राजनीतिक एकता का प्रश्न तो उत्पन्न ही 
नहीं होता था, दक्षिणापथ भी किसी एक शक्तिशाली राजसूत्र में संगठित 
नहीं था । 

पुलकेशी प्रथम--दक्षिणापथ में चालुक्यवंश के राज्य की स्थापना छठी सदी 
के मध्य भाग में हुई, जब कि गुप्त-सा म्राज्य का क्षय प्रारम्भ हो चुका था। पुरानी 
अनुश्नति के अनुसार चाल॒क्य लोग उत्तरी भारत के निवासी थे, और किसी समय 
उन्होंने अयोध्या में शासन भी किया था । उनका प्राचीन इतिहास अन्धकार में हे, 
पर यह निश्चित है, कि ५४३ ईस्वी तक पुलकफेशी नामक चालुक्यराजा वातापी 
(बीजापुर जिले में, बादामी) को राजधानों बना कर अपने पृथक्‌ व स्वतन्त्र 
राज्य की स्थापना कर चुका था । ऐसा प्रतीत होता हैँ, कि उसने बातापी के 
समीपवर्ती प्रदेशों को जीत कर अपनी शक्ति का विस्तार किया था, 
भ्ौर इसी उपलक्ष्य में अश्वमेध-यज्ञ भी किया था। अश्वमंध-यज्ञ के 
अनुष्ठान से सूचित होता है, कि वह अच्छा प्रबल और दिग्विजयी राजा था । 

की तिवर्मा--पुलकेशी प्रथम के बाद उसका पुत्र कीतिवर्मा ५६७ ई० के 
लगभग वातापी के राजसिहासन पर आआरारूढ़ हुआ । अपने पिता के समान वह 
भी प्रतापषी और विजेता था । एक उत्कीर्ण लेख के अनुसार उसने मौर्यों, 
कदम्बों और नलों को परास्त किया, और मगध, बंग, चोल तथा पांडय देशों 
में विजययात्रायें कीं | कदम्बबंश का शासन वातापी के दक्षिण-पू्वे में था, 
झौर सम्भवतः मौर्य और नलवंशों के छोटे-छोटे राज्य भी दक्षिणापथ में विद्य- 
मान थे । मगध, बंग, चोल और पाण्डय देशों में विजययात्रा से यह परिणाम 
निकलता है, कि इस यूग के अन्य अनेक महत्त्वाकांक्षी राजाओं के समान 
चालुक्यवंशी कीतिवर्मा ने भी अनेक देशों को अ्रपना अधिपति मानने के लिये 
विवद् किया था । 

पुलकेशी द्वितीय--कीतिवर्मा के बाद उसके पुत्र पुलकेशी को राजा बनना 
चाहिये था । पर उसके चाचा (कीतिवर्मा के भाई) मंगलेश ने बल का 
प्रयोग करके वातापी की राजगद्दी पर अधिकार कर लिया, और कुछ समय तक 
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अपने श्रग्रज द्वारा स्थापित राज्य का उपभोग किया। पर इस बीच में पुलकेशी 
भी दान्‍्त नहीं बेठा था । उसने राज्य प्राप्त करने का प्रथत्तन जारी रखा, और 
गृह-युद्ध द्वारा मंगलेश को मारकर राजसिहासन पर आ्रारूड़ हुआ । 

वातापी के चालुक्यवंश में पुलकेशी द्वितीय सबसे अभ्रधिक शक्तिशालो और 
प्रसिद्ध हुआ है । मंगलेश और पुलकंशी के गृह-कलह के अभ्रवसर पर चालुक्य- 
वंश की शक्ति बहुत क्षीण हो गई थी, और कीतिवर्मा द्वारा विजित शनेक प्रदेश 
फिर से स्वतन्त्र हो गये थे । इतना ही नहीं अनेक अन्य राजाग्रों ने भो चालुक्य- 
राज्य पर आक्रमण प्रारंभ कर दिये थे । इस दशा में पुलकेशी द्वितीय ने बहुत 
धीरता और शक्ति का परिचय दिया । उसने न केवल विद्रोही प्रदेशों को फिर से 
विजय किया, अपितु अनेक नये प्रदेशों की भी विजय की । राजसिहासन पर आइूडढ़ 
होने के बाद पुलकंशी द्वितीय ने मैसूर के गंगवंश, उत्तर कोंकण के मोरयंवंश 
और मलाबार के अनूपवंश को परास्त किया | लाटदेश (दक्षिणी गुजरात ), 
मालवा और गूजरों ने भी पुलकंशी द्वितीय के सम्मुख सिर झुकाया, और इस 
अ्रकार उत्तर दिशा में भी उसने अपनी शक्ति का विस्तार किया । इतना ही 
नहीं, उत्तर-पूवं की ओर आगे बढ़कर उसने दक्षिण कोशल और कलिड्ध को 
परास्त किया । दक्षिण दिशा में विजययात्रा करते हुए पुलकंशी द्वितीय ने 
वेड़ि (कृष्णा और गोदावरी नदियों के बीच में स्थित) के राज्य को जीता 
ओर फिर पल्‍लववंश के राजा को बुरी तरह परास्त कर काञ्चो (काञ्जीवरम ) 
के समीप तक पहुंच गया । कावेरी नदी को पार कर इस प्रतापी चालुक्य राजा ने 
चोल, पाण्डय और केरल राज्यों को अपनी अ्रधीनता स्वीकृत करने के लिये विवश 
किया । इन विजयों के कारण पुलकेशी द्वितीय विन्ध्याचल के दक्षिण के सम्पूर्ण 
दक्षिणी भारत का अधिपति बन गया, और विन्ध्याचल के उत्तर के भी कतिपय 
प्रदेश उसके शासन में झा गये । इसमें संदेह नहीं, कि पुलकेशी द्वितीय 
अपने समय का सबसे अधिक शक्तिशाली राजा बन गया । 

कन्नौज का सम्राट हषवर्धन पुलकेशी का समकालीन था। वह भी उत्तरी 
भारत में अपने साम्राज्य की स्थापना में तत्पर था। नमेंदा नदी के उत्तर के 
सब प्रदेश उसकी अधीनता को स्वीकृत करते थे। वस्तुत: इस समय भारत में 
दो ही प्रधान राजशक्तियां थीं, उत्तर में हबंवधन और दक्षिण में पुलकेशी 
द्वितीय । यह स्वाभाविक था, कि उनमें संघर्ष होता । नमंदा नदी के तट पर 
दक्षिणी श्र उत्तरी राजशक्तियों में घोर युद्ध हुआ, जिसमें पुलकेशी द्वितीय 
हषवर्धन को परास्त करने में सफल हुझा । भ्रपनी हस्तिसेता के विनाश के 
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कारण हषेवर्धन भयविगलित' हो गया, और नमेंदा के दक्षिण में अपने राज्य 
के विस्तार के विचार का उसने सदा के लिये त्याग कर दिया। हषंवर्धन 
के मुकाबले में सफल होकर ही पुलकेशी द्वितीय सुदूर दक्षिण की विजय के लिये 
प्रवत्त हुआ था, और उसने वेड्धि और काञ्ची को परास्त करते हुए चोल, 
पाण्डय और केरल राज्यों को भी अपने भ्रधीन किया था । 

पर इस युग के अन्य भारतीय राजाओं के समान पुलकशी द्वितीय भी किसी 
स्थिर साम्राज्य की नींव डाल सकने में असमर्थ रहा। पल्‍लव आदि शक्तिशाली 
राजवंशों के राजाओं को युद्ध में परास्त कर उन्हें वह भ्रपना वशवर्ती बनाने में 
अवश्य सफल हुआ था, पर उसने उनका मूलोच्छेद नहीं किया था। इसीलिये 
जब पलल्‍लवराज नरसिह॒वर्मा ने श्रपने राज्य की शक्ति को पुनः संगठित किया, 
तो वह न केवल चालुक्यराज की अधीनता से मुक्त ही हो गया, अ्रपितु एक शक्ति- 
शाली सेना को साथ लेकर उसने चालुक्यों के राज्य पर भी आक्रमण किया, 
और युद्ध में पुलकेशी को मारकर वातापी पर अधिकार कर लिया । इस युग की 
राजनीतिक दशा के स्पष्टीकरण के लिये इस घटना का महत्त्व बहुत अधिक है । 
जो पललववंश शुरू में चालुक्यों द्वारा बुरी तरह परास्त हुआ था, एक नये 
महत्त्वाकांक्षी राजा के नेतृत्व में वह इतना अधिक शक्तिशाली हो गया था, 
कि उसने चालुक्य-साम्राज्य को जड़ से हिला दिया था। इस काल में साम्राज्यों 
के निर्माण और विनाश सम्नाट्‌ के वेयक्तिक शौये और योग्यता पर ही 
आश्रित थे, और उनमें कोई निजी शक्ति ऐसी नहीं थी, जो उनकी सत्ता को स्थायी 
बना सके । 

अपने उत्कर्ष-काल में चालक्य-साम्राज्य इतना विस्तृत और शक्तिशाली था, 
कि पुलकंशी द्वितीय ने ईरान के शाह खूसरू द्वितीय के पास अपने राजदूत 
भेजे थे। ये दृत ६५२ ईस्वी में ईरान गये थे। बदले में खूसरू द्वितीय ने भी 
अपने दूत पुलकंशी की सेवा में भेजे । श्रजन्ता के एक चित्र में ईरान-राजदूत के 
झागमन को अंकित भी किया गया हैं । 

घीनी यात्री हथ॒ ए नत्सांग--भारत म्रमण करते हुए चीनी यात्री ह्य घएनत्सांग 

ने दक्षिणापथ का भी पर्यटन किया था । उसने पुलकेशी द्वितीय के शौय॑ और गुणों 
की बहुत प्रशंसा की है। दक्षिणापथ के सम्बन्ध में उसके ये वाक्य उल्लेखनीय 
है --“यहां के लोग ईमानदार श्रौर सरल प्रकृति के हैं। वे कद में ऊंच होते 
है, और बड़े मजबूत व प्रतिशोध की प्रवृत्तिवाले हें। अपने हितकर्त्ता्नों के प्रति 
वे कृतज्ञ रहते हैं, भौर शत्रुओं के प्रति भ्रत्यन्त कठोर । यदि कोई उनका झ्पमान 
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करे, तो उसका बदला चुकाने के लिये वे जान पर खेल जाने में भी संकोच नहीं 
करते । यदि कोई व्यक्ति मुसीबत में हो, तो वे उसकी सहायता के लिये अपन 
आ्रापको भी भूल जाते हें ।........यदि कोई सेनापति युद्ध में परास्त हो जाय, 
तो उसे वे कोई दण्ड नहीं देते, अपितु उसे स्त्रियों के कपड़े पहना देते हें....जब वे 
रणक्षेत्र में जाने लगते हें, तो शराब पीकर सुध-बुध भूल जाते हैं। इस प्रकार मद- 
मस्त होकर इस देश के सैनिक अकेले दस हजार शत्रुओं का मुकाबला करते हें....। 
लोगों को विद्या से प्रेम है ।” 

विक्रमादित्य प्रथम--यद्यपि पललवराज नरसिंहवर्मा से युद्ध करते 
हुए पुलकेशी द्वितीय की मृत्यू हो गई थी, और वातापी पर भी पललवों का 
अधिकार हो गया था, पर इससे चालुक्यों की शक्ति का अन्त नहीं हो गया। 
पुलकेशी द्वितीय के बाद उसका पुत्र विक्रमादित्य प्रथम चालूक्यों का अधि- 
पति बना । वह अपने पिता के समान ही वीर और महत्त्वाकांक्षी था। उसने न 
केवल वातापी को पल्‍लवों की अधीनता से मुक्त किया, अपितु तेरह वर्षो 
तक निरन्तर युद्ध करने के बाद पल्‍लवराज की शक्ति को बुरी तरह से कुचल- 
कर ६५४ ईस्वी में काञची की भी विजय कर ली। काञ्ची को जीतकर 
उसने चोल, पाण्डय और केरल राज्यों पर आक्रमण किया, और उन्हें अपनी 
अधीनता स्वीकृत करने के लिये विवश किया । ये राज्य पुलकेशी द्वितीय के 
अधीन थे, पर उसकी पराजय के बाद स्वतन्त्र हो गये थे। इस प्रकार विक्रमादित्य 
प्रथम चालुक्य साम्राज्य के पुनरुद्धार में सफल हुआ्ना। 

विक्रमादित्य द्वितीय--विक्रमादित्य प्रथम की मृत्यु के बाद उसका पुत्र 
विनयादित्य (६८० ई० प० के लगभग) वातापी के सुविशाल साम्राज्य का 
स्वामी बना। उसके समय में चालुक्य-साम्राज्य की शक्ति अक्षुण्ण बनी रही । 
विनयादित्य के बाद उसका पुत्र विजयादित्य और फिर विक्रमादित्य द्वितीय 
वातापी के राजसिंहासन पर आारूढ़ हुए । पल्‍लवों को अपनी ग्रधीनता में रखने 
के लिये उसने अनेक युद्ध किये, और एक बार फिर काञ्ची पर कब्जा 
किया । पर इस प्रतापी राजा के शासन-काल की सबत्रसे महत्त्वपूर्ण घटना 
अरबों का भारत-आ्राक्रमण है । ७१२ ईस्बी में भ्ररबों ने सिन्च को जीतकर 
अपने अधीन कर लिया था, और स्वाभाविक रूप से उनकी यह इच्छा थी, कि 
भारत में और श्रागे श्रपती शक्ति का विस्तार करें। उन्होंने लाटदेश पर 
आक्रमण किया, जो इस समय चालुक्य-सा म्राज्य के अन्तर्गत था । पर विक्रमा- 
दित्य द्वितीय के शोये के कारण उन्हें अपने प्रयत्न में सफलता नहीं हुई, 
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श्र यह प्रतापी चालुक्यराजा अरब-आक्रमण से अ्रपने साम्राज्य की रक्षा करने 
में समर्थ रहा । 

चालक्य-दशक्ति का अन्त--विक्रमादित्य द्वितीय के बाद ७४७ ईस्बी के 
लगभग कीतिवर्मा द्वितीय विशाल चालुक्य-साम्राज्य का स्वामी बना। पर 
वह अपने पूर्वजों द्वारा स्थापित साम्राज्य को कायम रखने में अ्रसमर्थ हुआ । 
दन्तिदुर्ग नामक राष्ट्रकूट-नेता ने उसे परास्त कर महाराष्ट्‌ में एक नये राजवंश 
की नींव डाली, और धीरे-धीरे राष्ट्रकटों का यह वंश इतना अधिक शक्ति- 
शाली हो गया कि, उसने चालुक्यों का अन्त कर दक्षिणापथ पर अपना आधि- 
पत्य स्थापित कर लिया। चालुक्यों के राज्य का ग्रन्त ७५३ ईस्वी के लगभग 
हुआ । वातापी के चालुक्यराजा न केवल वीर और विजेता था, अपितु 
उन्होंने साहित्य वास्तुकला आदि कें संरक्षण व संवर्धन की ओर भी ध्यान दिया 
इस क्षेत्र में इनके कत्‌ त्व पर हम एक अगले अध्याय में मध्यकाल की संस्कृति पर 
विचार करते हुए प्रकाश डालेंगे । 


(२) मान्यखेट के राष्ट्रकट 


जिन राष्ट्रकूटों ने श्रपनी शक्ति का विकास कर वातापी के चाल॒क्य-सा म्राज्य- 

की इतिश्री कर दी थी, उनके उद्भव के सम्बन्ध में ऐतिहासिकों में बहुत मतभेद 
है । उनके मूल निवास के विषय में डा० श्रल्तेकर ने यह मत प्रतिपादित किया हैं, 
कि वे शुरू में कर्णाटक के रहनेवाले थे, और वहीं से मान्यखेट झाये थे। प्राचीन 
भारत में बहुत से छोटे-छोटे राज्यों की सत्ता थी, और उनमें विविध राजवंशों 
का शासन होता था । शक्तिशाली राजा व सम्राट्‌ इनको जीतकर शअ्रपना 
वशवर्ती बना लेते थे, पर इनका मूलोच्छेद नहीं करते थे। इसीलिये श्रवसर 
पाकर कोई भी राजवंश अपनी दाक्ति का उत्कर्ष करने में समर्थ हो जाता था । 
दन्तिदु्ग --राष्ट्रकूट-वंश के उत्कर्ष का प्रारम्भ दन्तिदुर्ग द्वारा हुआ । पर 
उससे पहले भी इस वंश के राज्य की सत्ता थी, यद्यपि उस समय इनका राज्य 
स्वतन्त्र नहीं था। सम्भवतः, वह चालुक्य-सा म्राज्य के अन्तर्गत था। दन्ति- 
दुर्ग ने न केवल अपने राज्य को चालुक्यों की अ्धीनता से मुक्त किया, अपितु श्रपनी 
राजधानी मान्यखेट (मालखेट) से बाहर जाकर दूर-दूर तक के प्रदेशों की 
विजय भी की । उत्कीर्ण लेखों में दन्तिदुर्ग ह्वारा विजित प्रदेशों में काञ्ची, 
कोशल, मालवा और लाट को अन्तर्गत किया गया हैं । कोशल का अ्रभिप्राय 
सम्भवतः महाकोशल से हैं । महाकोशल, मालवा ओर लाट (गुजरात) को 
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जीतकर वह निःसन्देह दक्षिणापथपति बन गया था, क्योंकि महाराष्ट्र में तो 
उसका अपना शासन था ही । काञड्ची की विजय के कारण दक्षिणी भारत का 
पल्‍लव राज्य भी उसकी अ्रधीनता में श्रा गया था। जो प्रदेश वातापी के चालुक्य- 
सम्राटों की अधीनता में थे, प्रायः वे सब अब दन्तिदुर्ग के आधिपत्य में भरा गये 
थे। दक्षिणापथ के क्षेत्र में राष्ट्रकूट-वंश चालुक्यों का उत्तराधिकारी बन गया 
था। 

कृष्णराज--दन्तिदुर्ग के कोई पुत्र नहीं था । अतः उसकी मृत्यु के बाद 
उसका चाचा कृष्णराज मान्यखेट के राजसिंहासन पर आ्रारूढ़ हुआ । राष्ट्रकूटों 
द्वारा परास्त होने के बाद चालुक्यों की शक्ति का अभी पूर्णरूप से अ्रन्त नहीं 
हुआ था । उन्होंने एक बार फिर अपने उत्कर्ष का प्रयत्न किया । पर उन्हें 
सफलता नहीं हुई । चालुक्यों की शक्ति को अविकल रूप से नष्ट करके 
राष्ट्रटूटराजा कृष्णराज ने कोंकण और वेड्धि की भी विजय की । पर 
कृष्ण राज की ख्याति उसकी विजययात्राओं के कारण उतनी नहीं है, जितनी कि 
उस कलाहमन्दिर के कारण है, जिसका निर्माण उसने एलोरा में पहाड़ को 
काटकर कराया था । एलोरा के गुहामन्दिरों में कृष्णराज द्वारा निर्मित 
के लाशमन्दिर बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है, और उसकी कीति को चिरस्थायी 
रखने के लिये पर्याप्त है । 

धश्रव--७७२ ईस्वी में कृष्णराज की मृत्यु होने पर उसका पुत्र गोविन्द 
राजा बना । वह भोग-विलास में मस्त रहता था, और राज्यकार्य की उपेक्षा 
करता था। आ्राठवीं सदी में कोई ऐसा व्यक्ति सफलतापूर्वक राजपद नहीं संभाल 
सकता था, जो उद्यत दण्ड' न हो । उसके शासन-काल में ही राज्य का वास्त- 
विक सडञ्चालन उसके भाई श्र्‌व के हाथों में था। भ्वसर पाकर वह स्वयं राज- 
सिहासन पर आरूढ़ हो गया । ध्रुव का शासनकाल ७७६ ईस्वी में शुरू हुआ । 
इस युग में उत्तरी भारत में दो राजशक्तियां प्रधान थीं, गुजंरप्रतीहार 
राजा और मगध के पालवंशी राजा | गुजेरप्रतीहारराजा वत्सराज और 
पालराजा धर्मपाल राष्ट्रकूटराजा श्रुव के समकालीन थे। उत्तर-भारत 
के ये दोनों राजा प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी थे, और इनके राज्यों की दक्षिणी 
सीमा राष्ट्रकूटराज्य के साथ लगती थी। अतः यह स्वाभाविक था, कि इनका 
राष्ट्रकूटों के साथ संघर्ष हो। यह संघर्ष ध्रूव के समय में ही शुरू हो गया था, पर 
उसके उत्तराधिकारियों के शासनकाल में इसने बहुत उग्र रूप धारण किया | 

श्रू में ध्रुव की शक्ति अ्रपने भाई गोविन्द के साथ संघषं में व्यतीत हुई । 
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अ्रनेक सामन्‍तराजा और जागीरदार श्रुव के विरोधी थे, और गोविन्द का पक्ष 
लेकर युद्ध के लिये तत्पर थे। ध्रुव ने उन सबको परास्त किया, ओर अपने 
राज्य में सुव्यवस्था स्थापित कर दक्षिण की श्रोर आक्रमण किये। माइसूर के 
गंगवंश को परास्त कर उसने काञझची पर हमला किया, और पल्लवराज्य को 
एक बार फिर राष्ट्रकटों की अ्धीनता स्वीकृत करने के लिये विवश किया । 
दक्षिण की विजय के बाद वह उत्तर की ओर बढ़ा । सबसे पूर्व भिनमाल के 
गुजरप्रतीहारराजाः वत्सराज के साथ उसकी मुठभेड़ हुई । वत्सराज 
परास्त हो गया, और अश्रब श्रुव ने कन्नौज पर आक्रमण किया । इस समय 
कन्नौज का राजा इन्द्रायुघथ था। वह श्रुव का सामना नहीं कर सका, और 
राष्ट्रकूटविजेता की अ्रधीनता को स्वीकृत करने के लिये विवश हुझ्ना | कन्नौज 
के राज्य को अपना वशवर्ती बनाने के उपलक्ष्य में ध्रुव ने गंगा और यमुना को भी 
अपने लाञ्छनों (राजचिह्नों) में शामिल किया । इस प्रकार अनेक राज्यों 
की विजय कर ७६४ ई० में ध्रूव की मृत्यु हुई । 

गोविन्द तृतीय--अ्रब ध्रुव का पुत्र गोविन्द तृतीय जगत्तड्भ राष्ट्रकूटराज्य 
का स्वामी बना। वह ध्यूव का ज्येष्ठ पुत्र नहीं था, पर उसकी योग्यता को दृष्टि 
में रखकर उसके पिता ने उसे ही अपना उत्तराधिकारी नियत किया था। 
ध्यूव का ज्येष्ठ पुत्र स्तम्भ था, जो गंगवाडी ( जो प्रदेश पहले गंगवंश के शासन में 
था, पर अब जो राष्ट्रकटों के अधीन हो गया था) में अश्रपने पिता के प्रतिनिधि 
रूप में शासन कर रहा था। उसने अपने छोटे भाई के विरुद्ध विद्रोह कर दिया, 
पर वह सफल नहीं हो सका । शीघ्र ही गोविन्द तृतीय उसे परास्त करने में 
समर्थ हुआ । अपने भाई के विरुद्ध झ्राक्रमण करने के अवसर पर ही गोविन्द तृतीय 
ने वेज़ि और काञ्ची पर पुनः हमले किये, और इनके राजाओं को अपना 
वशवर्ती होने के लिये -विवश किया । सम्भवतः ये राजा गोविन्द और स्तम्भ 
के गृहयुद्ध से उत्पन्न परिस्थिति से लाभ उठाकर स्वतन्त्र हो गये थे । 

दक्षिणी भारत में अपने शासन को भलीभांति स्थापित कर गोविन्द तृतीय 
ने उत्तरी भारत की ओर रुख किया । गोविन्द तृतीय के पिता श्रुव ने 
भिनमाल के राजा वत्सराज को परास्त कर अपने अधीन कर लिया था। 
पर श्लृव की मृत्यु के बाद राष्ट्रकूटराज्य में जो अव्यवस्था उत्पन्न हो गई थी, 
उससे लाभ उठाकर भिनमाल के गुजजरप्रतिहारराजा अपनी शक्ति की पुनः 
स्थापना के लिये तत्पर हो गये थे । वत्सराज के बाद गुजंरप्रतिहारवंश का 
राजा इस समय नागभट था। गोविन्द तृतीय ने उसके साथ युद्ध किया, और 
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८०७ ईस्वी में उसे परास्त किया। गुजंरप्रतिहारों को अपना वशवर्ती बना- 
कर राष्ट्रकूटराजा ने कन्नौज पर आक्रमण किया। इस समय कऋन्नौज के 
राजसिहासन पर राजा चक्रायुध आरूढ़ था, जो पालवंशोी राजा धर्मपाल की 
सहायता से इन्द्रायुथ के स्थान पर कन्नौज का अधिपति बना था। उसकी 
स्थिति पालसम्राट्‌ के महासामन्त के सदुश थी, श्रौर उसकी अधीनता में अ्रन्य 
बहुत से राजा सामन्‍्त के रूप में शासन करते थे। चक्रायुध गोविन्द तृतीय 
द्वारा परास्त हुआ, और इस विजययात्रा में राष्ट्रकूटराजा ने हिमालय तक 
के प्रदेश पर अपना आधिषत्य स्थापित किया । पालवंशी राजा धम्ंपाल भी 
गोविन्द तृतीय के सम्मुख असहाय था । कन्नौज के राजा चक्रायुध द्वारा 
शासित प्रदेश पाल-साम्राज्य के अन्तर्गत थे, पर धर्मपाल में यह शक्ति नहीं 
थी, कि वह राष्ट्रकूट-पश्राक्रमणों से इनकी रक्षा कर सकता । राष्ट्रकटों के 
उत्कर्ष के कारण पालवंश का शासन केवल मगध और बंगाल तक ही सीमित 
रह गया था। गोविन्द तृतीय के आक्रमणों और विजयों का वर्णन करते हुए 
पेशवाओं का खयाल आये बिना नहों रहता, जो राष्ट्रकटों के समान ही 
दक्षिणापथ के राजा थे, पर जिनके कतिपय वीर पुरुषों ने उत्तरी भारत में 
हिमालय झौर सिन्ध नदी तक विजययात्रायें की थीं । 

जिस समय गोविन्द तृतीय उत्तरी भारत की विजय में तत्पर था, सुदूर 
दक्षिण के पल्‍लव, गंग, चोल, पाण्ड्य, केरल आदि वंशों ने उसके विरुद्ध एक दक्ति- 
शाली संघ को संगठित किया, जिसका उद्देश्य दक्षिणी भारत से राष्ट्रकूट- 
भाधिपत्य का अन्त करना था। पर यह संघ अपने उद्देश्य में सफल नहीं हुआ । 
ज्यों ही गोविन्द तृतीय को यह समाचार मिला, उसने तुरन्त दक्षिण की ओर 
प्रस्थान किया, और इस संघ को नष्ट कर दिया । 

अमोघवर्ब---८१४ ईस्वी में गोविन्द तृतीय को मृत्यू होने पर उसका 
पुत्र अमोघवर्ष मान्यखेट के राजसिहासन पर आहरूढ़ हुआ । पर राष्ट्रकूट- 
साम्राज्य में उसके विरोधियों की कमी नहीं थी। राजा बनने के समय 
अ्मोघवर्ष की आयू कम थी । इस स्थिति से लाभ उठाकर न केवल प्रनेक 
भ्रधीनस्थ राजाओं ने स्वतन्त्र होने का प्रयत्न शुरू किया, अश्रपितु विविध राष्ट्रकूट 
सामन्‍्तों और राजपुरुषों ने भी उसके विरुद्ध षडयन्त्र प्रारम्भ कर दिये । 
झमोधवर्ष का मन्त्री करकराज था । अन्य सामन्तों के षडयन्त्र के कारण 
कुछ समय के लिये अमोघवर्ष को राजसिहासन से भी हाथ धोना पड़ा, पर 
करकराज की सहायता से उसने फिर राजपद प्राप्त किया। आन्तरिक श्रव्य- 
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वस्था के कारण अमोघवर्ष राष्ट्रकूट-साम्राज्य को श्रक्षणण रख सकने में 
असमर्थ रहा, और चालुक्यों ने राष्ट्रकटों की निबलता से लाभ उठाकर एक 
बार फिर शअ्रपने उत्कषं के लिये प्रयत्न किया। इसमें उन्हें सफलता भी हुई । 
चालुक्यों के इस द्वितीय राजवंश के सम्बन्ध में हम इसी अध्याय के अगले 
प्र करण में प्रकाश डालेंगे । अमोघवर्ष के शासनकाल में ही कन्नौज के गुजर- 
प्रतीहारराजा मिहिरभोज ने अपने विशाल साम्राज्य का निर्माण किया, 
श्रोर उत्तरी भारत से राष्ट्रकटों के शासन का अन्त कर दिया। गृजरप्रतीहार 
लोग किस प्रकार कन्नौज के स्वामी बने, और उन्होंने किस प्रकार एक विशाल 
साम्राज्य की स्थापना की, इसपर हम पहले एक श्रध्याय में प्रकाश डाल चुके 
हैं । यह स्वंथा स्पष्ट है, कि अ्मोघवर्ष के समय में राष्ट्रकट साम्राज्य का 
अ्पकर्ष प्रारम्भ हो गया था । 

ग्रमोघवर्ष ने ८१४ से ८७८ ईस्वी तक शासन किया । 

कृष्ण द्वितीय--अश्रमोघवर्ष की मृत्यू के बाद उसका पुत्र कृष्ण द्वितीय 
८७८ ईस्वी में सिहासनारूढ़ हुआ । उसका शासनकाल मुख्यतया चालुक्यों 
के साथ संघष॑ं में व्यतीत हुआ । बेज्धि और अन्हिलवाड़ा में चालुक्यों के जो 
दो राजवंश इस समय स्थापित हो गये थे, उन दोनों के साथ ही उसके युद्ध 
हुए । पर श्रब राष्ट्रकूटों में इतनी शक्ति नहीं रह गई थी, कि वे अपने प्रति- 
स्पर्धी चालुक्यों की शक्ति का अन्त कर सकते । कन्नौज के गुजंरप्रतीहारों के 
साथ भी कृष्ण द्वितीय के अनेक यूद्ध हुए, पर न गुजंरप्रतीहार दक्षिणापथ को 
अपनी अधीनता में ला सके, और न गोविन्द तृतीय के समान कृष्ण द्वितीय 
ही हिमालय तक विजययात्रा कर सका । 

इन्द्र तृतीय--कष्ण द्वितीय के बाद उसका पौजत्र इन्द्र तृतीय राष्ट्रकूटराज्य का 
स्वामी बना। यद्यपि उसने केवल चार साल (६१४-६१८) तक राज्य किया, 
पर इस थोड़े से समय में ही उसने अदभुत पराक्रम का परिचय दिया । 
उसका मुख्य काय गर्जरप्रतीहारराजा महीपाल को परास्त करना था। 
कन्नौज के प्रतापी सम्राट मिहिरभोज की मृत्यु ८५६० ईस्वी में हो चुकी 
थी, और उसके बाद निर्भयराज महेन्द्र (८६०-६०७) ने गुजेरप्रतीहार- 
साम्राज्य को बहुत कुछ संभाले/रखा था। पर महेन्द्र के उत्तराधिकारी महीपाल 
के समय में कन्नौज की घटती कला प्रारम्भ हो गई थी । इसीलिये राष्ट्रकूट- 
राजा कृष्ण ने भी उसपर शअ्रनेक आक्रमण किये थे । पर इन्द्र तृतीय ने 
तो कन्नौज की शक्ति को जड़ से हिला दिया । उसने एक बहुत बड़ी सेना लेकर 
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उत्तरी भारत पर आक्रमण किया, और कन्नौज पर चढ़ाई कर इस प्राचीन 
नगरी का बुरी तरह से सत्यानाश किया । राजा महीपाल उसके सम्मुख 
झ्रसहाय था । इन्द्र ने प्रयाग तक उसका पीछा किया, और राष्ट्रकूट-सेनाओ्रों के 
घोड़ों ने गंगाजल द्वारा अभ्रपनी प्यास को शानन्‍्त किया । 

गोविन्द चतुर्थ --६ १८ ईस्वी में गोविन्द चतुर्थ मान्यखेट के राजसिहासन 
पर आरूढ़ हुआ । इन्द्र तृतीय ने राष्ट्रकूटों की शक्ति का पुनरुद्धार करने में 
जो सफलता प्राप्त की थी, वह गोविन्द चतुर्थ के निर्बेल शासन में नष्ट हो गई । 
बेड्ि के चालुक्यों ने इस समय बहुत जोर पकड़ा, और उनके ग्राक्रमणों के 
कारण राष्ट्रकूट-राज्य की शक्ति बहुत क्षीण हो गई । 

कृष्ण तृतीय--गोविन्द चतुर्थ के बाद अमोघवर्ष तृतीय (६३६-६४० ) 
राष्ट्रकूट-राज्य का स्वामी बना । उसके शासनकाल की कोई घटना उल्लेखनीय 
नहीं है । पर उसका उत्तराधिकारी कृष्ण तृतीय (६४०-६६८) बड़ा प्रतापी 
था। उसने एक बार फिर राष्ट्रकटों के गौरव को स्थापित किया, और दक्षिण 
व उत्तर दोनों दिशाओं में अपनी शक्ति का विस्तार किया। उतरी भारत 
पर आक्रमण कर उसने गुजर प्रतीहारों से कालिज्जर और चित्रकूट जीत 
लिये । पर उसकी विजययात्राओं का क्षेत्र प्रधानतया दक्षिणी भारत था। 
काञ्ची पर फिर से अपना आधिपत्य स्थापित कर उसने ताञ्जोर की 
विजय की । ताञ्जोर की विजय को इतना महत्त्वपूर्ण माना गया, कि कृष्ण 
तृतीय ने तंजजेयू कोण्ड' (ताञ्जोरविजेता) का विरुद प्राप्त किया। 
चोल, पाण्डय और केरल की विजय के कारण कन्याकुमारी तक उसका 
साम्राज्य विस्तृत हो गया, और सिहलद्वीप (लंका) के राजा ने भी उसे 
प्रसन्न रखने का प्रयत्त किया । इसमें सन्देह नहीं, कि कृष्ण तृतीय एक महान्‌ 
विजेता था, और उसने एक बार फिर राष्ट्रकट-शक्ति को उत्कर्ष की चरम 
सीमा तक पहुंचा दिया था। 

राष्ट्रकट-राज्य का अन्त--पर राष्ट्रकूटों का यह उत्कर्ष देर तक कायम नहीं 
रहा । कृष्ण तृतीय की विजयों का स्वरूप प्रायः वही था, जो यशोधर्मा व 
हष॑ वर्धन की विजयों का धा। वह किसी स्थायी साम्राज्य की स्थापना नहीं 
कर सका । जब तक कृष्ण तृतीय जैसा सुयोग्य और प्रतापी राजा मान्य- 
खेट के राजसिहासन पर रहा, राष्ट्रकटों की शक्ति श्रक्षण्ण रही । पर 
उसके मरते ही राष्ट्रकूट-साम्राज्य छिन्न-भिन्न हो गया । कृष्ण तृतीय का 
उत्तराधिकारी खोट्टिग नित्यवर्ष था । उसके शासनकाल में मालवा के 
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परमार राजा सीयक हर्ष (शासनकाल ६७४ ई० प० तक) ने राष्ट्रकूट-राज्य 
पर आक्रमण किया, भर मान्यखेट को बुरी तरह से लूटा | खोट्टिग नित्यवर्ष 
का उत्तराधिकारी राजा कर्क था। कल्याणी के चालुक्यराजा तैलप द्वितीय ने 
राष्ट्रट्टों की निर्बंलता से लाभ उठाकर कक॑ को परास्त किया, और उसने 
राज्य को अपने अ्रधिकार में कर लिया । कर्क राष्ट्रकूट-वंश का अन्तिम राजा 
था, और उसके साथ ही राष्ट्रकूट वंश का अन्त हो गया। इसके बाद 
दक्षिणापथ पर एक बार फिर चालुक्यवंश का आधिपत्य स्थापित हुश्ना । 

इसमें सन्देह नहीं, कि राष्ट्रकूटराजा बड़े प्रतापी थे । उनकी कीर्ति 
भारत से बाहर भी दूर-दूर तक फैली हुई थी। इसीलिये अनेक अ्रब-यात्रियों 
ने भी उनका वृत्तान्त लिखा है। ८५५१ में सुलेमान नामक लेखक ने अमोघष- 
वर्ष को बगदाद के खलीफा, कोन्‍्स्टेन्टिनोपल के रोमन सम्राट्‌ और चीन के 
सम्राट्‌ के समकक्ष बताया हैं। यह ठीक है, कि गोविन्द तृतीय जैसे राष्ट्रकूट- 
राजाओं की गणना उस युग के सबसे शक्तिशाली सम्राटों में की जा 
सकती है। राष्ट्रकूट राजा सिन्ध के अरब शासकों के साथ मंत्री रखते थे, 
क्योंकि भिनमाल और कन्नौज के शक्तिशाली गुजंरप्रतिहारराजाओं को दोनों 
का समानरूप से भय था । 


(३) कल्याणी का चाल॒क्यवंश 


राष्ट्रकूटों से पहले दक्षिणापथ में चालुक्यों का आधिपत्य था। उन्हीं को 
परास्त कर राष्ट्रकटों ने अपनी शक्ति को स्थापित किया। पर अन्तिम राष्ट्रकूट 
राजा कक का उच्छेद कर चालुक्यों ने एक बार फिर अ्रपनी शक्ति का 
पुनरुद्धार किया । राष्ट्रकूटों के शासनकाल में चालुक्यों का मूलोन्मूलन नहीं 
हो गया था। अपने अपकषं के काल में चालुक्यवंश के राजा राष्ट्रकूटों के 
सामन्‍्त रूप में अपने क्षेत्र में शासन करते रहे थे। जिस राजा तेलप'ने 
कक को परास्त कर अपने वंश का उत्कष॑ किया, शुरू में उसकी स्थिति भी 
सामन्‍्त की ही थी । राष्ट्रक्टों की निबंलता से लाभ उठाकर तैलप ने न केवल 
अपने को स्वतन्त्र कर लिया, अ्रपितु शीघ्र ही सारे दक्षिणापथ पर अपना 
शासन स्थापित कर लिया । पहले चालुक्यवंश की राजधानी वातापी थी, 
पर इस नये चालुक्यवंश ने कल्याणी को राजधानी बनाकर अपनी शक्ति का 
विस्तार किया । इसीलिये ये कल्याणी के चालुक्य कहाते हें । यह नगरी वर्तमान 
हैदराबाद राज्य में हू । 
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लेलप--कल्याणी के भ्रपने सामन्तराज्य को राष्ट्रकूटों की श्रधीनता से 
म्‌वत कर तैलप ने मान्यखेट पर आक्रमण किया । परमारराजा सीयक हर्ष 
राष्ट्रकटों की इस राजधानी को तहस-नहस कर चुका था, पर उसने दक्षिणापथ 
में रथायी रूप से शासन करने का प्रयत्न नहीं किया था । वह आंधी की तरह 
भाया था, और मान्यखेट को उजाड़कर आंधी की ही तरह वापस लौट गया 
था। अभ्रब जब तैलप ने उसपर आक्रमण किया, तो राष्ट्रकूटराजा कक उसका 
मुकाबला नहीं कर सका । राष्ट्रकूटराज्य का अन्त हो गया, और तैलप के लिये 
दिग्विजय का मार्ग निष्कण्टक हो गया। विजययात्रा करते हुए तैलप ने 
सबसे पूर्व लाटदेश (दक्षिणी गुजरात) की विजय की, और फिर कन्नड देश को 
परास्त किया । कन्नड के बाद सुदूर दक्षिण में चोलराज्य पर चढ़ाई की । पर 
तेलप के सबसे महत्त्वपूर्ण युद्ध परमारराजा वाकपतिराज मृुञ्ज के साथ हुए । 
परमारवंश के महत्त्वाकांक्षी राजा दक्षिणापथ को अपनी विजयों का उपयुक्त 
क्षेत्र मानते थे। सीयक हएष॑ ने भी पहले मान्यखेट को ही अपनी महत्त्वाकांक्षाओं 
का शिकार बनाया था। वाकपतिराज मुखज्ज ने छः बार चालुक्यराज्य पर चढ़ाई 
की, ओर छहों बार उसे ब्री तरह परास्त किया। पर सातवीं बार जब उसने 
दक्षिणापथ में विजययात्रा की, तो गोदावारी के तट पर घनघोर यद्ध हुग्रा, 
जिसमें मुठझज तेलप के हाथ पड़ गया, और चालुक्यराज ने उसका घात कर 
अपनी पुरानी पराजयों का प्रतिशोध किया। इस प्रकार अपने कुल के गौरव 
का पुनरुद्धार कर २४ वर्ष के शासन के बाद ६६७ ईस्वी में तैलप की मृत्यु 
हुई । 

सत्याश्रय--तेलप की मृत्यु के बाद सत्याश्नय चालुक्य राज्य का स्वामी 
बना । उसके शासन काल की मुख्य घटना चोल-राज्य के अधिपति राजराज 
प्रथम की दिग्विजय है । राष्ट्रकूटों के शासन में चोलराज्य अनेक बार प्रतापी 
विजेताश्रों द्वारा ग्राक्रान्त हुआ था। पर दक्षिणापथ में जब राष्ट्रकटों की शक्ति 
क्षीण हुई, तो चोल को अपने उत्कर्ष का भ्रवसर मिल गया | राजराज प्रथम 
के रूप में वहां एक ऐसे बीर का प्रादुर्भाव हुआ, जिसने चोलशक्ति को बहुत 
बढ़ाया । चालुक्यराज सत्याश्रय चोलविजेता द्वारा बुरी तरह परास्त हुआ, 
पर राजराज प्रथम ने दक्षिण पथ में स्थिर रूप से शासन करने का प्रयत्न नहीं 
किया । अवसर पाकर सत्याश्रय फिर स्वतन्त्र हो गया। वह ६९७ से १००८ 
तक चाल्‌ क्यराज्य का स्वामी रहा। 

विक्रमादित्य--सत्याश्रय के बाद कल्याणी के राजसिहासन पर विक्र 
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मादित्य आरूढ़ हुआ । उसके समय में मालवा के परमारों के साथ चाल॒क्यों 
का पुनः संघर्ष हुआ, ओर वाक्पितराज म्‌ृञ्ज की पराजय व हत्या का प्रतिशोथ 
करने के लिये नये परमारराजा भोज ने चालक्यराज्य पर आक्रमण कर उपे 
परास्त किया। पर बाद में उसने भी विक्रमादित्य से हार खाई । इस राजा का 
शासनकाल १००८ से १०१६ तक था । 

जर्यास॒ह जगदेकमल्ल--विक्रमादित्य की मृत्यु के बाद जयसिह चालुक्य राज्य 
का स्वामी बना। इसका विरुद जगदेकमल्ल' था, जो इसकी वी रता का परिव।|यक 
है । उसके समय म॑ भी ग्जंरप्रतीहारराजा भोज के साथ चाल॒क्यों का संघर्ष 
जारी रहा । कभी भोज ने जयसिह को परास्त किया, और कभी जयसिंह ने भोज 
को। चोलराजा राजेन्द्र से भी जर्यास॒ह के अनेक यूद्ध हुए। इनमें भी विजयश्री 
ने स्थिर रूप से किसी एक का साथ नहीं दिया। २६ वर्ष के शासन के बाद 
१०४७ ई० में जयसिंह की मृत्य हुई । 

सोमेश्वर प्रथम आहवमलूल--यह कल्याणी के चालक्यबंश का सबसे प्रताप- 
शाली राजा था । अपने विरुद आहवमल्ल' को साथंक कर उसने दूर-दूर 
तक विजययात्रायें कीं, और चालुक्यों के राज्य को एक विशाल साम्राज्य 
के रूप में परिवर्तित कर दिया । इस समय चालुक्यों के मुख्य प्रतिस्पर्धो मालवा 
के परमार और सुदूर दक्षिण के चोलराजा थे। सोमेश्वर ने इन दोनों शत्रुग्रों 
के साथ घनघोर युद्ध किये। परमारराज। भोज को परास्त कर उप्तने प्रमार- 
राज्य की राजधानी धारानगरी पर कव्जा कर लिया, और भोज को उज्जेती 
में आश्रय लेने के लिये विवश किया । पर चालुक्यों का मालवा पर यह आ्राधि- 
'पत्य देर तक स्थिर नहीं रह सका । कुछ समय बाद भोज ने एक बड़ी सेना को 
साथ लेकर धारा पर चढ़ाई की, और वहां से चालक्य-शासन का अन्त कर 
अपनी राजधानी में पुनः प्रवेश किया । सुदूर दक्षिण के चोलराजा से भी 
सोमेश्वर के श्रननेक युद्ध हुए । और कुछ समय के लिये काञ्ची पर भी चालुक्यों 
का आधिपत्य हो गया । पल्‍लववबंश की यह पुरानी राजधानो इस समय चोल- 
शक्ति की महत्त्वपूर्ण केन्द्र थी । 

पर केवल परमारों श्रौर चोलों के साथ हुए युद्धों में ही सोमेश्वर ने श्रपनो 
झाहवमल्लता का परिचय नहीं दिया । चोलों को परास्त कर उसने उत्तरी 
भारत में दिग्विजय के लिये प्रस्थान किया । एक शक्तिशाली सेना को साथ 
लेकर उसने पहले जेजाकभुक्ति के चन्देलराजा को परास्त किया । महमूद 
शजनवी इस राज्य को भी जीतने में समर्थ हुआ था, पर उसके निबंल उत्तरा- 
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धिकारियों के शासनकाल में ग्यारह॒वीं सदी के उत्तराद्ध में कीतिवर्मा नामक 
वीर चन्देल ने अपने पूव॑जों के स्वतन्त्र राज्य का पुनरुद्धार कर लिया था 
सोमेश्वर के आक्रमण के समय सम्भवतः कीतिवर्मा ही चन्देलराज्य का स्वामी 
था । चन्देलराज्य को जीतकर सोमेश्वर ने कच्छपघातों को विजय किया, 
झौर फिर गंगा-यमुना के उन प्रदेशों पर आक्रमण किया, जो कन्नौज के राज्य के 
अन्तर्गत थे । अ्रभी कन्नौज पर गहडवालवंश के प्रतापी राजाओं का आधिपत्य 
नहीं हुआ था, ओर वहां गजंरप्रतीहारवंश का ही शासन कायम था, जो कि 
इस समय तक बहुत निबल हो चुके थे। कन्नौज का अधिपति चाल॒क्यराज 
सोमेश्वर के सम्मुख नहीं टिक सका, और उसने भागकर उत्तरी पर्वतों की 
शरण ली । चेदि के कलचूरीराजा कण्णदेव (१०६३-१०६३) ने चाल॒क्य- 
आक्रमण का मुकाबला करने में श्रधिक साहस प्रदर्शित किया, पर उसे भी सोमे- 
इवर के सम्मुख परास्त होना पड़ा। जिस समय सोमेश्वर स्वयं उत्तरी भारत की 
विजययात्रा में तत्पर था, उसका पुत्र विक्रमादित्य पूर्वी भारत में अंग, बंग, 
मगध और मिथिला के प्रदेशों की विजय कर रहा था । विक्रमादित्य ने पूर्व 
में और आगे बढ़कर कामरूप (आसाम ) पर भी आक्रमण किया, पर उसे जीतने 
में उसे सफलता नहीं हुई | पर यह ध्यान में रखना चाहिये, कि सोमेश्वर 
झोर विक्रमादित्य की विजययात्राओ्रों ने किसी स्थिर साम्राज्य की नींव नहीं 
डाली वे श्रांधी की तरह सम्पूर्ण उत्तरी भारत पर छा गये, और वहां तहस-नहस 
मचाकर आंधी के समान ही दक्षिणापथ को लौट गये । इन दिग्विजयों ने केवल 
देश में उथल-पुथल, अव्यवस्था और ग्रराजकता ही उत्पन्न की, कोई स्थायी 
परिणाम उनका नहीं हुआ । इसमें सन्देह नहीं, कि सोमेश्वर एक महान 
विजेता था, और अनेक युद्धों में उसने अपने भ्रनुपम शौय॑ का प्रदर्शन किया था । 
१०६८ में उसकी मृत्यु हुई। जीवन के समान उसकी मृत्यू भी असाधारण 
थी । एक रोग से पीड़ित होकर जब उसने अनुभव किया, कि उसके लिये 
रोग से छुटकारा पा सकना सम्भव नहीं रहा है,तो तुगभद्वा नदी में छलांग मार- 
कर उसने अपने शरीर का अन्त कर दिया। इस प्रकार की मृत्यु के लिये जिस 
साहस की आवश्यकता थी, वही सोमेश्वर के सम्पूर्ण जीवन में, उसके युद्धों और 
संघर्षों में प्रगट हुआ था । 
सोमेइ्वर द्वितीय भुवर्नंकमलू--अपने पिता की मृत्यु (१०६८ ई०) के 
बाद सोमेश्वर द्वितीय विशाल चालुक्य राज्य का स्वामी बना। उत्तर भारत की 
विजययात्राभों में जिस विक्रमादित्य ने अंग, बंग, मग्रध श्रादि की विजय कर 


९१२ भारत का प्राचीन इतिहास 


अद्भुत पराक्रम प्रदर्शित किया था, वह सोमेश्वर प्रथम का कनिष्ठ पुत्र था। 
पिता की मृत्यु के समय वह सुदूर दक्षिण में चोलराज्य के साथ संघर्ष में 
ब्यापृुत था। सोमेश्वर प्रथम की इच्छा थी, कि उसके बाद उसका सुयोग्य पुत्र 
विक्रमादित्य ही चालुक्यराज्य का स्वामी बने । पर उसकी अनुपस्थिति से लाभ 
उठाकर सोमेश्वर द्वितीय ने कल्याणी की राजगद्दी पर कब्जा कर लिया, 
और विक्रमादित्य ने भी उसे चालुक्यराज्य के न्याय्य राजा के रूप में 
स्वीकृत किया । पर सोमेश्वर द्वितीय स्वथा अ्रयोग्य शासक था । उसके 
असदव्यवहार से जनता दूःखी हो गई, और चालुक्यों की राजशक्त क्षीण 
होने लगी । इस स्थिति में १०७६ ईस्वी में विक्रमादित्य ने उसे राजगद्टी से 
उतारकर स्वयं कल्याणी के राजसिहासन पर अधिकार कर लिया । 

विकमादित्य द्वितीय--इसमें सन्देह नहीं, कि विक्रमादित्य द्वितीय (यदि 
वातापी के चालुक्यवंश के राजाओं की भी दृष्टि में रखें, तो इसे विक्रमादित्य 
षष्ठ कहना चाहिये) बहुत योग्य व्यक्ति था। अपने पिता सोमेश्वर प्रथम के 
शासनकाल में वह उसका सहयोगी रहा था, और उसकी विजययात्राओं में उसने 
अद्भुत शोौय॑ प्रदर्शित किया था। अब राजा बनकर उसने पूरी आधी सदी 
(१०७६ से ११२६) तक योग्यतापूर्वक चालुक्य-साम्राज्य का शासन किया । 
भ्रपने पिता सोमेश्वर प्रथम के समान उसने भी दूर-दूर तक विजययात्रायें कीं, 
और कलिजड्, बंग, मरु (राजस्थान), मालवा, चेर (केरल) और चोलराज्यों को 
परास्त किया । उसके शासनकाल में चालुक्य-साम्राज्य दक्षिण में कन्याकुमारी 
अन्तरीप से लेकर उत्तर में बंगाल तक विस्तृत था। काश्मीरी कवि विल्हण 
ने विक्रमांकदेवचरितम्‌' लिखकर इस प्रतापी राजा के नाम को अमर कर 
दिया है । विल्हण विक्रमादित्य द्वितीय की राजसभा का ही रत्न था। “मिता- 
क्षरा का रचयिता विज्ञानेश्वर भी इसी सम्राट्‌ की राजसभा में निवास करता 
था। मिताक्षरा वर्तमान समय में प्रचलित हिन्दू-कानून का मुख्य श्राधार है ।' 

सोमेश्वर तृतीय--११२६ ईस्वी में विक्रमादित्य द्वितीय का पुत्र सोमेश्वर 
तृतीय कल्याणी के राजसिहासन पर आरूढ़ हुआ । वह भी प्रतापी और महत्त्वा- 
कांक्षी राजा था। उसने उत्तरी भारत में विजययात्रायें कर मगध और नैपाल 
को अपना वशवर्ती बनाया । अंग, बंग, कलिज्भ पहले ही चालुक्य-साम्राज्य की 
झधीनता को स्वीकृत करते थे। मगध भी पूव॑वर्ती चालुक्य-विजेताश्ों से 
झाक्रान्त हो चुका था। सोमेश्वर तृतीय ने अपने कुल की शक्ति को बढ़ाकर. 
नेपाल तक भी श्राक्रमण किये । सोमेश्वर प्रथम के समय से उत्तरी भारत पर 


दक्षिणापथ के विविध राज्य और उनके संघकवं ९१३ 


ग्रौर विशेषतया अंग, बंग और कलिड् पर दक्षिणापथ की सेनाओं के जो निरन्तर 
आक्रमण होते रहे, उन्हीं के कारण बहुत से सैनिक व उनके सरदार इन प्रदेशों 
में स्थिर रूप से बस गये, और उन्हीं से बंगाल के सेनवंश व मिथिला के 
नान्यदेव के बंशों के राज्य स्थापित हुए । इसीलिये इन्हें कर्णाट' कहा गया है । 

चाल॒क्ष्य-बंश का अन्त--सोमेश्वर तृतीय के बाद कल्याणी के चालुक्यवंश 
का क्षय शुरू हो गया । ११३८ ई० में सोमेश्वर की मृत्यू हो जाने पर उसका 
पुत्र जगदेकमल्ल द्वितीय राजा बना। इस राजा के शासनकाल में चालुक्यों की 
निरबलता के चिह्न प्रगट होने लग गये थे । अन्हिलवाड़ा के चालुक्यराजा 
कुमारपाल (११४३-११७१) के जगदेकमल्ल के साथ अनेक युद्ध हुए, जिनमें 
कुमारपाल सफल हुआ । 

११५१ ईस्वी में जगदेकमलल की मृत्यु के बाद तेल ने कल्याणी का 
राजसिहासन प्राप्त किया । उसका मन्‍्त्री व सेनापति विज्जल था, जो कलचूरि- 
वंश का था । विज्जल इतना शक्तिशाली व्यक्ति था, कि उसने राजा तैल को 
अपने हाथों में कठपुतली के समान बना रखा था। बहुत से सामन्तराजा उशक्तके 
प्रभाव में थे। उनकी सहायता से ११५७ ई० के लगभग विज्जल ने तैल को 
राजच्यूत कर स्वयं कल्याणी की राजगद्दी पर अधिकार कर लिया, और वासव 
को अपना मनन्‍्त्री नियत किया । भारत के धामिक इतिहास में वासव का 
बहुत अधिक महत्त्व है । वह लिझ्भायत सम्प्रदाय का प्रवर्तक था, जिसका 
दक्षिणी भारत में बहुत प्रचार हुआ । इस सम्प्रदाय के सम्बन्ध में हम 
अगले एक अध्याय में विस्तार से लिखेंगे । विज्जल स्वयं जन था, अतः 
राजा और मन्त्री में विरोध हो गया, और वासव ने विज्जल को हत्या करा 
दी । विज्जल के बाद उसके पुत्र सोविदेव ने राज्य प्राप्त किया, और वासव 
की शक्ति को काबू करने में सफलता प्राप्त की । धारमिक विरोध के कारण 

विज्जल और सोविदेव के समय में जो अव्यवस्था उत्पन्न हो गई थी, चालुक्य- 
राजा तैल के पुत्र सोमेश्वर चतुर्थ ने उससे लाभ उठाया, और ११८३ ईस्वी में 
सोविदेव को परास्त कर चालुक्यकुल के गौरव को फिर से स्थापित किया । 
पर चाल क्यों की यह शक्ति देर तक स्थिर नहीं रह सकी । विज्जल और सोविदेव 
के समय में कल्याणी के राज्य में जो श्रव्यवस्था उत्पन्न हो गई थी, उसके कारण 
बहुत से सामन्त व अधीनस्थ राजा स्वतन्त्र हो गये थे, और भ्न्य भ्रनेक राजवंशों 
के प्रतापी व महत्त्वाकांक्षी राजाओं ने विजययात्रायें कर अ्रपनी शक्ति का 
उत्कर्ष शुरू कर दिया था। इन प्रतापी राजा्रों में देवगिरि के यादवराजा 


पर 
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भितलम का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हे। ११८७ ईस्वी में भिल्‍लम ने 
चालुवयराजा सोमेश्वर चतुर्थ को परास्त कर कल्याणी पर अ्रधिकार कर लिया, 
ग्रौर इस प्रकार प्रतापी चालुक्यवंश का अन्त हुआ । 


(४) वेज्धि का चालक्यवंश 


प्राचीन समय में चाल॒क्यों के अनेक राजवंशों ने दक्षिपथ व ग्जरात में 
शासन किया था। इनमें से अ्न्हिलवाड़ा (गुजरात), वातापी और कल्याणी 
को राजधानी बनाकर शासन करनेवाले चालक्यवंशों का इतिहास हम लिख 
चुके है । पर इन तीन के अतिरिक्त चाल्‌क्यों का एक श्रन्य वंश भी था, जिसकी 
राजधानी वेड़ि थी । ये इतिहास में पूर्वी चालक्य' के नाम से विख्यात 
है, क्योंकि इनका राज्य चालुक्यों के मुख्य राजवंश ( जिसने कल्याणी 
को राजधानी बनाकर शासन किया) के राज्य से पूर्व में स्थित था । इनसे 
पृथकत्व प्रदर्शित करने लिये के कल्याणी के राजवंश को 'परद्चिमी चालुक्यवंश' 
भी कहा जाता है । इतिहास में बेड्ि के पूर्वी चालुक्यवंश का बहुत अधिक महत्त्व 
नहीं है, क्योंकि उसके राजाओं ने न किसी थड़े साम्राज्य के निर्माण में सफलता 
प्राप्त की, और न दूर-दूर तक विजययात्रायें ही कीं। पर क्योंकि कुछ समय तक 
उसके राजाश्रों ने भी स्वतन्त्र रूप से राज्य किया, अतः उनके सम्बन्ध में 
भी संक्षिप्त रूप से लिखना आवश्यक हें । 

जिस समय वातापी के प्रसिद्ध चालुक्य-सम्राट पुलकंशी द्वितीय ने (सातवीं 
सदी के पूर्वाध में) दक्षिणापथ में अपने विशाल साम्राज्य की स्थापना की थी, 
उसने श्रपन छोटे भाई कुब्ज विष्णुवर्धन को वेड्धि का शासन करने के लिये 
नियुक्त किया था । विष्णुवर्धन की स्थिति एक प्रान्तीय शासक के सदृश थी, 
भर वह पुलकंशी द्वितीय की ओर से ही कृष्णा और गोदावरी नदियों के मध्य- 
वर्ती प्रदेश का शासन करता था । पर उसका पुत्र जयसिह प्रथम वेज्ि में 
स्वतन्त्र हो गया, और इस प्रकार पूर्वी चालुक्यवंश का प्रादुर्भाव हुआ । इस वंश 
के स्वतन्त्र राज्य का प्रारम्भकाल सातवीं सदी के मध्य भाग में था । 

जब तक वातापी में मुख्य चालुक्यवंश की शवित कायम रही, वेड़ि के पूर्वी 
चालुवयों को अपने उत्कर्ष का अभ्रवसर नहीं मिल सका । पर जब ७५३ ईस्वी के 
लगभग राष्ट्रकूट दन्तिदुगं द्वारा वातापी के चालुक्य-राज्य का अन्त कर दिया गया, 
तो वेड्ि के राजवंश में श्रनेक ऐसे प्रतापी राजा हुए, जिन्होंने राष्ट्रक्टों और 
ग्रन्य पड़ोसी राजाशों पर शझ्राक्रमण करके उनके साथ युद्ध किये । इनमें विजया- 
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दित्य द्वितीय. (लगभग ७६६-८५४३) और विजयादित्य तृतीय (5४३-८८८) 
के नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय हैं। इन दोनों राजाओं ने राष्ट्रकूटों के मुकाबले 
में अपने राज्य की स्वतंत्र सत्ता को कायम रखने में सफलता प्राप्त की। उतके 
उतराधिकारी चाल॒क्यराजा भी अपनी स्वतन्त्रता की रक्षा में समर्थ रहे । पर 
दसवीं सदी के अन्तिम भाग में वेड्लि को एक नई विपत्ति का सामना करना पड़ा, 
जो चोलराज राजराज प्रथम (€८५-१०१४) के रूप में थी। इस समय तक 
दक्षिणापथ में राष्ट्रक्टों की शक्ति का अन्त हो चुका था, और कल्याणी को अपनी 
राजधानी बनाकर चालुवय एक बार फिर दक्षिणापथपति बन गये थे । राज- 
राज प्रथम ने न केवल कल्याणी के चालुक्यराजा सत्याश्रय को परास्त किया, 
अ्रपितु वद्धि के चालक्यराजा पर भी आक्रमण किया । इस समय वेज्ि के राज- 
सिहासन पर श़ितवर्मा विद्यमान था। उसने चोल-आराकरान्ता का मुकाबला करने 
के लिये बहुत प्रयत्य किया, और अनेक युद्धों में उसे सफलता भी हुई । पर उसके 
उत्तराधिकारी विमलादित्य (१०११-१०१८ ई० ) ने यही उचित समझा, कि 
शक्तिशाली चोल सम्राद की अधीनता स्वीकृत कर लो जाय 4 राजराज प्रथम ने 
विमलादित्य के साथ अपनी पुत्री का विवाह कर उसे अपना सम्बन्धी व परम 
सहायक बना लिया । विमलादित्य के बाद उसका पुत्र विष्णवर्धन पूर्वी चालुक्य- 
राज्य का स्वामी बना। उसका विवाह भो चोलवंश की ही एक कुमारी के साथ 
हुआ था । उसका पुत्र राजेन्द्र था, जो कुलोत्त्‌ ज्र के नाम से वेड़्ि का राजा 
बना । उसका विवाह भी चोलराजकुमारी के साथ ही हुआ, ओर इत जिवाहों 
के कारण बेड्ि के चालुक्यकुल और चोलराज्य का सम्बन्ध बहुत श्रधिक घनिष्ठ 
हो गया । चोलराजा अधिराजेन्द्र के कोई सनन्‍्तान नहीं थी । वह १०७० ईस्वी 
में चोलराज्य का स्वामी बना था, और उसी साल उसकी मृत्यु हो गई थी। इस 
दशा में वेड़ि के चालुक्यराजा राजेन्द्र कुलोत्तुड्र ने चोलवंश का राज्य भी प्राप्त 
कर लिया, क्‍योंकि वह चोलराजकुमारी का ही पुत्र था। इस प्रकार चोलराज्य 
और वेड़्ि का पूर्वी चालक्यराज्य परस्पर मिलकर एक हो गये, भ्रोर राजेन्द्र 
कुलोत्त्‌ ड़ के वंशज इन दोनों राज्यों पर दो सदी के लगभग तक शासन करते रहे । 
राजेन्द्र कुलोत्तुड्भ के उत्तराधिकारियों के विषय में हम सुदूर दक्षिण के चोलराज्य 
का विवरण देते हुए लिखेंगे । १०७० के बाद बेड के राजवंश की अ्रपनी कोई 
पृथक्‌ सत्ता नहीं रह गई थी । 
(५) देवगिरि के यादव 


कल्याणी के चालुक्यवंश का वृत्तान्त इसी अध्याय में पहले लिखा जा 
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चुका है । दक्षिणापथ के बड़े भाग पर उनका आधिपत्य था, और श्रनेक प्रतापी 
चालवयराजाशों ने दक्षिण में चोल, पाण्डथ और केरल तक व उत्तर में बंग्‌, मगध 
आर नेपाल तक विजययात्रायें की थीं। पर जब बारहवीं सदी के अ्रन्तिम भाग में 
चालुवयों की शवित क्षीण हुई, तो उनके अनेक सामन्तराजा स्वतन्त्र हो गये, और 
ग्रपने-अपने क्षेत्र में स्वतन्त्र रूप से शासन करने लगे। जिस प्रकार उत्तरी भारत 
में गृजेरप्रतीहार-सा म्राज्य के ह्रास-काल में अ्रनेक छोटे-बड़े राजपूत-राज्य कायम 
हुए, वैसे ही दक्षिणी भारत में कल्याणी के चालुक्यों की शवित के क्षीण 
होने पर झनेक सामन्तराजाओ्रों ने स्वतन्त्र होकर अपने पृथक राज्यों की 
स्थापना की । 

देवगिरि का यादववंश इनमें से एक था। यादववंश भारतीय इतिहास में 
बहुत प्राचीन है, और वह अपना सम्बन्ध प्राचीन यदुवंशी क्षत्रियों से मानता है। 
राष्ट्रकटों और चालुवयो के उत्कर्ष-काल में यादव वंश के राजा अधीनस्थ सामन्‍्त 
राजाश्रों की स्थिति रखते थे। पर जब चालुवयों की शक्ति क्षीण हुई, तो वे स्वतन्त्र 
हो गये, और वत्तंमान हैदराबाद रियासत में स्थित देवगिरि (दोलताबाद ) को 
केन्द्र बनाकर उन्हं,बे श्रपन उत्कर्ष का प्रारम्भ किया । ११८७ ईस्वी 
में देवगिरि कें यादवराजा भिल्‍लम ने अन्तिम चालक्यराजा सोमेश्वर चतुर्थ 
को परास्त कर किस प्रकार कल्याणी पर भी अभ्रधिकार कर लिया, इसका उल्लेख 
ऊपर किया जा चुका है। इसमें सन्देह नहीं, कि भिल्‍लम एक अत्यन्त प्रतापी राजा 
था, और उसी के कत्‌ृ त्व के कारण याददवों के उत्कषे का प्रारम्भ हुआ था । 

पर शीघ्र ही भित्लम को एक नये शत्रु का सामना करना पड़ा । द्वारसमुद्र 
(माइसूर में ) यादव क्षत्रियों के एक अन्य वंश का शासन था, जो होयसाल कहाते 
ये। चालूवयों की.शवित के क्षीण होने पर दक्षिणापथ में जो स्थिति उत्पन्न हो 
गई थी, होयसालों ने भी उससे लाभ उठाया, और उनके राजा बीर बल्‍लाल द्वितीय 
ने उत्तर की ओर अपनी शक्ति का विस्तार करते हुए भिल्‍लम के राज्य पर आक्रमण 
किया । वीर बल्‍लाल के साथ युद्ध करते हुए भिललम ने वीरगति भाप्त की । 
गौर उसके राज्य पर (जिसमें कल्याणी का प्रदेश भी शामिल था) होयसालों का 
ग्रधिकार हो गया । इस प्रकार ११६१ ईस्वी में भिल्लम द्वारा स्थापित यादव- 
राज्य का अन्त हुआ । 

पर इस पराजय से यादववंश की शक्ति का मूलोच्छेद नहीं हो गया । 
भिल्‍लम का उत्तराधिकारी जेैत्रपाल प्रथम था, जिसने अनेक यूद्धों द्वारा अपने 
बंश के गोरव का पुनरुद्धार किया । होयसालों ने कल्याणी और देवगिरि पर 
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स्थिर रूप से शासन का प्रयत्न नहीं किया था, इसीलिये जैत्रपाल को फिर से 
अपने राज्य के उत्कषं का अवसर मिल गया। उसका शासनकाल ११६१ से 
१२१० तक था। अपने पड़ोसी राज्यो से निरन्तर यूद्ध करते हुए जत्रपाल प्रथम 
ने यादव-राज्य की शवित को भलीभांति स्थापित कर लिया । 
जेत्रपाल प्रथम का पुत्र सिषण. (१२१०-१२४७) था। वह इस वंश का 
सबसे प्रतापी राजा हुआ है । ३७ वर्ष के श्रपने शासनकाल में उसने चारों दिशाश्रों 
में बहुत से युद्ध किये, और देवगिरि के यादवराज्य को उन्नति की चरम सीमा 
पर पहुंचा दिया। होयसालराजा बीर बल्‍लाल ने उसके पितामह भिल्‍लम 
को युद्ध में मारा था, और यादवराज्य को ब्री तरह से आक्रान्त किया था । 
अपने कुल के इस अपमान का प्रतिशोध करने के लिये उसने द्वारसमुद्र के 
होयसाल-राज्य पर आक्रमण किया, और वहां के राजा वीर बल्‍लाल द्वितीय 
को परास्त कर उसके अनेक प्रदेशों पर अ्रपना आधिपत्य स्थापित कर लिया । 
होयसाल-राज्य की विजय के बाद सिघण ने उत्तर दिशा में विजययात्रा के 
लिये प्ररथान किया । गुजरात पर उसने कई बार आत्र्मण किये, और मालवा 
को अपने अधिकार में लाकर काशी और मथुरा तक भी विजययात्रा की । 
इतना ही नहीं, उसने कलचरी-राज्य को परास्त कर अ्रफगान शासकों के साथ 
भी युद्ध किये, जो इस समय उत्तरी भारत के बड़े भाग को अपने स्वत्व में ला चुके 
थे । कोल्हापुर के शिलाद्वार, बनवासी के कदम्बराजा और पाग्ड् देश 
के राजा को भी सिघण ने आक्रान्त किया, और अपनी इस दिग्विजय के उपलक्ष्य 
में कावेरी नदी के तट पर एक विजयस्तम्भ की स्थापना की । इसमें सन्देह नहीं, 
कि यादवराज सिंघषण एक विशाल साम्राज्य का निर्माण करने में सफल 
हुआ था, और न केवल सम्पूर्ण दक्षिणापथ अपितु कावेरी तक का दक्षिणी भारत 
झौर विध्याचल के उत्तर के भी कतिपय प्रदेश उसकी अ्धीनता में थे। सिंघण न 
केवल अनुपम वि जेता था, अपितु साथ ही विद्वानों का आश्रयदाता और विद्या- 
प्रेमी भी था। संगीतरत्ताकर का रचयिता सारज्भधर उसी के आश्रय में 
रहता था । प्रसिद्ध ज्योतिषी चांगदेव भी उसकी राजसभा का एक उज्ज्वल 
रत्न था। भास्कराचायें द्वारा विरचित सिद्धांतशिरोमणि तथा ज्योतिषसम्बन्धी 
ग्रन्य ग्रन्थों के अध्ययन के लिये उसने एक शिक्षाकेन्द्र की स्थापना की थी । 
सिंघण के बाद उसके पोते कृष्ण (१२४७-१२६० ) ने और फिर कृष्ण के 
भाई महादेव (१२६०-१२७१) ने देवगिरि के राजसिहासन को सुशोभित किया । 
इन राजाओं के समय में भी गृजरात और शिलाद्वारराज्य के साथ यादों के 


९१८ नारत का प्राचीन इतिहास 


गृद्ध जारी रहे। इन युद्धों का वृत्तान्त यहां लिख सकना सम्भव नहीं है। महादेव 
के बाद रामचन्द्र (१२७१-१३०६) यादवों का राजा बना । उसके समय में 
१२९४ ईस्वी में दिल्ली के प्रसिद्ध अ्रफगान विजेता अलाउद्दीन खिलजी ने 
दक्षिणी भारत में विजययात्रा की । इस समय देवगिरि का यादवराज्य दक्षिणापथ 
की प्रधान राजशक्ति था। अ्रतः स्वाभाविक रूप से अलाउद्दीन का मुख्य संघ 
यादवराज रामचन्द्र के साथ ही हुआ । अलाउद्दीन जानता था, कि सम्मुख युद्ध में 
रामचन्द्र को परास्त कर सकना सुगम नहीं हैं । श्रत: उसने छल का प्रयोग किया, 
और यादवराज के प्रति मंत्रीभाव प्रदशित कर उसका गआतिथ्य ग्रहण किया। 
इस प्रकार जब रामचन्द्र असावधान हो गया, तो अलाउद्दीन ने उसपर अ्रकस्मात्‌ 
हमला कर दिया । इस स्थिति में यादवों के लिये अपनी स्वतन्त्रता को कायम 
रख सकना असम्भव हो गया, और रामचन्द्र ने विवश होकर गअलाउद्दीन 
खिलजी के साथ सन्धि कर ली। इस सन्धि के परिणामस्वरूप जो अ्रपार 
सम्पत्ति अफगान विजेता ने प्राप्त की, उसमें ६०० मन मोती, दो मन रत्न, १००० 
मन चांदी, ४००० रेशमी वस्त्र और इसी प्रकार के श्रन्य बहुमूल्य उपहार 
सम्मिलित थे। इसके अतिरिक्त रामचन्द्र ने अलाउद्दीन खिलजी को वार्षिक कर 
भी देना स्वीकृत किया । यद्यपि रामचन्द्र परास्त हो गया था, पर उसमें अभी 
स्वतन्त्रता की भावना अ्वशिष्ट थी । जब उसने खिलजी-आ्धिपत्य का जूपझा 
उतार फेंकने के विचार से वाधिक कर देना बन्द कर दिया, तो अलाउद्दीन ने 
अपने सेनापति मलिक काफूर को उसपर आक्रमण करने के लिये भेजा | काफूर 
का सामना करने में रामचन्द्र असमर्थ रहा, और उसे गिरफ्तार करके दिल्ली 
भेज दिया गया । वहां खिलजी सुलतान ने उसका स्वागत किया, और उसे 
'रायराया' की उपाधि से विभूषित किया। अलाउद्दीन रामचन्द्र की शक्ति से 
भलीभांति परिचित था, और इसीलिये उसे भ्रपना अधीनस्थ राजा बनाकर ही 
संतुष्ट हो गया। पर याददों में भ्रपनी स्वतन्त्रता की भावना अभी तक भी विद्यमान 
थी । इसलिये रामचन्द्र के बाद उसके पुत्र शंकर ने खिलजी के विरुद्ध विद्रोह 
किया । एक बार फिर मलिक काफूर देवगिरि पर आक्रमण करने के लिये गया, 
और उससे लड़ते-लड़ते १३१२ ईस्बी में शंकर ने वीरगति प्राप्त की । १३१६ 
में जब अलाउद्दीन की मृत्यु हुई, तो रामचन्द्र के जामाता हरपाल के नेतृत्व में 
यादवों ने एक बार फिर स्वतन्त्र होने का प्रयत्न किया, पर उसे सफलता नहीं 
मिल सकी । उसे गिरफ्तार कर लिया गया, और अपना रोष प्रगट करने के 
लिये सुलतान मुबारक खां ने जीते-जी उसकी खाल खिंचवा दी । 
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इस प्रकार देवगिरि के यादववंश की सत्ता का भ्रन्त हुआ, और यह प्रदेश दिल्‍ली 

के अ्रफगान-सा म्राज्य के अन्तगंत हो गया । 
(६) दक्षिणापथ के अन्य राजवंश 

दक्षिणापथ में चालक्यों की शक्ति के क्षीण होने पर जिन अन्य अनेक राजवंशों 
ने अपने स्वतन्त्र राज्य स्थापित किये, उनमें द्वारसमुद्र के होयसाल, वारंगल के 
काकतीय, कोंकण के शिलाद्वार, बनवासी के कदम्ब और तलकाड के गंगवंश 
उल्लेखनीय हें । पर इनके विषय में अधिक विस्तार के साथ लिख सकता सम्भव 
नहीं है । हम इन राजवंशों के सम्बन्ध में अत्यन्त संक्षिप्त रूप से परिचय देने का 


प्रयत्न करेंगे । 
द्वारसमुद्र का होयसालबंश--देवगिरि के राजवंश के समान द्वारसमुद्र 


का होयसालवंश भी यादवकुल का था। इसीलिये इस वंश के राजाश्रों ने उत्कीर्ग 
लेखों में श्रपने को यादवकुलतिलक' कहा है । होयसालों के राज्य का क्षेत्र वर्तमान 
समय के माइसूर प्रदेश में था, और उनकी राजधानी द्वारसमुद्र थी। शुरू में उनकी 
स्थिति सामन्तराजाओं की थी, जो कभी दक्षिण के चोलों या कल्याणी के चालुक्य- 
राजाओं के आधिपत्य को स्वीकृत करते थे। जब कोई चोलराजा बहुत प्रतापी- 
होता, तो वह होयसालों को अपना वशवर्तोी बना लेता, ओर जब कोई चालुक्य- 
राजा दक्षिण की ओर अपनी शक्ति का प्रसार करने में समर्थ होता, तो वह उन्हें 
अपने अ्रधीन कर लेता । ग्यारहवीं सदी के पूर्वार्ष में होयसालों ने अपना उत्कषष 
शुरू किया, ओर धी रे-धोरे इस राजवंश की शक्ति बहुत अधिक बढ़ गई। १११० 
ईस्वी में विट्टिग विष्णुवर्धन द्वारसमुद्र की राजगह्दी पर आहरूढ़ हुआ । वह एक 
प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी राजा था। उसने अपने राज्य को चालुक्यों की अधीनता 
से मुक्त कर अन्य राज्यों पर आक्रमण भी शुरू किये । सुदूर दक्षिण में चोल, पाण्ड्य 
और मलाबार के क्षेत्र में उसने विजययात्रा की, और अपनी शक्ति को प्रदरशित 
किया। इसमें सन्देह नहीं, कि उसके शासनकाल में होयसाल-राज्य बहुत शक्ति- 
दशाली हो गया था । ११४० में विष्णुवर्धन की मृत्यु हुई । 

विष्णुवर्धन का पौत्र वीर बलल्‍लाल होयसालवंश का सबसे प्रसिद्ध राजा हुम्ना 
है। वह बारहवीं सदी के अन्तिम भाग में द्वारसमुद्र के राज्य का स्त्रामी था । 
इसके समय में कल्याणी के चालुक्यों की शक्ति बहुत क्षीण हो गई थी, और 
दक्षिणापथ में उनका स्थान देवगिरि के यादवों ने ले लिया था | ११८५७ ईस्वी में 
यादवराजा भिललम ने अन्तिम चालुक्य राजा सोमेश्वर चतुर्थ को परास्त कर किस 
प्रकार कल्याणी पर अधिकार कर लिया था, इसका उल्लेख हम इसी अध्याय में 
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पहले कर चुके हैं । अञ्रतः जब वीर बल्‍लाल ने उत्तर की ओर अपनी शक्ति का 
विस्तार शुरू क्या, तो उसका संघर्ष प्रधानतया यादवराजा भिल्लम के साथ ही 
हुआ । वीर बल्‍लाल भिल्‍लम को परास्त करने में समर्थ हुआ, और यादवराजा 
ने रणक्षेत्र में ही वीरगति प्राप्त की । 

पर होयसालों का यह उत्कर्ष देर तक कायम नहीं रह सका। प्रतापी यादव- 
राजा सिघण (१२१०-१२४७) ने अपने पितामह के अपमान झौर पराजय का 
प्रतिशोध करने के लिये होयसालों पर झ्राक्रमण किया, और उनके अनेक प्रदेशों 
का विजय कर लिया । इस समय होयसालराज्य के राजसिहासन पर राजा 
नरसिंह विराजमान था, जो वीर बल्‍लाल का पुत्र था। नरसिह के उत्तराधिकारी 
होयसाल राजाओं का इतिहास श्रन्धकार में है। देवगिरि के यादवों के समान 
होयसालों की स्वतन्त्र सत्ता का अन्त भी गअ्रलाउद्दीन खिलजी द्वारा हुआ, 
जब कि उसके सेनापति मलिक काफ्र ने दक्षिणी भारत की विजय करते हुए 
द्वारसमद्र पर भी आक्रमण किया और उसे जीत लिया। अफगान सुलतात 
के इस आक्रमण के समय होयसालराज्य का राजा वीर बल्‍लाल तृतीय था। उसे 
कद करके दिल्‍ली ले जाया गया, और उसने ग्लाउद्दीन का वशवर्ती और करद 
होना रवीकार कर लिया | पर जब वह अपने देश को वापस लौटा, तो उसने भी 
ग्रफगान सुलतान का जुआ उतार फेंकने का प्रयत्न किया, पर इंस काये में वह 
सफल नहीं हो सका । 

वारंगल के काकतीय--अआ्राधुनिक समय के हैदराबाद राज्य के पूर्वी भाग 
तेलिज्भराना में काकतीयबंश का शासन था, और उसकी राजधानी वारंगल 
थी। कल्याणी के चालुक्यवंश के उत्तकर्ष-काल में काकतीय-बंश के राजा चालुक्यों 
के सामंत-रूप में अपने राज्य का शासन करते थे । पर जब बारहवीं सदी में 
चालुवयों की शक्ति क्षीण हो गई, तो प्रीोलराज नामक काकतीय राजा ने १११७ 
ईरवी के लगभग चालवय-आधिपत्य का अन्त कर अपने को स्वतन्त्र कर लिया। 
प्रोलराज काकतीयों का प्रथम स्वतन्त्र राजा था। उसके वंशजों में सबसे पराक्रमी 
गणपति था, जिसने ११६६ से १२६१ तक शासन किया। वह एक महान्‌ विजेता 
था, और चोल, देवगिरि, कलिज्भ, कण्टि, गुजरात आदि की विजययात्रायें कर 
उसने अपने पराक्रम का परिचय दिया था । चौदहवीं सदी के प्रारम्भ में जब 
ग्रफगान सुलतान अलाउद्दीन खिलजी का प्रसिद्ध सेनापति मलिक काफ्र दक्षिण- 
विजय के लिये निकला, तो देवगिरि के यादवों और द्वारसमुद्र के होयसालों के समान 
वारंगल के काकतीयों की भी उसने विजय की । 


दक्षिणापथ के विविध राज्य और उनके संघष ९२१ 


कोंकण के शिलाद्वार--इस राजवंश के राजाओं की स्थिति भी पहले सामन्तों 
के सदुश थी। जिस समय दक्षिणापथ में राष्ट्रकूटों की प्रभुता थी, तब (आठवीं- 
नवीं सदियों में) शिलाद्वारों के तीन राज्य उत्तरी क.कण, दक्षिणी कॉोकण और 
कोल्हापुर में विद्यमान थे । इनमें उत्तरी कोंकण का शिलाद्वार-राज्य मुख्य था। 
वर्तमान समय के थाना और कोलावा के जिले उसके अन्तर्गत थे । कोंकण के ये 
शिलाद्वारराजा राष्ट्रकटों के सामन्‍त थे। पर जब दसवीं सदी के अन्तिम भाग में 
चालवयो के उत्कषं के कारण राष्ट्रक॒टों की शवित क्षीण हुई, तो शिलाद्वारों ने 
भी अ्रपनी स्वतन्त्रता की घोषणा कर दी । पर उनकी स्वतन्त्रता देर तक 
कायम नहीं रह सकी । अन्हिलवाड़ा के चाल॒क्यों ने उन्हें अ्रपनी अ्रधीनता मानने 
के लिये विवश किया, और बाद मे देवगिरि के यादवराजा सिघण ने उन्हें 
विजय किया । सिंघण ने न केवल उत्तरी कोंकण को जीता, अपितु कोल्हापुर के 
शिलाद्वारवंश को भी उसने अपने श्रधीन किया । वस्तुतः शिलाद्वारों ने बहुत कम 
समय तक रवतनन्‍त्रतापूवक शासन किया । विविध समय में वे राष्ट्रकूट, चालुक्य 
झ्रौर यादववंश के राजाओं की महत्त्वाकांक्षाओं के शिकार बनते रहे । 

बनवासी के कदस्ब--कदम्बवंश के राज्य की स्थापना चौथी सदी ई० प० में 
हुई थी, जब कि मयर द्वार्मा नामक व्यक्ति ने पत्लवराज्य के विरुद्ध विद्रोह करके 
कर्णाटक के प्रदेश में अपनी स्वतन्त्र सत्ता स्थापित कर ली थी। इस राज्य की 
राजधानी बनवासी थी। वातापी के चालुक्यवंश का उत्कर्ष होने पर कदम्बों 
की शवित क्षीण होनी शुरू हुई, ओर पुलकेशी द्वितीय ने उनकी स्वतन्‍त्र सत्ता 
का अन्त कर दिया। पर सामन्तरूप में कदम्बबंश के राजा चालुक्यों और 
राष्ट्क्टो के शासनकाल में भी कायम रहे । जब दसबी सदी के अन्तिम भाग में 
राष्ट्रकट-साम्राज्य क्षीण हुआ, तो शिलाद्वारों के समान कदम्ब भी स्वतन्त्र हो गये, 
झौर उनके अनेक छोटे-छोटे राज्य कर्णाटक में स्वतन्त्र रूप से विद्यमान रहे । 

तल्काड के गंग--वततंमान माइसूर राज्य के क्षेत्र में चौथी सदी ई० प० में 
दिदिग कोंगरिवर्मा ने गंगराज्य की नींव डाली थी । पांचवीं सदी में हरिवर्मा नामक 
एक प्रतापी राजा गंगवंश में हुआ, जिसने कावेरी नदी के तट पर तलवनपुर 
(तलकाड ) को अपनी राजधानी बनाया । इस वंश के राजा भी पड़ोस के शक्ति- 
दाली राजवंशों (पत्लव, राष्ट्रकूट, चालुवय और चोल ) द्वारा निरन्तर झ्राक्रान्त 
होते रेहे । अनेक बार गंगराज्य की स्थिति सामन्त व अधीनस्थ राज्य की सी हो 
गई, पर अवसर पाकर स्वतन्त्रता स्थापित कर लेने में इस वंश के राजाओं ने कभी 
प्रमाद नहीं किया । 
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उनतालीसवां अध्याय 


सुदर दक्षिण के विविध राज्य 
2 8 (१) पल्‍लव-वंश 


सुदूर दक्षिण के पल्‍लव, चोल, पाण्डय और केरल राज्य भारतीय इतिहास 
की मुख्य धारा से प्रायः पृथक रहे हे। प्राचीन काल में उत्तरी भारत में जो अनेक 
सुविस्तृत साम्राज्य स्थापित हुए, दक्षिण के राज्य उनके अन्तर्गत नहीं हुए। मौयें- 
साम्राज्य के उत्कषं-काल में सुदूर दक्षिण में भी मौर्यों का शासन था, पर अशोक 
ने चोल, पाण्ड्य और केरल की गणना अपने विजित' में न करके प्रत्यन्त' राज्यों 
में की थी। गुप्त-वंश के प्रतापी राजा समुद्रगुप्त ने पललव-राज्य को परास्त कर 
अपने अधीन किया था, पर कुमारी अन्तरीप तक उसका आधिपत्य नहीं हो सका 
था । राजनीतिक इतिहास की दृष्टि से सुदूर दक्षिण के ये राज्य उत्तरी भारत 
से प्राय: पृथक रहे, यद्यपि दक्षिणापथ के राष्ट्रकट ओर चालुक्यराजाञ्ीं ने अ्रनेक 
बार इस क्षेत्र में दूर-दूर तक विजययात्रायें कीं। अनेक प्रतापी चोल-सम्राट 
भी दक्षिणापथ को आक़ान्त कर उत्तरी भारत की सीमा का उल्लंघन करने में 
समर्थ हुए, पर इन अपवादों के कारण यह बात खण्डित नहीं होती, कि सूदूर 
दक्षिण के ये राज्य प्रायः शेष भारत से पृथक ही रहे । इन राज्यों के निवासी 
भाषा, नसल आदि की दृष्टि से भी उत्तरी भारत के आर्यों से पृथक थे। इनमें 
द्रविड़ जाति का निवास हैं, जिसकी भाषा आर्यो की संस्कृत व प्राकत भाषा से 
कोई सम्बन्ध नहीं रखती । ये द्रविड़ लोग दक्षिणी भारत के मूल निवासी थे, या 
भ्रार्यों के समान उत्तर-पश्चिम की ओर से इस देश में प्रविष्ट हुए थे, यह बात 
विवादग्ररत है । इतना स्पष्ट है, कि बहुत प्राचीन समय से उत्तरी भारत के आरयों 
ने भी सुदूर दक्षिण में अपना प्रसार प्रारम्भ कर दिया था, और वहां बसे हुए 
द्रविड़ लोग उनकी सभ्यता, धर्म और संस्कृति से प्रभावित होने लग गये थे । यही 
कारण है, कि दक्षिणी भारत के इन राज्यों की जनता धर्म और संस्कृति की 
दृष्टि से उत्तरी भारत के आये-निवासियों से बहुत भिन्न नहीं थी । 
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पलल्व-बंश--पल्लव-बंश के राजाओं का मूल कहां से हुआ, इस प्रदइन को 
लेकर ऐतिहासिकों ने बहुत तर्क-वितर्क किया हैँ । किसी समय इनके विषय में 
यह मत प्रतिपादित किया गया था, कि पल्‍लव लोग पल्हव या पाथियन थे, जिन्होंने 
शकों के कुछ समय बाद भारत में प्रवेश कर उत्तर-पश्चिमी क्षेत्र में अपने स्वतन्त्र 
राज्य स्थापित किये थे । प्रसिद्ध शक-राजा रुद्रदामा का एक अमात्य सौराष्ट् 
पर शासन करने के लिये नियुक्त था, जिसका नाम सुविशाख था । यह जाति से 
पल्हव या पाथियन था । सम्भवतः इसी प्रकार के पल्हव अश्रमात्य सातवाहन- 
सम्राटों की ओर से भी नियत किये जाते थे, और उन्हीं में से किसी ने दक्षिण के 
पलल्‍लव-राज्य की स्थापना की थी । जब सातवाहन-साम्राज्य की शक्ति क्षीण हो 
गई, तो सुदूर दक्षिण का शासन करने के लिये नियुक्त पल्‍लव अमात्य स्वतंत्र 
हो गया, और इस प्रकार पृथक पल्‍लव-वंश का प्रारम्भ हुआ । पर यह मत केवल 
कल्पना पर आश्वित है, और इसके पक्ष में केवल यही युक्ति दी जा सकती हैं, 
कि पल्‍लव और पल्हव शब्दों में समता हैं। पर अब ऐतिहासिक लोग इस मत 
का समर्थन नही करते, और वे पल्‍लवों का पल्हवों या पाथियनों से कोई सम्बन्ध 
नहीं मानते । काशीप्रसाद जायसवाल के अनुसार पलल्‍लव लोग ब्राह्मण थे, 
क्योंकि वे अपने को द्रोणाचार्य और अश्वत्थामा का वंशज मानते थे । पर एक 
उत्कीर्ण लेख में पल्‍लवों को क्षत्रिय भी कहा गया है। ऐसा प्रतीत होता है, कि 
पललव लोगों ने गृण-कमं द्वारा क्षत्रिय पद को प्राप्त किया था, ओर प्राचीन भारत 
में वर्ण का इस प्रकार परिवर्तित हो जाना कोई असाधारण बात नहीं थी । 

इतना निश्चित है, कि पल्‍लव-राज्य की स्थापना उस समय हुई, जब 
सातवाहन-सा म्राज्य खण्ड-खण्ड हो गया था, इस वंश द्वारा शासित प्रदेश पहले 
सातवाहनों की अधीनता में थे । यह माना जा सकता है, कि पल्‍लव-राज्य का 
संस्थापक पहले सातवाहनों द्वारा नियुक्त प्रान्तीय शासक मात्र था, जिसने श्रपने 
ग्रधिपति की निबलता से लाभ उठाकर अपने को स्वतन्त्र कर लिया था। पल्‍लव- 
वंश की सत्ता का संस्थापक यह पुरुष सम्भवतः बप्पदेव था। कांचीपुरम्‌ में 
उपलब्ध हुए दो ताम्रपत्रों से इस वंश के प्रारम्भिक इतिहास के विषय में अनेक 
महत्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हैं । इन ताम्नपत्रों पर 'स्कन्दवर्मा नाम के एक राजा के 
दानपत्रों को उत्कीर्ण किया गया हैं, जिसे एक लेख में युवमहाराज' और दूसरे 
में धम्ममहाराजाधिराज' कहा गया हैं । इससे सूचित होता है, कि एक दानपत्र 
उसने तब उत्की्ण करवाया था, जब कि वह युवराज था, और दूसरा उस समय 
जब कि वह महाराजाधिराज बन गया था। उसने अग्निष्टोम, वाजपेय और 
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प्रश्वमेध-यज्ञों का अनुष्ठान कर अ्रपनी शक्ति का उत्कर्ष किया, श्ौर तुंगभद्रा 
व कृष्णा नदियों द्वारा सिचित प्रदेश में शासन करते हुए कांची को अपनी 
राजधानी बनाया । 

गुप्त-सम्राट समुद्रगुप्त ने दक्षिणी भारत में विजययात्रा करते हुए पल्‍्लव- 
राज विष्णुगोप को भी आत्मसमर्पण के लिये विवश किया था । समुद्रगुप्त की 
यह विजय-यात्रा चौथी सदी के मध्य भाग में हुई थी । कठिनाई यह हैँ, कि पल्‍लवों 
के प्रारम्भिक इतिहास को जानने के लिये उत्की्ण लेखों के अतिरिक्त अन्य कोई 
साधन हमारे पास नहीं हैँ । इन लेखों में पललव-वंश के राजाओं के अपने शासन- 
काल की तिथियां तो दी हुई हे, पर इन राजाओं में कौन पहले हुआ और कौन 
पीछे, यह निर्धारित करना सम्भव नहीं है | पल्‍लवों के प्राचीन राजाओ्रों के 
नाम तो हमें उनके दानपत्रों द्वारा ज्ञात हे, पर पौरवषय को भली भांति 
निश्चित कर उनके क्रमिक इतिहास का पुनरुद्धार करने में श्रभी तक ऐतिहासिकों 
को विशेष सफलत। नहीं मिली हें । 

महेद्रदर्मा-छठी सदी से पललवों का इतिहास अधिक स्पष्ट-हो जाता है । 
इस सदी के अ्रन्तिम भाग में सिहविष्णु नाम के राजा ने दूर-दूर तक विजययात्रायें 
कर अपनी शक्ति का उत्कर्ष किया। दक्षिण दिशा में आक्रमण कर उसने चोल 
औ्रौर पाण्ड्य राज्यों को जीत लिया । प्रसिद्ध चालुक्य-सम्राट्‌ पुलकेशी द्वितीय 
के समय में पल्‍लववंश का राजा महेन्द्रवर्मा प्रथम था, जो सातवीं सदी के शुरू 
में हुआ था। पुलकेशी द्वितीय महान्‌ विजेता था, और उसने नर्मदा नदी के दक्षिण 
में अपने विशाल साम्राज्य का विस्तार किया था, पल्‍लवराज महेन्द्रवर्मा के 
साथ उसके अनेक युद्ध हुए, जिनमें पुलकेशी द्वितीय विजयी हुआ । कसक्कुडी- 
ताम्रपत्रों से ज्ञात होता है, कि किसी युद्ध में महेन्द्रवर्मा ने भी पुलकेशी को 
परास्त किया था । पर इसमें सन्देह नहीं, कि चालुक्य-सम्राट पल्‍लवों को परास्त 
कर उनके भ्नेक प्रदेशों को स्थिर रूप से अपनी अ्रधीनता में लाने में समर्थ हुआ 
था । वेड्ि को पल्‍लवों से जीतकर पुलकेशी द्वितीय ने अपने छोटे भाई कुब्ज 
विष्णुवर्धन को वहां का शासक नियत किया था, और इस प्रदेश के चालुक्य 
शासक ही झागे चलकर वेज्धि के पूर्वी चालुब्य” नाम से विख्यात हुए | पुलकेशी 
द्वितीय द्वारा परास्त होने पर भी महेन्द्रवर्मा काञ्ची में अपनी स्वतन्त्र सत्ता को 
कायम रखने में समर्थ रहा। पल्‍लव-वबंश के इतिहास में इस राजा का बहुत अधिक 
महत्त्व है । उसने ब्रह्मा, विष्णु और शिव के बहुत से मन्दिर अ्रपने राज्य में बन 
वाये, और “चेत्यकारि' का विरुद धारण किया । वह कविता और साहित्य का 
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भी प्रेमी था। मत्तविलासप्रहसन' नामक उसकी रचना उप्रकी काग्यप्रियता। 
की परिचायक हे । 

नरसिहवर्मा प्रथम--महेन्द्रवर्मा के बाद उसका पुत्र नरसिहवर्मा प्रथम 
काञ्ची के राजसिहासन पर आरूढ़ हुआ।। वह इस वंश का सबसे अधिक दक्ति- 
दाली राजा था। उसने पल्‍लवों की सेनन्‍्यशक्ति को पुन: संगठित कर उत्तर दिशा 
में विजययात्रा प्रारम्भ की, और चालुक्यराज पुलकेशी द्वितीय को परास्त कर 
वातापी पर कब्जा कर लिया । नरसिह॒वर्मा की सेना के साथ यूद्ध करते हुए ही 
पुलकेशी ने वीरगति प्राप्त की। प्रतापी चालक्यों को परास्त कर उनकी राजधानी 
वातापी को जीत लेना नरसिहवर्मा के जीवन की सबसे गौरवमय घटना हैं। 
इसीलिये उसने वातापीकोण्ड' का विरुद भी अपने नाम के साथ जोड़ लिया । 
सिहलद्वीप पर आक्रमण करके नरसिहवर्मा ने अपनी नौसेना की शक्ति का भी 
परिचय दिया । सिहल के राजसिहासन पर किसका अधिकार हो, इस प्रश्न को 
लेकर वहां गृहकलह चल रहा था। राजपद के अन्यतम उम्मीदवार मातवम्भ 
ने नरसिहवर्मा की शरण ली, ओर उसकी सहायता,के लिये पल्‍लव राज ने दो बार 
नौसेना द्वारा सिहल पर आक्रमण किया। नरसिह॒वर्मा का एक विरुद महामल्ल' 
भी था, इसी को लेकर उसने महामल्लपुरम्‌ नामक एक नये नगर की स्थापना 
की, इस नगर में उसने अभ्रनेक विशाल मन्दिरों का निर्माण कराया, जिनमें से धर्म- 
राजरथ-मन्दिर अरब तक भी विद्यमान है, ओर उत्तके गोरव व महत्ता का साक्षो है । 

भारत का पयेटन करते हुए चीनी यात्री ह्य एनत्सांग पल्‍लव-राज्य में भी 
गया था, और इस प्रदेश को उसने रत्नों का आकर' लिखा है। इस प्रतिद्ध चीतो 
यात्री के अनुसार काञ्ची में १०० संधाराम थे, जिनमें १००० भिश्रु निवास 
करते थे । बौद्ध-विहारों के अतिरिक्त अन्य धर्मों के भी ८० मन्दिर व बहुत से 
चेत्य वहां थे । 

परमेश्वरवर्सा--नरसिंहवर्मा के बाद उसका पुत्र महेन्द्रवर्मा द्वितीय और 
फिर उसका पौत्र परमेश्वरवर्मा पल्‍लवराज्य के स्वामी बने । परमेदव रवर्मा 
का समकालीन चालुक्यराजा विक्रमादित्य प्रथम था, जो पुलकेशी द्वितीय के 
समान ही वीर ओर विजेता था। विक्रमादित्य ने न केवल वातापी को पल्लबों 
की श्रधीनता से मुक्त किया, अपितु परमेश्वरवर्मा को युद्ध में बुरी तरह से परा- 
स्‍त कर काञ्ची पर भी अपना अधिकार कर लिया । पर जिस प्रकार पलल्‍लव 
लोग वातापी पर स्थायीरूप से शासन नहीं कर सके थे, वेसे ही चालुक्य भी काञझ्ची 
को देर तक अपनी अ्रधीनता में नहों रख सके । शीक्र ही परमेश्व रवर्मा ने श्रपनी 
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सन्यशवित को पुन: संगठित कर लिया, और पेरुवडनंल्लुर के युद्ध में चालक्यराज 
विक्रमादित्य से श्रपनी पहली पराजय का बदला लिया । 

नर्रासहवर्मा द्वितीय--परमेद्वरवर्मा के प्रताप और पराक्रम से पल्‍लवों 
की शक्ति इतनी बढ़ गई थी, कि जब सातवीं सदी के भ्रन्त में उसकी मृत्य्‌ के बाद 
नरसिंहवर्मा द्वितीय काञ्ची के राजसिहासन पर आरूढ़ हुआ, तो उसे किसी 
बड़े युद्ध में जुझने की आवश्यकता नहीं हुईं। नरसिह॒वर्मा द्वितीय का शासन-काल 
शांति और व्यवस्था का काल था, और इसीलिये वह अपनी शक्ति को निश्चिन्तता 
पूर्वक मन्दिरों के निर्माण में लगा सका। काठड्ची (काञ्जीवरम्‌ ) कैलाशनाथ 
भ्रौर ऐरावतेश्वर के विशाल मन्दिर और महावलिपुर के अनेक प्रसिद्ध मन्दिर 
राजा नरसिंहवर्मा द्वितीय के ही बनवाये हुए हूं । 

नन्दिवर्मा--न रसिहवर्मा का उत्तराधिकारी परमेद्वरवर्मा द्वितीय था। उसके 
शासनकाल में भी पललव-राज्य में शांति और व्यवस्थाकायम रही । पर 
आठवीं सदी के प्रथम चरण में जब उसकी मृत्यु हो गई, तो काञऊची के रजसिहा- 
सन के लिये अनेक राजकुमारों में गृहकलह प्रारम्भ हुआ, जिसमें नन्दिवर्मा सफल 
हुआ । गृहकलह के काल में वातापी के चालुक्यराजाओं ने फिर पललवराज्य 
पर आक्रमण किया, और उसे जीतकर अपने अ्रधीन कर लिया। पल्‍लबों को 
परास्त कर काञची पर अपना आधिपत्य स्थापित करनेवाले इस वीर चालुक्य- 
राजा का नाम विक्रमादित्य द्वितीय था। नन्दिवर्मा ने पल्‍लवों की सैन्यशक्ति को 
पुनः: संगठित किया, और काज्ची को चालृक्योंकी अ्रधीनता से मुक्त किया । 
निःसन्देह, नन्दिवर्मा बहुत वीर और महत्त्वाकांक्षी राजा था। वह कंवल पल्‍लवों 
की स्वतन्त्र सत्ता स्थापित करके ही संतुष्ट नहीं हो गया, अ्रपितु दक्षिण दिशा में 
विजय-यात्रायें करके चोल और पाण्डय देशों में उसने अपनी शक्ति का भी 
परिचय दिया । 

पललवब-शक्ति का अन्त--इसमें सन्देह नहीं, कि नन्दिवर्मा पलल्‍लवराज्य की 
दक्ति को पुनः स्थापित करने में समर्थ हुआ था, पर उसका कार्य देर तक स्थिर 
नहीं रह सका । उधर दक्षिणापथ में इस समय चाल्‌क्यों का अन्त होकर राष्ट्रकूटों 
की सत्ता स्थापित हो गई थी । ये राष्ट्रकूट-राजा बड़े प्रतापी और महत्त्वाकांक्षी 
थे, और उत्तर व दक्षिण दोनों दिशाओं में अपने साम्राज्य का विस्तार करने में 
प्रयत्नशील थे। इनके सुप्रसिद्ध राजा गोविन्द तृतीय ने दक्षिण की विजय करते 
हुए काञझची पर भी आक्रमण किया, श्रौर नवीं सदी के प्रथम चरण में पल्‍लवबों 
को ब्री तरह से परास्त किया । 
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पललवों को न केवल उत्तर की ओर से किये जानेवाले राष्ट्रकट झ्राक्रमणों 
का ही सामना करना था, अपितु चोल-राज्य के राजा भी अपनी शक्ति का 
विस्तार करने क प्रयत्न में इस समय उत्तर की ओर आक्रमण करने में तत्पर थे । 
चक्की के इन दो पाटों के बीच में आकर पलल्‍लव राज्य के लिये अपनी स्वतन्त्र 
सत्ता को कायम रख सकना सम्भव नही रहा । नवी सदी के अन्त में (८६५ ई० 
प्‌० के लगभग) चोलराजा आदित्य प्रथम ने श्रन्तिम पल्‍लवराजा अपराजित 
बर्मा को पराजित कर काञची पर कब्जा कर लिया, और इस प्रकार पल्‍लव- 
राजवंश की स्वतन्त्र सत्ता का सदा के लिये अ्रन्त कर दिया । 


() ( रैं/ चोल-सा म्राज्य 


वर्तमान समय के तंजोर, त्रिचनापली और पुदुकोट्टा के प्रदेशों में प्राचीन 
समय में 'चोलमण्डल' का राज्य था, जिसका क्षेत्र उसके राजा की शवित के अनु- 
सार घटता-बढ़ता रहता था। इस राज्य की कोई एक राजधानी नहीं थी । भिन्न- 
भिन्न समयों में उरगपुर (वर्तमान उरंयूर, त्रिचनापली के पास), तंजोर और 
गंगैकोण्ड-चोलपुरम्‌ (पुहार) को राजधानी बनाकर इसके विविध राजाश्रों 
ने शासन किया। चोलमण्डल के प्राचीन इतिहास के विषय में स्पष्ट रूप से 
ज्ञात नहों हें। पललव-बंश के राजा उसपर बहुधा आक्रमण करते रहते थे, और 
उसे अपने राज्यविस्तार का उपयुकत क्षेत्र मानते थे। वातापी के चालुक्यराजा 
भी दक्षिण दिशा में विजययात्रा करते हुए उसे आ्राक्रान्त करते रहे । यही कारण 
है, कि नवीं सदी के मध्य भाग तक चोलमण्डल के इतिहास का विशेष महत्त्व 
नहीं हैं, भौर वहां कोई ऐसा प्रतापी राजा नहीं हुआ, जो कि अपने राज्य के 
उत्कर्ष में विशेषरूप से समर्थ हुआ हो । 

विजयारूय--चोलमण्डल की शक्ति का उत्कष॑ राजा विजयालय द्वारा हुश्रा, 
जो कि ८६४ ईस्वी के लगभग राजसिहासन पर ग्रारूढ़ हुआ था । उससे पूर्व 
चोलों की स्थिति पललव-वबंश के सामन्तों के सदृश थी। पर विजयालय ने 
पतलवों की अधीनता से चोलमण्डल को मुक्त किया, और स्वतन्त्रतापूर्वक शासन 
करना शुरू किया । उसकी राजधानी तंजोर थी । 

आदित्य--८८० ईस्वी के लगभग विजयालय का पुत्र आदित्य चोलमण्डल 
का स्वामी बना | उसने पल्‍लव-राजा अपराजितवर्मा को परास्त कर ८६५ ई० 
के लगभग काञ्ची पर कब्जा कर लिया, और सम्पूर्ण पल्‍लव-राज्य को अपनी 
झधीनता में ले लिया । पललवबों की पराजय के कारण आदित्य के चोल-राज्य की 
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उत्तरी सीमा दक्षिणापथपति राष्ट्रकटों के राज्य की सीमा के साथ आ लगी । 
तलकाड के गंग-राज्य पर आक्रमण कर आदित्य ने उसे भी जीत लिया, और 
गंग-वंश के राजा को श्रपना सामन्त बनाया । 

परान्तक प्रथम (९०७-९४९)--आरदित्य की मृत्यु के बाद उसका पुत्र 
परान्तक चोल-राज्य का स्वामी बना | उसने दक्षिण की ओर आक्रमण कर पाण्ड्य 
राज्य को जीत लिया, और कुमारी अन्तरीप तक अपनी शक्ति का विस्तार किया। 
वह समुद्र पार कर सिहलद्वीप (लंका) को भी आक़ान्त करना चाहता था, पर 
इसमें उसे सफलता नहीं हुई । जिस समय परान्तक सुदूर दक्षिण में युद्ध कर रहा 
था, काअची के पल्‍लवकुल ने अपने लुप्त गौरव की पुन: प्रतिष्ठा का प्रयत्न किया, 
पर चोलराज ने उसे बुरी तरह से कुचल डाला, और भविष्य में पल्‍लवों ने फिर 
कभी अपने उत्कर्ष का प्रयत्न नहीं किया । 

यद्यपि परान्तक पल्‍लवों का विनाश करने में सफल हुआ, पर शीघ्र ही उसे 
एक नये शत्रु का सामना करना पड़ा । मान्यखेट का राष्ट्रकूट-राज्य चोलराज्य 
के उत्तर में स्थित था, और वहां के राजा चोलों की बढ़ती हुई शक्ति से बहुत 
चिन्तित थे । राष्ट्रकूटराजा कृष्ण तृतीय (६४०-६६८) ने दक्षिण से इस नये 
शत्रु का मुकाबला करने के लिये विजय-यात्रा प्रारम्भ को, और काञ्ची को एक 
बार फिर राष्ट्रकूट-साम्राज्य के अन्तर्गत किया । पर कृष्ण तृतीय केवल काज्ची 
की विजय से ही संतुष्ट नहीं हुआ । उसने दक्षिण दिशा में और शआ्रागे बढ़कर तंजोर 
पर भी आक्रमण किया, जो इस समय चोलराज्य की राजधानी था । तंजोर को 
जीतकर उसने तंजजयुकोण्ड' की उपाधि धारण की, और कुछ समय के लिये 
चोलराज्य की स्वतन्त्र सत्ता का श्रन्त कर किया। चोलराज परान्तक के पुत्र 
राजादित्य ने राष्ट्रकूटों से युद्ध करते हुए ही वीरगति प्राप्त की । राष्ट्रकूटों के 
उत्कर्ष के कारण दसवीं सदी के मध्य भाग में चोलों की शक्ति बहुत मन्द पड़ गई 
थी । यही कारण है, कि परान्तक प्रथम के पश्चात्‌ जिन श्रनेक राजाओं ने दसवीं 
सदी के अ्रन्त तक तंजोर का शासन किया, उनकी स्थिति स्थानीय राजाओं के 
सद॒ृश थी । 

राजराज प्रथम---पर चोलराज्य की यह दुर्देशा देर तक कायम नहीं रही । 
६८५ ईस्वी में इस राज्य का स्वामी राजराज प्रथम बना, जो बहुत ही प्रतापी 
झोर महत्त्वाकांक्षी था। इस समय तक दक्षिणापथ में राष्ट्रकटों की शक्ति क्षीण 
हो चुकी थी, और उनका अन्त कर चालुक्य-वंश ने कल्याणी को राजधानी बना- 
कर झपनी शक्ति स्थापित कर ली थी । दक्षिणापथ में राज-परिवतंन के कारण 
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जी स्थिति उत्पन्न हो गई थी, राजराज प्रथम ने उससे पूरा लाभ उठाया, और 
अपने राज्य का विस्तार शुरू किया। सबसे पूर्व उसने चोलमण्डल के दक्षिण में 
स्थित पाण्डय और केरल-राज्यों पर आक्रमण किये, और उन्हें जीतकर कन्या- 
कुमारी तक अपने राज्य को विस्तृत कर लिया । समुद्र पार कर उसने सिहल- 
ढ्वीप में भी विजय-यात्रा की, और उसके उत्तरी प्रदेश को भी अपने राज्य में 
शामिल किया । पदिचम दिशा में उसने द्वारसमुद्र के होयसाल-राज्य की विजय 
की, और उसके राजा को अपना सामनन्‍्त बनाया । पाण्डय, केरल और द्वारसमुद्र 
को जीत लेने के बाद राजराज प्रथम ने उत्तर दिशा में आक्रमण किया, जहां अब 
चालक्यराजा सत्याश्रय (६६७-१००८) का शासन था । सत्याश्रय को परास्त 
कर कुछ समय के लिये राजराज ने कल्याणी पर भी कव्जा किया, पर दक्षिणापथ 
को स्थायी रूप से अपने आधिपत्य में रखने का यत्न उसने नहों किया । दक्षिणा- 
पथ पर चोलराज का यह आक्रमण एक विजय-यात्रा के अ्रतिरिक्त अन्य कुछ 
नहीं था। इसीलिये राजराज के वापस लोट जान पर सत्याश्रय ने दक्षिणापथ 
पर फिर अधिकार कर लिया। कल्याणी की विजय के बाद राजराज प्रथम 
ने वेड्ि के पूर्वी चालुक्यराज्य पर चढ़ाई की, और चालुक्यराज शक्तिवर्मा 
के साथ उसके श्नेक युद्ध हुए । शक्तिवर्मा के उत्तराधिकारी विमलादित्य 
(१०११-१०१८) ने राजराज के आक्रमणों से परेशान होकर उसकी अधीनता 
स्वीकृत कर ली, और चोलराज ने भी अपनी पुत्री का विवाह विमलादित्य के 
साथ करके उसे अपना सम्बन्धी व परम सहायक बना लिया। 

नौसेना की दृष्टि से भी राजराज प्रथम बहुत शक्तिशाली था । समुद्र पार 
कर जिस प्रकार उसने सिहलद्वीप पर आक्रमण किया था, वेसे ही उसने लक्कदीब 
झौर मालदीव नामक द्वीपों की भी विजय की । इसमें सन्देह नहीं, कि राजराज 
प्रथम एक अत्यन्त प्रतापी राजा था, और उसके नेतृत्व में चोलराज्य ने बहुत 
भ्रधिक उन्नति की । तंजोर में विद्यमान राजराजेश्वर शिवमन्दिर उसके बभव का 
सर्वोत्कृष्ट स्मारक है, और उसकी दीवार पर उत्कीण्ण प्रशस्ति ही उसके इतिहास 
का परिचय प्राप्त करने का मुख्य साधन है । ६८५ से १०१२ ईस्वी तक राजराज 
प्रथम ने शासन किया, और इस काल में चोलराज्य की बहुत उन्नति की । 

राजेन्द्र त्रथम (१०१२-१०४४)--चोलमण्डल का सबसे प्रतापी राजा 
राजेन्द्र प्रथम था, और उसके शासनकाल में चोलराज्य उन्नति की चरम सीमा 
की पहुंच गया था। सिहलद्वीप पर आक्रमण कर उसे श्रविकल रूप से अपसे 
झधीन किया, श्रौर सम्पूर्ण सिहल को चोल-साम्नाज्य में सम्मिलित कर लिया । 
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पाण्डय और केरल राज्यों पर उसने चोलों के आधिपत्य को भ्रौर श्रधिक दृढ़ 
किया, और उनका शासन करने के लिये अपने पुत्र जटावर्मा को नियत किया । 
इस प्रकार सुदूर दक्षिण के सब प्रदेशों को पूर्ण रूप से अपने शासन में लाकर 
राजन्द्र ने दक्षिणापथ की ओर दृष्टि फेरी, और कल्याणी के चालुक्यों के साथ युद्ध 
शुरू किये । कल्याणी के राजसिहासन पर इस समय जयसिंह जगदेकमल्ल आरूढ़ 
था। उसे अनेक बार चोलसेनाओ्रों द्वारा परास्त होना पड़ा। वेड्ि के चालक्य-राजा 
इस समय चोलों के निकट सम्बन्धी,व परम सहायक थे, भ्रत: उनके साथ युद्ध करने 
की राजेन्द्र को कोई आवश्यकता नहीं हुई | वे चोल-सम्राट को अपना अधिपति 
स्वीकृत करते थे । दक्षिणापथ के चालुक्यराजा जयसिह को परास्त करने 
के बाद अ्रब राजेन्द्र ने उत्तरी भारत पर हमला किया, और विजय-यात्रा करते- 
करते गंगा नदी के तट तक पहुंच गया । उत्तरी भारत की विजय-यात्रा में जिन 
देशों को राजेन्द्र ने आक्रान्त किया, उनमें कलिज्भ, दक्षिण कोशल, दण्डभुक्ति 
(बालासोर और मिदनापुर ), राढ, पूर्वी बंगाल और गौड़ के नाम विशेषरूप से 
उल्लेखनीय हैं । उत्तर-पूर्वी भारत में इस समय पालवंशी राजा महीपाल का 
शासन था। राजेन्द्र ने उसे परास्त किया, श्र गंगा के तट पर पहुंचकर 'गंगेकोण्ड' 
की उपाधि धारण की । पर उत्तरी भारत में स्थिर रूप से शासन करने का प्रयत्न 
राजेन्द्र ने नहीं किया | स्थल में अपने साम्राज्य का विस्तार कर चोलराज 
राजेन्द्र ने समुद्र-पार भी अनेक झाक्रमण किये, और पेगू (बरमा में) के राज्य 
को जीत लिया। निःसन्देह राजेन्द्र प्रथम भ्रनुपम बीर और विजेता था। उसको 
शक्ति केवल स्थल में ही प्रगट नही हुई, नौसेना द्वारा उसने समुद्र-पार भी विजय- 
यात्रा की । 
गंगेकोण्ड चोलपुरम' नामक नगरी की स्थापना कर राजेन्द्र ने उसे अपनी: 
राजधानी बनाया, और उसे अनेक मन्दिरों व एक विशाल सरोवर द्वारा विभूषित 
किया । 
राजाधिशज ( १०४४-१०५२)--राजेन्द्र प्रथम की मृत्यु के भ्रनन्तर उसका 
पुत्र राजाधिराज चोल-साम्राज्य का स्वामी बना । उसकी शक्ति का उपयोग 
प्रधानतया उन विद्रोहों को शांत करने में हुआ, जो उसके .विज्ञाल साम्राज्य 
में समय-समय पर होते रहते थे । विशेषतया पाण्डय, केरल और ,सिंहल के राज्यों 
ने राजाधिराज के शासनकाल में स्वतन्त्र होने का प्रयत्न किया, पर चोलराज 
ने उन्हें बुरी तरह से ऋुच्नल डाला । सुद्दर दक्षिण क्रे प्लद्केशों में श्रपने शासन को 
सुव्यबस्थ्रित रूप से स्थाफ़ित क्र राजाप्लिसज त्रे कल्याणी के चालुक्य-दाज्य के 
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साथ संघर्ष शुरू किया | पर इन युद्धों में उसे सफलता नहीं हुई, और चालुक्यों 
के साथ युद्ध करते हुए रणक्षेत्र में ही उसकी मृत्यु हुई । 

राजेन्द्र द्वितीय ( १०५२-१०६३ )--राजाघिराज की मृत्यु के बाद उसके 
छोटे भाई राजेन्द्र द्वितीय ने रणक्षेत्र में ही चोलों के राजमुकुट को अपने सिर पर 
धारण कर लिया, और चालुक्यराज सोमेश्वर प्रथम आहवमल्ल के साथ संघर्ष 
को जारी रखा । इन युद्धों में किसकी विजय हुई, यह निश्चित कर सकना सम्भव 
नहीं है, क्योंकि सोमेश्वर और राजेन्द्र द्वितीय द्वोनों ने ही अपनी प्रशस्तियों में 
अपनी विजयों का उल्लेख किया है। सम्भवतः इन युद्धों में न चालुक्यराजा 
चोलों को परास्त कर सका, श्रौर न राजेन्द्र द्वितीय चालुक्यों को । 

बीर राजेन्द्र ( १०६३-१०७० )--राजेन्द्र द्वितीय के बाद उसका छोटा 
भाई वीर राजेन्द्र चोल-साम्राज्य का स्वामी बना। उसके शासनकाल में भी 
चालुक्यों के साथ निरन्तर युद्ध होते रहे । वीर राजेन्द्र के शासत-काल में चालक्यों 
प्रौर चोलों के संघषं में चोलों को सफलता मिली, और उसने तुंगभद्रा और 
कृष्णा नदियों के संगर्मा पर चालुक्यराज सोमेश्वर प्रथम को परास्त किया । 

अधिराजेन्द्र ( १०७० )--बीर राजन्द्र के बाद उसका पुत्र अधिराजेन्द्र 
राजा बना । पर वह चोल-साम्लाज्य की शक्ित को श्रक्षुण्ण रखने में असमर्थ रहा । 
उसके शासन-काल में सवंत्र विद्रोह शुरू हो गये, और इन्हीं के विरुद्ध संघर्ष करते 
हुए अपने राज्य के पहले साल में ही उसकी मृत्यु हो गई । 

कुलोत्तंग ( १०७०-११२२ )--अधिराजेन्द्र के कोई सन्तान नहीं थी । इस 
दशा में चोल-राज्य के राजसिहासन पर वेड्ि का चालुक्यराजा राजेन्द्र कुलो- 
त्तुड़ श्रारूढ़ हुआ, जो चोल-राजकुमारी का पुत्र था। कुलोत्तुंग ने चोल-साम्राज्य 
में व्यवस्था स्थापित रखने के कार्य में भ्रदभुत पराक्रम प्रदर्शित किया । पर इस 
समय अनेक राजवंश प्रबल होने शुरू हो गये थे, और उनके साथ निरन्तर संघर्ष 
करते रहने के कारण चोलराजा की शक्ति क्षीण होनी प्रारम्भ हो गई थी | पर 
कुलोत्तड़ के शासनकाल में चोल-राज्य की शक्ति बहुत कुछ कायम रही, यद्यपि 
'इसके लिये उसे निरन्तर युद्धों में व्यापृत रहना पड़ा । 

खोल-राज्य का अन्त--कुलोत्तुड़ के उत्तराधिकारी निबंल थे । वे भ्रपने 
राज्य को झ्क्षुण्ण बना रखने में भ्रसमर्थ रहे । सुदूर दक्षिण में पाण्डय, केरल 
झौर सिंहल-राज्यों में विद्रोह की प्रवृत्ति बहुत बढ़ गई, और वे चोलों की अ्रधी- 
नता से मुक्त हो गये। समुद्र-पार के जिन द्वीपों व प्रदेशों पर राजेन्द्र प्रथम द्वारा 
झाधिपत्य स्थापित किया गया था, उन्होंने भी श्रब स्वतन्त्रता प्राप्त कर ली + 
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द्वारसमुद्र के होयसाल भोर इसी प्रकार के भ्रन्य राजवंशों के उत्कर्ष के कारण 
चोल-राज्य श्रब बिलकुल क्षीण हो गया। चोलों के अ्रननेक सामन्‍्त इस समय 
निरन्तर विद्रोह के लिये तत्पर रहते थे, और चोल-राजवंश के अन्तः:पुर व राज- 
दरबार भी षड्यन्त्रों के भ्रड्ढें बने रहते थे। इस स्थिति में चोल-राजाओं की 
स्थिति स्वंथा नगण्य हो गई थी, । 


(३) पाण्डय और केरल 


तामलनाड म जहां आजकल मदुरा और तिनेवली के जिले हैं, वहीं प्राचीन 
समय में पाण्ड्य-राज्य की स्थिति थी। चोलमण्डल के समान पाण्डयराज्य की 
सीमा भी उसके राजा की शक्ति के अनुसार घटती-बढ़ती रही । इस राज्य की 
राजधानी मदुरा थी, जो तामिल संस्कृति और साहित्य का सुप्रसिद्ध केन्द्र था 
पाण्डयराज्य का प्राचीन राजनीतिक इतिहास अन्धकार में है, यद्यपि साहित्य 
द्वारा इस राज्य के कतिपय राजाओं के नाम हमें ज्ञात हे । छठी सदी के अन्तिम 
भाग में कंड्गोन नामक राजा ने पाण्ड्य-राज्य के उत्कष का सूत्रपात्र किया । उसके 
वंश में अरिकेशरी मारवर्मा, कोच्चडयन्‌ रणधीर, मारवर्मा राजसिंह प्रथम 
ओर नेड्न्जेडयन्‌ वरगुण नामक राजा हुए, जिनके शासनकाल में पाण्ड्य-राज्य ने 
अच्छी उन्नति की, और समीप के प्रदेशों को जीतकर अपने राज्य के क्षेत्र को 
विस्तृत भी किया। ये राजा आठवीं सदी में हुए थे। पाण्डय देश के श्रगले राजाग्रों 
में श्रीमार श्रीवललभ बहुत प्रसिद्ध हुआ । उसका शासनकाल लगभग ८१५ से 
८६२ ईस्वी तक था। श्रीमार श्रीवल्लभ ने सिहलद्वीप पर आक्रमण कर उसे अपने 
प्रधीन किया, और फिर चोल, पल्‍लव व गंग राजाओं को परास्त किया । निःसन्देह, 
श्रीवललभ इस राज्य का बहुत प्रतापी राजा था, श्र उसके समय में पाण्डय देश 
एक अच्छा महत्त्वपूर्ण व प्रबल राज्य बन गया था। 
पर पाण्ड्य-राज्य की यह समृद्धि देर तक कायम नहीं रही । दसवीं सदी 
में चोल-राज्य का किस प्रकार उत्कषं हुआ, इसपर हम पिछले प्रकरण में प्रकाश 
डाल चुके हें । चोलराज परान्तक प्रथम (६०७-६४६) ने अ्रपने राज्य का विस्तार 
करते. हुए पाण्डय देश पर आक्रमण किया, श्लौर उसे विजय कर लिया। इस समय 
मदुरा के राजसिहासन पर मारवर्मा राजसिह द्वितीय आरूढ़ था, जो परान्तक 
द्वारा परास्त हो गया, और मदुरा पर चोलराज का अधिकार हो गया । इसी 
उपलक्ष्य में परान्तक ने 'मदुरेकोण्ड' की उपाधि भी धारण की थो । चोलों की इस 
विजय के कारण पाण्डय देश की स्थिति एक सामन्‍्त राज्य के सदुश रह गई, क्योंकि 


९३४ भारत का प्राचीन इतिहास 


बाद के पाण्ड्यराजा प्रतापी चोल-सम्राटों के विरुद्ध विद्रोह कर स्वतन्त्र होने की 
शक्ति नहीं रखते थे। पर इससे यह नहीं समझना चाहिये, कि पाण्डयराजाश्रों 
ने चोलों का जुश्रा उतार फेंकने का कभी प्रयत्न ही नहीं किया । दसवीं सदी के 
मध्य में जब राष्ट्रकटराजा कृष्ण तृतीय ने चोलों को बुरी तरह-से परास्त किया, 
तो पाण्डयराजा ने इस स्थिति से लाभ उठाकर स्वतन्त्र होने का प्रयत्न किया । 
पर जो प्रतापी राष्ट्रकूट-स म्राट्‌ चोलों को जीतने में समर्थ हुआ था, उसने पाण्डय- 
राज्य को भी अपना वशवर्ती बनाया, और उसने अपने पृत्र जटावर्मा को वहां का 
शासन करने के लिये नियत किया । इसके बाद भी अनेक बार पाण्ड्य-राज्य ने 
स्वतन्त्र होने का प्रयत्न किया, पर बारहवीं सदी के अ्रन्त तक उसे सफलता प्राप्त 
नहीं हुई, और उसकी स्थिति अधीनस्थ राज्य के सदृश ही बनी रही । 

बारहवीं सदी के अन्त में जब चोल-राज्य बहुत निर्बेल हो गया, तो पाण्डय 
की अपने उत्कर्ष का अवसर प्राप्त हुआ, और उसके राजा जटावर्मा कुलशेखर 
(११६०-१२१६) ने अपने राज्य को स्व॒तन्त्र कर लिया । एक बार फिर पाण्डय- 
राज्य का उत्कषे-काल प्रारम्भ हुआ, और वह सुदूर दक्षिण की प्रधान राजशक्ति 
बन गया । जटावर्मा कुलशेखर का उत्तराधिकारी मारवर्मा सुन्दर पाण्डय (१२१६- 
१२३८) था। उसने चोल-राज्य पर आक्रमण कर उसे जीत लिया, और तंजोर का 
ध्वंस किया । इस समय पासा पलट गया था, और चोल-राज्य की स्थिति अ्रधीन- 
स्थ सामन्तराज्य की रह गई थी। मारवर्मा के बाद के पाण्ड्य-राजाञओं में जटा- 
वर्मा सुन्दर पाण्डय (१२५१-१२७२) बहुत प्रसिद्ध हुआ । वह चोल-राज्य से 
भी शभ्रागे बढ़ा, और काञडची पर उसका अधिकार हो गया । दक्षिणी भारत के 
होयसाल, काकतीय आदि राजवंशों के अ्रन्य अ्रनेक राज्यों को भी इस प्रतापी राजा 
ने जीतकर शअ्रपने ग्रधीन किया । 

पाण्डय-राज्य के राजनीतिक इतिहास में अन्य कोई एंसी महत्वपूर्ण बात 
नहीं है, जिसका यहां उल्लेख किया जा सके । तेरहवीं सदी इस राज्य के उत्कर्ष की 
सदी थी, और इसके राजा जहां वीर और प्रतापी थे, वहां साथ ही मन्दिरों का 
निर्माण कर श्रपने राज्य के नगरों को विभूषित करने पर भी वे बहुत ध्यान देते 
थे । चौदहवीं सदी के प्रारम्भ भाग में जब दिल्‍ली के सुलतान श्रलाउद्दीन खिलजी 
के प्रतापी सेनापति मलिक काफ्र ने दक्षिणी भारत की विजय-यात्रा की, तो 
उसने मदुरा का भी ध्वंस किया । इसी समय पाण्डयराज्य की स्वतन्त्रता और 
उत्कर्य का शभ्रन्त हुआ । 

वर्तमान समय के मलाबार, कोचीन और ट्रावन्कोर के प्रदेश प्राचीन केरल- 


चालीसवां अध्याय 


मध्यकाल की सभ्यता ओर संस्कृति 


(१) ह्वास का काल 


छठी दताब्दी में गुप्त-साम्राज्य का क्षय हुआ, और बारहवीं सदी के अन्त 
तक उत्तरी भारत के बड़े भाग पर मुसलिम आाक्रान्ता्रों का शासन स्थापित हो 
गया । सातवीं सदी से बारहवीं सदी तक--छ: शताब्दियों को भारत के इतिहास 
का मध्य युग कहा जा सकता हैं| इस युग की मुख्य विशेषतायें निम्नलिखित 
थीं-. 

(१) इन सदियों में भारत में कोई ऐसी राजनीतिक शक्ति नहीं थी, जो 
देश के बड़े भाग पर अपना आधिपत्य स्थापित कर एक ऐसे साम्राज्य की नींव 
डालने में समर्थ होती, जिससे यह देश एक राजनीतिक सूत्र में संगठित रहता । 
राजनीतिक इतिहास की दृष्टि से यह काल अराजकता और भ्व्यवस्था का था । 
झ्राचा्य चाणक्य से प्रेरणा पाकर मौर्य चन्द्रगुष्त ने हिमालय से समुद्रपयेन्त 
सहस्र योजन विस्तीण इस आये भूमि में जिस एक विशाल साम्राज्य की स्थापना 
की थी, और जो गुप्त-सम्नाटों के प्रताप के कारण हिन्दूकुश प्व॑तमाला क॑ पार 
बाल्हीक देश तक भी विस्तृत हो गया था, उसका अब अन्त हो गया था। उसका 
स्थान अब बहुत से ऐसे राजवंशों ने ले लिया था, जिनके राजा निरन्तर आपस में 
लड़ते रहते थे, और जो श्रनेक बार दूर-दूर तक विजययात्रायें करके भी किसी 
स्थिर साम्राज्य की नींव डालने में असमर्थ रहते थे । सातवीं सदी के पूर्वाध में 
स्थानेश्वर और कन्नौज के राजा हषंवर्धन ने उत्तरी भारत में, और चालक्य 
पुलकेशी द्वितीय ने दक्षिणापथ में विशाल साम्राज्यों का निर्माण किया । पर 
उनकी कृति देर तक स्थिर नहीं रही । आ्राठवीं सदी में उत्तरी भारत में पाल, 
गजरप्रतीहार, कर्कोटक आदि राजवंशों ने और दक्षिणी भारत में राष्ट्रकूट, 
पललव, गंग, चोल, चालक्य आदि राजवंशों ने शासन किया । यही दशा नवीं, 
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“दसवीं, ग्यारहवीं और बारहवीं सदियों में रही । यद्यपि इस काल में शासन करने- 

वाले राजवंशों में परिवर्तन होता रहा, पर राजनीतिक दशा में कोई अन्तर नहीं 
आ्राया। कन्नौज में गजरप्रतीहारों का स्थान गहडवालों ने ले लिया, और दक्षिणा- 
पथ में राष्ट्रकूटों का स्थान कल्याणी के चालुक्य ने । पर गुप्त-साम्राज्य के क्षय के 
बाद भारत में जो राजनीतिक अव्यवस्था उत्पन्न हो गई थी, उसमें किसी प्रकार का 
ग्रन्तर नहीं आया । यह स्पष्ट है, कि राजशक्ति की दृष्टि से यह ह्वास का काल 
था। 

(२) प्राचीन बौद्ध-धर्म का स्वरूप इस युग में बहुत परिवर्तित हुआ । मन्त्र- 
शविति और तान्त्रिक क्ियाझ्रों के प्रवेश के कारण बौद्ध-धम के रूप में बहुत परिवर्तन 
झा गया, और वज्मयानी बौद्ध-गुरु मन्त्र-सिद्धियों द्वारा अपने अनुयायियों का 
कल्याण करने के लिये प्रयत्नशील हुए । पौराणिक हिन्दू-धर्म में भी शाक्त (वाम- 
मार्गी) सम्प्रदाय के रूप में एक ऐसे मत का प्रादुर्भाव हुआ, जो वज्भयान से बहुत 
मिलता-जुलता था। बौद्ध और हिन्दू-दोनों धर्मों में वाममार्ग का प्रवेश इस यूग की 
महत्त्वपूर्ण विशेषता हैं। इसके कारण भारत के प्राचीन धर्मों की शक्ति और 
महत्ता में बहुत अन्तर आया, और जीवन को नवस्फूरति, सदाचार भावना व उच्च 
आदश से अनुप्राणित करने का जो कार्य भारत के प्राचीन धर्म किया करते थे, उसका 
स्थान अब उन रहस्यमयी क़्ियाओ्रों ने ले लिया, जिनकी तह तक पहुंच सकना 
सवंसाधारण जनता के लिये सर्वथा श्रसम्भव था। इतना ही नहीं, भारत के 
धमं में इस समय वह शक्ति भी नहीं रह गई, जो किसी समय यवन, शक, पार्थियन 
कुशाण, हण भश्रादि विदेशी जातियों को आत्मसात्‌ करने में समर्थ हुई थी । दसवीं 
सदी के अन्त में जब महमूद गजनवी ने भारत पर आक्रमण किया, और तुक लोग 
भारत में बसने लगे, तो इस देश के शव, वष्णव आदि धर्म उन्हें श्रपना अनुयायी 
बनाने में या उन्हें अपने दायरे में ले सकने में भ्रसमर्थ रहे । बैक्ट्रिया के जिन यवनों 
ने दूसरी सदी ई० पू० में भारत में प्रवेश किया था, सभ्यता व संस्कृति की दृष्टि 
से वे अच्छे उन्नत थे । पर फिर भी उन्होंने भारत के धर्म की दीक्षा ली। मुसलिम 
तुर्कों व अफगानों को आत्मसात्‌ करने के विषय में जो असामथ्यं भारतीयों ने 
प्रदर्शित किया, उसमें इस्लाम की शक्ति जहां कारण थी, वहां भारतीय धर्मों 
का आन्‍न्तरिक ह्वास भी उसके लिये उत्तरदायी था । 

(३) सामाजिक दृष्टि से इस युग में संकीर्णता उत्पन्न हुई | प्राचीन समय 
में भारत का सामाजिक संगठन वर्ण-धर्म के सिद्धान्त पर अ्रवश्य आश्रित था, पर 
उस समय जातिभेद ने उग्र रूप धारण नहीं किया था। मनुष्य अपनी इच्छा के 
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अनुसार शिल्प, व्यवसाय व पेशे का अ्रनुसरण कर सकता था, और कर्म के अनुसार 
ऊंचे या नीचे वर्ण को भी प्राप्त कर सकता था । विविध वर्णो के लोगों में विवाह- 
सम्बन्ध भी निषिद्ध नहीं था, और खान-पान के मामले में भी लोग संकीर्ण विचार 
नहीं रखते थे । पर मध्यकाल में यह स्थिति बदल गई, और जातिभेद उस रूप 
में आ गया, जिसमें कि वह झ्राजकल पाया जाता है। भारतीय समाज के पुराने 
वर्णो, वर्गों, जनों (कबीलों ) और श्रेणियों (व्यवसायी व व्यापारी वर्ग के संगठनों ) 

का जात-पांत के रूप में परिवर्तित हो जाना इस युग की एक अत्यन्त महत्त्ववूर्ण 
विशेषता हैँ । 

(४) यह सच है, कि इस युग में भी भारत में भ्ननेक कवि, दार्श निक, स्मृतिकार 
ओऔर बविज्ञानवेत्ता हुए । पर साहित्य और ज्ञान के क्षेत्र में इस काल के भारतोयों 
ने उस असाधारण प्रतिभा का परिचय नहीं दिया, जो प्राचीन काल के विद्वानों 
ने प्रदर्शित की थी । इस युग के कवि और साहित्यिक वाल्मीकि और कालिदास 
का मुकाबला नहीं कर सकते । उनके काव्य में सौन्दर्य अवश्य है, पर उसका 
प्रधान कारण अलंकार हैं, स्वाभाविकता नहीं । इस युग के दार्शनिक सृष्टि के 
तत्त्वों की गहराई में पहुंचने का उतना प्रयत्न नहीं करते, जितना कि शब्दजाल 
द्वारा बाल की खाल उतारने के लिये करते हे । यही कारण हैं, कि मोर्यों और 
गुप्तों के यूग में भारत में जो असाधारण उन्नति हुई थी, उसकी प्रगति इस समय 
अवरुद्ध हो गई । गणित, ज्योतिष आदि विज्ञानों के क्षेत्र में भी इस युग में कोई 
विशेष उन्नति नहीं हुई । ऐसा प्रतीत होता है, कि गुप्त-युग तक भारत में जो असा- 
धारण जीवन और प्रतिभा थी, वह मध्यकाल में बहुत कुछ मन्द पड़ गई थो, ओर 
भारत का विकास रुक गया था । 

इस यूग में इस देश के विचारक ऐसा मानने लगे थे, कि संसार में सर्वत्र 
ह्वास ही ह्वास दृष्टिगोचर होता है । यह सर्वथा स्वाभाविक है, कि मनृष्य की 
दक्ति और ज्ञान में भी ह्वास हो | एक दश्शन-प्रन्थ में इस सिद्धान्त को बहुत युक्ति- 
पूर्वक प्रतिपादित किया गया है, और यह इस बात का स्पष्ट प्रमाण है, कि वस्तुतः 
इस युग के भारतीयों में क्वास की प्रक्रिया जारी थी । 

पर इस प्रसंग में यह निर्दिष्ट कर देना भी आवश्यक है, कि संसार के श्रन्य 
देशों में भी यह काल भ्रवनति और ह्वास का था। रोमन साम्राज्य के पतन के 
बाद इसी काल में यूरोप में भी सत्र अ्रव्यवस्था और अराजकता छाई हुई थी । 
प्राचीन ग्रीस और रोम में जिस प्रकार अनेक तत्त्ववेत्ताशं ने प्रकति के विभिन्न 
तथ्यों की खोज के लिये चिन्तन किया, इस यूग के यूरोप में उसका सर्वथा श्रभाव 
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था । यूरोप के इतिहास में इस युग को अन्धकार युग” कहा जाता है, जब कि 
पावचात्य संसार की उन्नति एकदम अ्रवरुद्धसी हो गई थी । चीन के इतिहास में 
अपकर्ष का काल दसवीं सदी में शुरू हुआ । शुंग-वंश के बाद वहां भी उसी प्रकार 
की अव्यवस्था और अराजकता उत्पन्न हुई, जेसी कि भारत और पाइचात्य संसार 
में थी । 

ग्प्त-यग के बाद भारत में जो ह्वास की प्रक्रिया प्रारम्भ हुई, उसका प्रधान 
कारण राजनीतिक एकता और व्यवस्था का अ्रभाव ही था| कोई देश तभी उन्नति 
के मार्ग पर आरूढ़ हो सकता है, जब कि वहां शांति और व्यवस्था स्थापित रहे । 
भारत के मध्यकालीन इतिहास में विविध राजवंश एक दूसरे के साथ निरन्तर 
युद्ध में व्यापुत रहे । इनके पारस्परिक संघर्ष के कारण वे परिस्थितियां नष्ट हो 
गई, जिनमें किसी देश को उन्नति का अवसर मिलता हैं। धर्म भी मनुष्य को उन्नति 
की प्रेरणा देता है । पर इस यूग में भारत के धर्म में भी वह शक्ति नहीं रह गई 
थी, जो मानव-समाज को उच्च आद्श की ओर ले जाती हे। बौद्ध-धर्म श्रोर 
पौराणिक हिन्दू-धरमं--दोनों के लिये यह ग्रवनति का काल था । 


(२) शासन-व्यवस्था 


मध्य युग में भारत बहुत से छोटे-बड़े राज्यों में विभक्‍त था, जिनकी सीमारयें 
राजा के वेयक्तिक शौर्य श्रौर शक्ति के अनुसार घटती-बढ़ती रहती थीं। इन 
राज्यों की शासन-व्यवस्था का क्‍या स्वरूप था, इस विषय पर विचार करते हुए. 


निम्नलिखित बातों को ध्यान में रखना आवश्यक है- 

(१) इस समय भारत के विविध राज्यों में सामन्तपद्धति का विकास 
हो गया था | महाराजाधिराज की अधीनता में बहुत से छोटे बड़े सामन्तराजा 
होते थे, जो अपने-अपने क्षेत्र में पृथक रूप से शासन करते थे। इन सामन्तराजाश्रों 
की अपनी सेना होती थी, इनका अपना राजकोष होता था, और अपने प्रदेश में 
इनकी स्थिति स्वतन्त्र शासक के सदृश रहती थी । यदि महाराजाधिराज निर्बल 
हो, तो ऐसे सुवर्णीय श्रवसर का लाभ उठाकर पूर्ण रूप से स्वतन्त्र हो जाने में ये 
जरा भी संकोच नहीं करते थे, और स्वयं विजययात्रा के लिये निकल पड़ते थे। 
इस युग की सामन्तपद्धति के स्वरूप को स्पष्ट करने के लिये एक उदाहरण पर्याप्त 
होगा । पालवंशी सम्राट ध्मपाल (७६९-८०६) ने जब कबन्नौज के राजा इन्द्रा- 
युध या इन्द्रराज को परास्त किया, तो उसने इस राज्य को सीधा अपने ज्ासन 
में नहीं लिया, भ्रपितु आयुध वंश के ही एक कुमार चक्रायूध को कन्नौज के राजसिहासन 
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'पर प्रतिष्ठापित किया। चक्रायुध की स्थिति पाल-सम्राट्‌ धर्मपाल के महासामन्त' 
की थी, और उसकी श्रधीनता में कुरु, यदु, यवन, अ्वन्ति, गांधा र, की र, भोज, मत्स्य 
और मद्र श्रादि के राजा सामन्त की स्थिति में अपने-अपने प्रदेश का शासन करते 
थे । स्वयं धमंपाल इस बात के लिये उत्सुक था, कि कन्नौज के अधीनस्थ सामन्त- 
राजा वहां के महासामन्त चक्रायुध के आधिपत्य को स्वीकार करें | इस युग के 
एक उत्की्ण लेख के अ्रनुसार 'सामनन्‍्तराजाञ्रों को कांपते हुए राजमुकुटोंसहित 
आदर से झुककर उसे (चक्रायुध को ) स्वीकार करना पड़ा। पंचाल के वढ़ों 
ने उसके लिये सुवर्ण के ग्रभिषेक-घट खुशी से पकड़े ।” यह महाप्रतापी चक्रायुध 
जिसकी अधीनता में इतने प्रदेश थे, स्वतन्त्र राजा न होकर धर्मपाल का महा 
सामन्तमात्र था। सामन्तपद्धति (फ्यूडल सिस्टम) का सबसे बड़ा दोष यही 
होता है, कि उसके कारण राज्यलक्ष्मी किसी एक राजवंश में स्थिर नहीं रहने 
पाती, और श्रकेन्द्रीभाव की प्रवत्तियों को बल मिलता रहता है। इसके कारण 
केन्द्रीय राजशक्ति कभी इतनी सबल नहीं होने पाती, कि देश में स्थायी शांति 
रह सके । 

जब कौटलीय अर्थशास्त्र, कामन्दक नीतिसार, राजधमंपर्व (शांति पद, 
महाभारत ) आदि राजनीतिसम्बन्धी ग्रन्थ लिखे गये, तब भारत में सामन्‍्त- 
पद्धति नहीं थी । इस पद्धति के विकसित हो जाने पर किसी झाचार्य ने राजनीति- 
विषयक कोई ऐसा ग्रन्थ नहीं लिखा, जिसमें इस पद्धति पर विशदरूप से प्रकाश 
डाला गया हो । पर मध्यकाल में विरचित यूक्तिकल्पतु ग्रन्थ के लेखक ने राजा 
का लक्षण करते हुए यह प्रश्न किया, कि यह क्या बात हूं जो चक्रत्र्ती सम्राद भी 
राजा कहाता है, और किसी ग्राम या जागीर के स्वामी की भी यही संज्ञा होती 
हैं। यह प्रश्न नि:सन्देह महत्त्व का था, क्‍योंकि सार्वभोम सम्राट श्रौर ग्रामाधिपति 
की स्थिति में बहुत अन्तर होता है । नीतिकार ने इस प्रश्न का यही उत्तर दिया, 
कि जो कोई भी श्पने क्षेत्र में अपने राजशासन को स्वीकार कराने में समर्थ हो, 
उसी को राजा कहा जाना चाहिये । राजा का यह लक्षण सामनन्‍्तपद्धति के राजा 
पर पूरी तरह से चरिताथ्थ होता है । 

(२) प्राचीन युग के जनपदों का इस काल में अन्त हो चुका था। यद्यपि 
मौयं-साम्राज्य अत्यन्त विशाल था, पर जनपदों की स्थानीय स्वतन्त्रता उसमें 
कायम थी । इसीलिये तक्षशिला और पाटलिपुत्र जैसे नगरों के शासन में वहां 
की पौरसभा का महत्त्वपूर्ण स्थान था, और विविध जनपदों में उनकी जानपद- 
सभायें पर्याप्त महत्व रखती थीं। सामन्तपद्धति के विकास के भ्रनन्तर यह स्थिति 
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सम्भव नहीं रह गई । इस पद्धति में राज्य-शासन का आधार पुर या जनपद के. 
स्थान पर वह राजवंश हो गया, जिसका नृपति एक विशेष प्रदेश का शासक होता 
था । जिस प्रदेश पर चन्देलों या कलचूरियों का आधिपत्य था, उसका शासन. 
वहां के निवासियों की जानपद-सभा (जिसमें उस प्रदेश के ग्रामों के ग्रामणी 
सम्मिलित होते हों) के हाथ में न रहकर चन्देल या कलच्ूरी-कुल के लोगों के 
हाथों में श्रा गया था । इस यूग में एक ऐसी विशिष्ट श्रेणि राजशक्ति का उपभोग 
करती थी, जिसका सम्बन्ध राज्य के राजवंश के साथ होता था । चन्देल, कल- 
चूरी , गुजरप्रतीहार, राष्ट्रकूट, चालक्य, गंग, परमार आदि जहां राजवंशों के 
नाम हें, वहां साथ ही वे एक विशिष्ट जाति या कुल का भी बोध कराते हे । गुर्जर- 
प्रतीहार-राज्य की राजशक्ति उन गुजेरप्रतीहार लोगों में निहित थी, जिन्होंने 
अपने नेता के नेतृत्व में कन्नौज को राजधानी बनाकर अपना राज्य स्थापित 
किया था। यही बात चन्देल, चौहान आदि अन्य वर्गों के विषय में भी कही जा. 
सकती है । भारतीय इतिहास में यह एक नई बात थी, जो सामन्तपद्धति की 
परिस्थितियों के कारण ही उत्पन्न हुई थी । मौयं, नन्‍्द, शुद्ध आ्रादि केवल राजवंशों 
के नाम थे। वे किसी जाति-विशेष को सूचित नहीं करते थे। पर मध्यकाल में. 
जो बहुत से छोटे-बड़े राज्य भारत में विद्यमान थे, उनमें राजशक्ति उस जाति 
में निहित रहती थी, जिसने बाहुबल द्वारा अपने राज्य की स्थापना की थी ।. 
इस प्रकार के राज्यों में यह सम्भव नहीं था, कि शासनकाये में राजा की. 
सहायता करने के लिये किसी राजसभा की सत्ता होती । राजा श्रपने कुल के प्रम्‌ख. 
पुरुषों की सहायता से राज्य का शासन करता था, और राजदरबार में बेठकर 
राजकाये का चिन्तन करता था। वस्तुतः यह यूग ऐसे राजाओं का था, जो निरंकुश 
ओर स्वेच्छाचारी थे। इसी कारण यदि राजा योग्य होता, तो वह प्रजा के हित और. 
कल्याण का सम्पादन करता था । यदि वह अ्रयोग्य और नृशंस होता, तो प्रजा को 
पीड़ित करता था । कल्हण की राजतराड्रिंणी में काश्मीर के राजाश्रों का जो. 
वृत्तान्त दिया गया है, वह इस युग की राज्यसंस्था पर बड़ा उत्तम प्रकाश डालता. 
हैँ । काश्मीर का उन्मत्तावन्ती राजा गर्भवती स्त्रियों के पेट को चीरकर बच्चे. 
निकालने और कमंकरों के अ्रंग कटवाने में अ्रपूर्व आनन्द भ्रनुभव करता था। जब. 
राजकमंचारी उसके पिता पर शस्त्रप्रहार कर रहे थे, तो इस दृश्य को देखकर 
वह अट्टहास कर रहा था। क्योंकि वह राजा पागल (उन्मत ) था, श्रतः वह. 
प्रजा पर मनमाने अत्याचार कर सकता था। काश्मीर के एक राजा ने दुभिक्ष 
पड़ने पर सारा चावल अपने कब्जे में कर लिया, और उसे मनमानी कीमत पर 
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बेचना शरू किया | स्वेच्छाचारी व निरंकुश शासन में ये बातें श्रस्वाभाविक नहों 
होतीं । यदि राजा दयालु हो, तो प्रजा का सौभाग्य हें। यदि वह न शंस और अत्या- 
चारी हो, तो प्रजा उसका क्‍या बिगाड़ सकती है । ऐसे समय में केवल यही बात 
सम्भव होती है, कि राजा की श्रयोग्यता से लाभ उठाकर सामनन्‍्त लोग उसके 
विरुद्ध विद्रोह कर दें । मध्य यूग में काश्मीर में यही सब होता रहा । कोई आश्चयं॑ 
नहीं, कि इस युग के अन्य राजवंशों के राजाओं की भी यही दशा हो । खेद यही 
है, कि कल्हण के समान किसी अन्य ऐतिहासिक ने इस युग के भारतीय राजबंशों 
का इतिहास नहीं लिखा । 

(३) सामन्तपद्धति के कारण यह सम्भव नहीं रहता, कि राजशक्ति के 
धारण करनेवाले लोग प्रजा के हित और कल्याण पर ध्यान दे सकें । उनकी सब 
शक्ति इसी काम में लग जाती हे, कि परस्पर युद्ध करके अपने उत्कषष के लिये 
प्रयत्त करते रहें । स्वसाधारण जनता की दृष्टि से यह पद्धति भश्रराजकता को 
उत्पन्न करती है । इस स्थिति में शक्ति और व्यवस्था को स्थापित रखने, जनता 
का हित और कल्याण सम्पादित करने और परस्पर सहयोग द्वारा सामूहिक 
उन्नति करने की उत्तरदायिता उन ग्राम-सभाश्रों पर आ गई, जो भारत में ग्रत्यन्त 
प्राचीन काल से विद्यमान थीं । हम इस इतिहास में पहले लिख चुके हे, कि मौये- 
काल में ग्रामसंस्थायें भ्रच्छी उन्नत दशा में थों। पर मध्यकाल में उनका महत्त्व 
बहुत अधिक बढ़ गया, और राजवंशों कौ अ्रराजकता और जनसाधारण के 
हितों के प्रति उपेक्षावत्ति को द्‌ष्टि में रखकर इन ग्रामसंस्थाओरं ने ऐसे बहुत से 
कार्य अपने हाथ में ले लिये, जो साधारणतया राजाओं की उत्तरदायिता होते 
हे । इस युग में ग्राम-संस्थाश्रों का जिस रूप में विकास हुआ, उसका भारतीय 
इतिहास में बहुत अधिक महत्त्व हैं । हम अ्रगले प्रकरण में इस विषय पर विशद 
रूप से प्रकाश डालेंगे । मध्यकाल में विकसित हुई ग्रामसंस्थायें श्रफगान और 
म्‌गलकाल में भी कायम रहीं, और ब्रिटिश शासन भी उनका अ्रन्त करने में समर्थ 
नहीं हुआ । यद्यपि मध्यकालीन भारत के विविध राज्यों में लोकतन्त्र शासन का 
सर्वथा अमाव था, पर ग्रामसंस्थाओ्रों के रूप में इस युग में मी ऐसी संस्थायें विद्यमान 
थीं, जिनके द्वारा जनता अपने सांथ सम्बन्ध रखनसेवाले मामलों की व्यवस्था 
स्वयं किया करती थी । इस विषय में सर चाल्स मेटकाफ का निम्नलिखित उद्धरण 
बड़े महत्त्व का हँं-- ग्रामसंस्थायें छोटे-छोटे लोकतन्‍्त्र राज्यों का नाम था, जो 
अपने आप में पूर्ण थीं। उन्हें जो कुछ मी चाहिये था, वह उनके अपने अन्द र मौजूद 
था । अपने से घाहर के साथ उनका सम्बन्ध 'बहुत कम या । ऐसा प्रतीत होता हैं, 
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कि जहां अन्य कोई नहीं बचप, वहां बे बची रहीं। एक राजवंश के बाद 
दूसरा राजवंश आया । एक क्रान्ति के बाद दूसरी कान्ति हुई--पर ग्रामसंस्थायें 
पूर्व॑वत्‌ वहीं की वहीं कायम रहीं। मेरी सम्मति में ये ग्रामसंस्थायें ही, जिनमें 
से प्रत्येक एक पृथक्‌ राज्य की तरह हैं, भारतीय जनता की रक्षा में सबसे श्रधिक 
समर्थ रहीं। इन्हीं के कारण सब परिवतेनों और क्रान्तियों में जनता की 
रक्षा होती रही । भारतीयों को जो कुछ प्रसन्नता व स्वतन्त्रता आ्रादि प्राप्त 
हूँ, उसमें ये ही सबसे भ्रधिक सहायक है ।” 


(३) ग्राम-संस्थायें 


मध्यकालीन अव्यवस्था और अराजकता से सर्वसाधारण जनता की रक्षा 
करने के लिये जिन ग्रामसंस्थाओ्रों ने इतना महत्त्वपूर्ण कायं किया था, उनके 
सम्बन्ध में अ्रधिक विस्तार के साथ प्रकाश डालने की आवश्यकता है । इस युग 
के बहुत से ऐसे शिलालेख व ताम्रपत्र मिले हें, जिनसे इन ग्रामसंस्थाओं के विषय 
में अनेक उपयोगी बातें ज्ञात होती है । विशेषतया, दक्षिणी भारत से उपलब्ध 
हुए उत्कीर्ण लेख इस दृष्टि से बहुत उपयोगी हें । 

ग्रामसभा-प्रत्येक ग्राम की एक सभा या महासभा होती थी, जो अपने क्षेत्र 
में शासन का सब कार्य संभालती थी । स्थान और काल के भेद से ग्रामसभाशओ्रों 
के संगठन भी भिन्न-भिन्न प्रकार के थे। कुछ ग्रामों की ग्रामसभाश्रों में वहां के 
सब बालिग (वयस्क ) पुरुष सदस्य-रूप से सम्मिलित होते थे । कुछ ग्राम ऐसे 
भी थे, जिनमें सब वयस्क पुरुषों को ग्रामसभा की सदस्यता का अ्रधिकार नहीं 
होता था । दक्षिणी भारत के एक उत्कीर्ण लेख के अनुसार एक ग्राम के वयस्क 
पुरुषों की संख्या ४०० थी, पर उसकी सभा के सदस्य केवल ३०० पुरुष थे। 
एक श्रन्य ग्रामसभा के सदस्यों की संख्या ५१२ लिखी गई है । एक अन्य लेख 
में एक ऐसे ग्राम का उल्लेख है, जिसकी सभा की सदस्य-संख्या १००० थी । 
ग्राम-सभा का अधिवेशन या तो मन्दिर में होता था, या किसी वक्ष की 
छाया में । कतिपय ग्राम ऐसे भी थे, जिनमें सभा के लिये पृथक भवन भी 
विद्यमान थे । 

समितियां-ग्राम के शासन का सब अधिकार ग्रामसभा के हाथों में होता 
था, जिसके अधिवेशनों की भ्रध्यक्षता ग्रामणी नामक कमंचारी करता था । पर 
शासन-कार्य की सुविधा के लिये भ्रनेक समितियों का भी निर्माण किया जाता था, 
जिन्हें विविध प्रकार के कार्य सुपुर्दे रहते थे। ये समितियां निम्नलिखित थीं -( १) 
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वर्ष भर के लिये नियकत समिति, या वर्ष भर तक शासन-कार्य का नियन्त्रण व 
निरीक्षण करनेवाली समिति, (२) दान की व्यवस्था करनेवाली समिति, 

(३) जलाशय की व्यवस्था करनेवाली समिति, (४) उद्यानों का प्रबन्ध करने- 
वाली समिति, (४) न्याय की व्यवस्था करनेवाली समिति, (६) सुवर्ण व 
कोश की व्यवस्थापिका समिति, (७) ग्राम के विविध विभागों का निरीक्षण 
करनेवाली समिति, (८) खेतों व मेंदानों की व्यवस्था व निरीक्षण करनेवाली 
समिति, (६) मन्दिरों का प्रबन्ध करनेवाली समिति, (१०) साधू व विरक्‍्त 
लोगों की व्यवस्था करनेवाली समिति । इन दस समितियों के क्‍या कार्य होते 

थे, यह बात इनके नामों से ही स्पप्ट है । 

इन विविध समितियों की नियुक्ति किस प्रकार होती थी, इस विषय में 

दक्षिणी भारत के एक लेख से बहुत उपयोगी सूचना प्राप्त हुई है । इस लेख में 
एक ग्राम के सम्बन्ध में यह लिखा गया है, कि ग्राम तीस भागों में विभक्‍त था + 
प्रत्येक भाग के सब वयस्क पुरुष एकत्र होकर उन व्यक्तियों की सूची तेयार करते 
थे, जो समितियों के सदस्य बनने के लिये उपयुक्त हों । समिति की सदस्यता के 
लिये यह झावश्यक था, कि सदस्यों की न्यूनतम आयु ३५ वर्ष और अधिकतक 
झ्रायु ७० वर्ष की हो । जो पुरुष शिक्षित हों, ईमानदार हों श्रौर कुछ सम्पत्ति 
भी रखते हों, वे ही समितियों की सदस्यता के अधिकारी माने जाते थे । कोई 

ऐसा व्यक्ति, जिसने किसी समिति के सदस्य-रूप में खर्च किये धन का सही हिसाब 

न दिया हो, या जिसपर कोई भ्रपराध साबित हो चुका हो, भविष्य के लिये समितियों 
की सदस्यता का अधिकारी नहीं समझा जाता था, और उसका नाम उस सूची 

में शामिल नहीं किया जाता था, जो ग्राम के विविध भागों में तैयार की जाती 
थी। जब यह सूची तेयार हो जाती थी, तो लाटरी डाल कर एक पुरुष का नाम 

निकाला जाता था। इस प्रकार ग्राम के तीस भागों से तीस नाम निकलते थे, श्ौर 
विविध समितियों के सदस्य रूप से इन्हीं की नियुक्तित की जाती थी । तीस पुरुषों 
में से किसे किस समिति का सदस्य बनाया जाय, इस बात का निर्णय उनकी 
योग्यता श्र भ्रनुभव के श्राधार पर किया जाता था । विविध समितियां किस 
ढंग से अपने-अपने कार्य करें, इसके नियम भी विशद रूप से बनाये गये थे। ग्राम 
के सब योग्य वयस्क पुरुषों को समितियों की सदस्यता का अ्रवसर मिल सके, 
इसके लिये यह नियम बनाया गया था, कि केवल उन्हीं पुरुषों को सदस्यता के 
लिये उपयुक्त व्यक्तियों की सूची में शामिल किया जाय, जो पिछले तीन वर्षों 
में कभी किसी समिति के सदस्य न रहे हों । इसमें सन्देह नहीं, कि ग्राम, संबंधी 
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संस्था की विविध समितियों के सदस्यों की नियुक्ति का यह ढंग बहुत ही उत्तम 
आर निराला था । 

ग्रामसस्थाओं के कार्य-ग्रामसंस्थाओं का स्वरूप छोटे-छोटे राज्यों के समान 
था। इसीलिये बे प्रायः उन सब कार्यों को करती थीं, जो राज्य किया करते हैं । 
ग्राम संस्था की जो अपनी सम्पत्ति हो, उसे बेचना व अ्रमानत रखकर रुपया प्राप्त 
करना, ग्राम के क्षेत्र में उत्पन्न हुए विविध प्रकार के झगड़ों व अ्भियोगों का फंसला 
करना, मण्डी व बाजार का प्रबन्ध करना, टेक्‍स वसूल करना, ग्राम के लाभ के 
लिये नये कर लगाना, ग्रामवासियों से ग्राम के हित के लिये काम लेना, जलाशयों, 
उद्यनों, खेतों, चरागाहों व मंदानों की देख-रेख करना और मार्गों को ठीक हालत॑ 
में रखना---इस प्रकार के कार्य थे, जो ग्रामसंस्थाओओरों के सुपुर्दे थे । यदि कोई व्यक्ति 
किसी विशेष उद्देश्य से कुछ धन जमा कराना चाहे, तो वह ग्रामसभा के पास 
जमा करा सकता था, और ग्रामसभा का यह कतंव्य होता था, कि वह उसकी 
समुचित रूप से व्यवस्था करे, ओर धन जमा करानंवाले मनुष्य की इच्छा के 
अनुसार उसके सूद को व उस धन को खर्च करे । दान-पुण्य की रकमें प्राय: इस 
ढंग से ग्रामसभाओ्ों के पास जमा की जाती थीं । दु्िक्ष आदि प्राकतिक विपत्तियों 
के समय ग्रामसभाओ्रों की उत्तरदायिता बहुत बढ़ जाती थी, और वे इस बात 
की व्यवस्था करती थीं, कि गरीब लोग भूखे न मरने पावें। इसके लिये यदि 
वे आवश्यक समझें, तो रुपया उधार भी लेती थीं, या अपनी सम्पत्ति को बेच 
कर व उसकी जमानत पर कर्ज लेकर खर्च चलाती थीं । शिक्षा आ्रादि के लिये धन 
खर्च करना भी उनका महत्त्वपूर्ण कायं समझा जाता था | शत्रुओं व डाकुों से 
ग्राम की रक्षा करना भी ग्रामसंस्थाओं का काम था, और जो लोग इसमें विशेष 
पराक्रम प्रदशित करते थे, उनका वे अनेक प्रकार से सम्मान भी करती थों । 
विशालयदेव नाम के एक वीर पुरुष ने अपने ग्राम के मन्दिर से मुसलिम आकान्ताओं 
को निकालकर बाहर किया था । इस वीर कृत्य के उपलक्ष्य में ग्रामसभा ने यह 
व्यवस्था की थी, कि प्रत्येक किसान अपनी उपज का एक निश्चित भाग नियमित 
रूप से विशालयदेव को प्रदान किया करे। जो ग्रामवासी देश की रक्षाया 
इसी प्रकार के किसी श्रन्य उत्कृष्ट कार्य के लिये अपने जीवन की श्राहुति दे देते 
थे, उनके परिवार को ग्रामसभा की ओर से ऐसी भूमि प्रदान,कर दी जाती थी, 
जिसपर कोई लगान नहीं लगता था । यदि कोई आदमी ग्राम के विरुद्ध आचरण 
करे, कोई ऐसा काये करे जिससे ग्राम को हानि पहुंचती हो, तो उसे प्रामद्रोही' 
करार करके दण्ड दिया जाता था। यह दण्ड प्रायः इस प्रकार का होता था, कि वह 
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भ्रन्य ग्रामवासियों की दृष्टि में गिर जाय और पश्चात्ताप का अनुभव करे। इस 
प्रकार का एक दण्ड यह था, कि ग्रामद्रोही को भगवान्‌ शिब की मूर्ति को स्परें 
करने का अ्रधिकार नहीं रहता था। ग्राम के क्षेत्र से राज्य के लिये वसूल किये 
जानेवाले करों को एकत्र करना ग्रामसंस्था का ही कार्य था। ग्रामसभा के 
झ्रधिकारियों का यह कतेंव्य होता था, कि वे राजकीय करों को वसूल करें, उनका 
सही-सही हिसाब रखें, और एकत्र धन को राजकोश में पहुंचा दें। यदि कोई अपने 
इस कतंब्य में शिथिलता प्रदर्शित करता था, तो वह दण्डनीय होता था । 


(४) शासन-व्यवस्था का स्वरूप 


दक्षिणी भारत-मध्यकालीन भारत के विविध राज्यों के शासन का क्‍या 
स्वरूप था, इस विषय में ज्ञान प्राप्त करने के लिये हमारे पास कौटलीय अर्थशास्त्र 
सदृश कोई उत्कृष्ट साधन विद्यमान नहीं है। फिर भी दक्षिणी भारत में, विशेषतया 
चोलमण्डल में बहुत से ऐसे शिलालेख व ताम्रपत्र उपलब्ध हुए हें, जिनसे इस युग 
की शासन-व्यवस्था की कुछ झांकी ली जा सकती है ग्राम-संस्थाओं का जो परिचय 
हमने ऊपर के प्रकरण में दिया है, वह इन उत्कीर्ण लेखों के ही श्राधार पर है । भ्रब 
हम उत्कीर्ण लेखों के आधार पर ही चोल-राज्य के शासन के सम्बन्ध में कतिपय 
महत्त्वपूर्ण बातों का उल्लेख करेंगे । पर यह ध्यान में रखना चाहिये, कि चोल- 
राज्य की शासन-व्यवस्था के सदृश ही इस यूग के परमार, गुजरप्रतीहार, राष्ट्र- 
कट आदि राज्यों का भी शासन हो, यह आवश्यक नहीं हँ। चोल-राज्य भारतीय 
इतिहास की प्रधान धारा से प्रायः पृथक रहा, यह हम पहले लिख चुके हें । 

चोल-राज्य में शासन की इकाई ग्राम होते थे, जो छोटे-छोटे राज्यों के सदश 
थे, और जो अपना शासन स्वयं करते थे। कतिपय ग्राम मिलकर एक समूह का 
निर्माण करते थे, जिन्हें कुरंम कहा जाता था। कुरंमों का समूह नाडु' और 
नाड़शों के समूह को कोट्टम या वलनाडु' कहते थे । कोट्टमू को हम ग्राजकल का 
जिला समझ सकते हैं । ' इसी प्रकार नाडु तहसील और कुरंम॒ को परगना कहा 
जां सकता हैं। कतिपय कोट्टमू या वलनाडु मिलकर मण्डलम्‌ का निर्माण करते 
थे। चोलमण्डलम्‌' इसी प्रकार का एक मण्डल था। पर चोलवंश के राजाशों के 
उत्कर्ष-काल में चोल-साम्राज्य में चोल-मण्डलम्‌' के श्तिरिकक्‍त श्रन्य प्रदेश भी 
सम्मिलित थे, जो दो प्रकार के थे, विजित और सामन्तवर्गीय । राजराज प्रथम 
झोर राजेन्द्र सदृश प्रतापी सम्राटों मे चील-साम्राज्य को बहुत अ्रधिक विस्तृत 
कर लिया था । इन द्वारा घिजय किये. हुए भ्रनेक प्रदेशों में अपने पृथक राजवंध्षों 
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का शासन था, जिनकी स्थिति अब सामन्तराजाओं के सदृश हो गई थीं । 
याण्डय, केरल आदि के ये सामन्‍्त-राज्य चोलमण्डलम्‌ के समान कोट्टम, नाड्‌ 
आदि में विभकक्‍त थे, और इनके शासन का प्रकार भी प्रायः चोलमण्डलम के ही 
सद॒श था । पर राजराज प्रथम (दसवीं सदी) के साम्राज्यविस्तार से पूर्व भी 
अनेक चोलराजाशओं ने चोलमण्डलम्‌ के समीपवर्ती प्रदेशों को जीतकर अपने 
राज्य का विस्तार किया था, और अनेक ऐसे प्रदेश (जिनमें तामिल भाषा का ही 
प्रचार था) उनके राज्य के अन्तर्गत हो गये थे, जो चोलमण्डलम्‌ के दायरे से 
बाहर के थे । ये प्रदेश चोलों के विजित' थे, और इन्हें भी पृथक मण्डलों में विभक्‍्त 
कर दिया गया था। इनका शासन करने के लिये जो शासक चोलराजा की 
ओर से नियुक्त किये जाते थे, वे प्रायः राजकुल के ही होते थे । विजित' द्वारा 
निर्मित मण्डल भी कोट्टम, नाड॒, कुरंम आदि उपविभागों में विभक्त थे, और उनके 
शासन में भी स्थानीय सभाओं और संस्थाओं का पर्याप्त स्थान था। जिन सामन्त- 
राजाश्रों ने चोलसम्राटों को अपना अधिपति स्वीकार किया था, वे उसे नियमित 
रूप से वाषिक कर, भेंट-उपहार आदि प्रदान कर संतुष्ट रखते थे। पर चोल- 
सम्राट के प्रति उनकी भक्ति का आधार केवल उसकी अपनी शक्ति ही होती थी । 
यही कारण है, कि सम्राट्‌ की शक्ति के निबल होते ही ये सामन्‍्त राजा विद्रोह 
कर पुनः स्वतन्त्र हो जाने के लिये तत्पर हो जाते थे । 
ग्राम के शासन के लिये जिस प्रकार की ग्रामसभायें थीं, वेसी ही कुछ सभाञ्रों 
'की सत्ता कुरेंम, नाडु आदि में भी थी। नाडु की सभा को नाट्टर कहते थे । दक्षिण 
भारत में उपलब्ध हुए अनेक उत्कीर्ण लेखों में नाडु की सभाओ्रों का उल्लेख है । 
एक लेख के अनुसार एक नाड्‌ की नाट्ट्ट्सभा ने दो आदमियों की नियुक्ति इस 
प्रयोजन से की, कि वे नाड्‌ में विक्रयार्थ आनेवाले पान के पत्तों पर दलाली वसूल 
किया करें, और इस प्रकार उन्हें जो आमदनी हो, उससे नाड्‌ के मन्दिर के लिये 
काम में आनेवाले पान प्रदान किया करें । इस काम में कोई प्रमाद न हो, इसकी 
उत्तरदायिता नाड के 'पांच सौ निर्दोष पुरुषों के ऊपर रखी गई। ये पांच सौ 
निर्दोष पुरुष सम्भवतः नाड के अन्तर्गत विविध कुरंमों और ग्रामों के प्रतिनिधि 
थे, और इनकी सभा को श्रपने क्षेत्र के शासन में अनेक प्रकार के उत्तरदायित्व 
और अ्रधिकार प्राप्त थे। कुछ उत्कीर्ण लेखों के अध्ययन से यह भी सूचित होता 
है, कि नाड्‌ व अन्य विभागों की सभाओ्रों को न्याय सम्बन्धी अधिकार भी प्राप्त 
थे, और वे अ्रपने क्षेत्र के साबंजनिक हित के कार्यों में भी श्रपना कत्‌ त्व प्रदर्शित 
आरती थीं। यदि किसी नदी पर बांध बांधने की आवश्यकता हो, सड़क का निर्माण 
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करना हो या इसी ढंग का कोई अ्रन्य काम हो, तो नाड की सभा अपने क्षेत्र के 
अन्तगंत प्रत्येक गांव से ऐसे कार्य के लिये कर वसूल करने का अधिकार रखती 
थी ।. 

ग्राम, नाडु आदि की स्थानीय सभाझ्रों के कारण सर्वसाधारण जनता को 
यह अवसर मिलता था, कि वह अपने साथ सम्बन्ध रखनेवाले विषयों की व्यवस्था 
स्वयं कर सके । इन सभाओ्ों की सत्ता के कारण जनता की स्वतन्त्रता बहुत अंश 
तक सुरक्षित बनी हुई थी । पर जहां तक राज्य के केन्द्रीय शासन का सम्बन्ध हें, 
राजा स्वेच्छाचारी और निरंकुश होते थे। पर राज्यचक्र एक आदमी द्वारा संचालित 
नहीं हो सकता, इसलिये राजा को अपनी सहायता के लिये मन्त्रियों की नियुक्ति 
करनी होती थी, और वह उन्हीं के परामर्श के अनुसार कार्य की व्यवस्था करता 
था । चोल-राज्य में उस समय तक कोई राजाज्ञा जारी नहीं की जा सकती 
थी, जब तक कि उसपर ओलैनायकम्‌ (मुख्य सचिव) के हस्ताक्षर न हो जावें ॥ 
इससे यह अ्रभिप्राय निकलता हे, कि प्रत्येक राजाज्ञा की अन्तिम उत्तरदायिता 
राजा के अतिरिक्त उसके मुख्य सचिव पर भी होती थी । 

उत्तरी भारत--गुप्त-साम्राज्य के समान उत्तरी भारत के पाल आदि वंशों 
के राज्य भी भुक्ति, विषय, मण्डल, भोग और ग्रामों में विभकत थे। भुक्‍क्ति के 
शासक की नियुवित राजा द्वारा होती थी, और विषय आदि के शासकों को भुक्ति 
का शासक नियुक्त करता था। विषयपति (विषय का शासक ) को शासन-कार्य 
में सहायता देने के लिये एक राजसभा की सत्ता होती थी, जिसके सम्बन्ध में एक 
उत्कीर्ण लेख से अनेक महत्त्वपूर्ण बातें ज्ञात होती हें। इस विषयसभा में निम्न- 
लिखित सदस्य होते थे-( १) नगरश्रेष्ठी-विषय के प्रधान नगर का मुख्य सेठ या 
जगत्सेठ, (२) सार्थवाह--जो विषय के भअ्रन्तर्गत विविध व्यापारी संगठनों का 
प्रतिनिधित्व करता था, ( ३ ) प्रथम कुलिक-जो विविध शिल्पिश्रेणियों का 
प्रतिनिधि होता था, (४) प्रथम कायस्थ--जो सरकारी कमंचारियों का प्रति- 
निधित्व करता था । पालवंश के राजाओं के झनेक ऐसे उत्कीर्ण लेख मिले हें, जिनमें 
इस युग के विविध राजकमंचारियों के नाम दिये गये हे । पालवंशी राजा धर्मपाल 
के खालिमपुर के ताम्नपन्न में राजा द्वारा दान की गई एक जागीर का उल्लेख 
है, जिसकी सूचना निम्नलिखित कर्मचारियों की दी गई है-(१) राजा-अधीनस्थ 
सामन्तराजा, (२) राजपुत्र--सामन्तराजाओं के युवराज, (३) राजामात्य, 
(४) राजनक--विविध जागीरदार, ( ५ ) सेनापति, (६ ) विषयपति--विषय नामक 
विभाग या जिले का शासक, (७) भोगपति-विषय के उपविभाग 'भोग' का 
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शासक, (८) षष्ठाधिकृत--किसानों द्वारा वसूल किये जानेवाले षड़भाग का 
प्रधान अधिकारी, (६) दण्डशक्ति---सम्भवतः पुलिस विभाग का अधिकारी, 
(१०) दण्ड पाशक--पुलिस विभाग का ही अन्य अधिकारी, (११) चोरोद्धार- 
णिक-चोरों को पकड़ने के लिये नियुक्त पुलिस अधिकारी, (१२) दौसाध साध- 
निक-संभवतः ग्रामों का व्यवस्थापक, (१३) दूत, (१४) खोल, (१५) गमा- 
गमिक, (१६) अभित्वरमान, (१७) हस्तिग्रग्वगोमहिष आजदविक अध्यक्ष, 
(१८) नौकाध्यक्ष, (१६) बलाध्यक्ष, (२० )तटिक-तदी पार उतरने के स्थानों 
का अधिकारी, (२१) शौल्किक--शुल्क वसूल करनेवाला अधिकारी, (२२) 
गौल्मिक, (२३) तदायुकत, (२४) विनियुकत, (२५) ज्येष्ठ कायस्थ, (२६) 
महामहत्तर, (२७) महत्तर, (२८) दशग्रामिक, (२६) करण--हिसाब रखने- 
वाला । 

खालिमपुर के ताम्रपत्र में जिन कर्मचारियों का नाम आया है, उनमें से सब 
का ठीक-ठीक अभिप्राय स्पष्ट नहीं है। पर इसमें कोई सन्देह नहीं, कि ये सब 
राजकमंचारी थे, और जागीर के दान की सूचना के लिये ही इनका उल्लेख 
ताम्रपत्र में किया गया हूँ । सेन आदि अन्य राजवंशों के उत्कीर्ण लेखों में भी इसी 
प्रकार से अनेक राजकर्ंचारियों के नाम दिये गये हैं, जिनसे मध्ययुग के उत्तरी 
भारत के राजकमंचारीतन्त्र का कुछ धृंघला-सा आभास मिल जाता है । 

इस प्रसंग में यह ध्यान रखना आवश्यक है, कि दक्षिणी भारत के समान 
उत्तरी भारत में भी ग्रामसभाञ्रों की सत्ता थी, और ग्रामों की जनता अपने साथ 
सम्बन्ध रखनेवाले मामलों की व्यवस्था अपनी ग्रामसभा द्वारा किया करती थी । 
इसी कारण राजवंशों में निरन्तर युद्ध जारी रहते हुए भी सर्वसाधारण लोगों 
पर उनका विशेष प्रभाव नहीं होता था । 


(५) साहित्य 
मध्ययुग में संस्कृत और प्राकृत भाषाओ्रों में अनेक नये ग्रन्थों का निर्माण 
हुआ, और बहुत से कवियों ने अ्रपनी साहित्यिक प्रतिभा का परिचय दिया। 


इस युग के साहित्यिकों और कवियों में कतिपय बहुत प्रसिद्ध हें। उनका 
परिचय देना आवश्यक है:-- 


(१) भवभूति--ये प्रसिद्ध नाटककार हुए हें । इनकी टक्कर का नाटककार 
कालिदास के अतिरिक्त अन्य कोई नहीं हुआ । ये आठवीं सदी में कान्यकुब्ज-नरेश 
यशोवर्मा की राजसभा में रहते थे। जब काश्मीर के राजा ललितादित्य ने 
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यशोवर्मा को परास्त किया, तो वह भवभूति को भी अपने साथ काद्मीर ले गया।' 
इन्होंने तीन नाटक लिखे--महावीरचरित, मालतीमाधव और उत्तर- 
रामचरित । भवभूति की नाटक-कला उत्तर रामचरित में सौष्ठव की पराकाष्ठा 
को पहुंच गई है । अनेक पण्डितों की सम्मति तो यह है, कि इस नाटक में भवभूति 
कालिदास से भी बढ़ गये है । 

(२) बाणभट्ट--ये सम्राट हषवर्धन (सातवीं सदी) के राजपण्डित थे। 
इनके दो ग्रन्थ बहुत प्रसिद्ध हे-हर्षचरित और कादम्बरी । हर्षचरित में बाण- 
भट्ट ने अपने आश्रयदाता हर्षवर्धन का जीवनचरित्र बड़ी सुन्दर हौली में प्रस्तुत 
किया है । यह पुस्तक गद्य में हे । कादम्बरी संस्कत-साहित्य का सबसे उत्कृष्ट 
गद्य काव्य हैं । इसकी शैली बड़ी सरस, रोचक और चामत्कारिक है। कादम्बरी 
की प्रत्येक पंक्ति में अलंकार हैं । इसमें सन्देह नहीं, कि यह गद्य-ग्रन्थ संस्कृत- 
साहित्य के लिये अत्यन्त गौरव की वस्तु है । 

(३) कुमारदास--ये सिहल देश के वासी थे। सातवीं सदी में इन्होंने 
जानकीहरण' नाम का महाकाव्य लिखा, जो संस्कत के काव्य-साहित्य में बहुत 
महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है । 

(४) भारवि--ये सातबीं सदी में हुए । ये दक्षिण के चालुक्यवंशी राजा 
विष्णुवर्धन की सभा में थे । इनका काव्य 'किरातार्जुनीय बहुत ही प्रसिद्ध है । 
किरातार्जनीय जहां कविता की दृष्टि से अनुपम है, वहां राजनीति का भी उसमें 
बड़ा सुन्दर वर्णन है । 

) भद्ठि--ये भी सातवीं सदी में हुए । इनके भट्टि-काव्य में जहां राम के 
चरित्र का वर्णन है, वहां साथ ही व्याकरण और काव्य के सिद्धान्तों को भी प्रति- 
पादित करने का प्रयत्न किया गया है । इस काव्य की शैली कुछ कृत्रिम हैं । 

(६) माघ--ये गुजरात के निवासी थे । ये भी सातवीं सदी के अन्त में हुए । 
इनके महाकाव्य शिशुपालवध' में जहां उत्तम कविता है, वहां साथ ही प्रगाढ़ 
पाण्डित्य भी है । इलेष और चित्रकाव्य लिखने में ये सिद्धहस्त थे। 

(७) त्रिविक्रम भट्ट--ये नवीं सदी में हुए । इनका ग्रन्थ नलचम्पू' बहुत 
प्रसिद्ध हैं । चम्पू उस काव्य को कहते हैं, जिसमें गद्य और पद्म दोनों हों । नल- 
चम्पू इस प्रकार के संस्कृत काब्यों में सर्वोत्तम गिना जाता हैं । 

(८) भट्टनारायण--गथें सातवीं सदी में हुए । इनका लिखा वेणीसंहार' 
नाटक महाभारत के कथानक को लेकर लिखा गया है । दुःशासन द्वारा राजसभा 
में जब द्रौपदी के केश ख़ींचे गये थे, तो उसने यह प्रतिज्ञा की थी, कि वह तभी श्रपनी 
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बेणी (केशमण्डल) का श्वृंगार करेगी, जब कि कौरवों का अन्त हो जायगा । 
दुर्योधन का संहार करके अपने रक्‍तरंजित हाथों से भीम ने द्रौपदी के केशों को 
बांधा । यही सब कथा इस नाठक में बड़े सुन्दर रूप में वर्णित है । 

(६ ) दण्डी---इनका समय भी सातबीं सदी में है । इन्होंने दशकुमा रचरित' 
नाम के एक सुन्दर गद्य-ग्रन्थ की रचना की । 

(१० ) सुबन्धु--इनका लिखा ग्रन्थ वासवदत्ता' बड़ा ही सुन्दर गद्य-काव्य 
है । इनका समय भी सातवीं सदी में माना जाता है। 

(११) हर्षवर्धन--बाणभट्ट के आश्रयदाता सम्राट हषवर्धन जहां विद्या 
झभोर काव्य के शत्यन्त प्रेमी थे, वहां स्वयं भी उत्कृष्ट कवि थे। उनके लिखे तीन 
नाटक इस समय मिलते हे-रत्नावली, प्रियदशिका और नागानन्द । 

(१२) राजशेखर---ये कन्नौज के गुजंरप्रतीहारबंशी राजा महेन्द्रपाल 
की राजसभा में थे । इनका समय दसवीं सदी में है । इनके लिखे कर्परमंजरी, 
प्रचण्ड पाण्डव, बालरामायण आदि अनेक नाटक गअत्यन्त प्रसिद्ध हें । 

इनके अतिरिकक्‍त भ्न्य भी बहुत से कवि इस युग में हुए, जिन्होंने अपने काव्य, 
नाटक, चम्पू आदि द्वारा संस्कृत-साहित्य के भण्डार को पूर्ण किया । पर गृप्त-युग 
के संस्कृत-साहित्य में जो गौरव और उत्कष्टता है, वह बाद के साहित्य में नहीं 
पाई जाती। भवभूति के पीछे संस्कृत के कवियों की शैली निरन्तर अधिक-अधिक 
कत्रिम होती गई है । ऐसा प्रतीत होता है, कि इस यूग में संस्कृत की अपेक्षा प्राकृत 
भाषाओं की अधिक उन्नति हुई। गुप्त-युग के बाद संस्कृत का प्रचार कम होता 
गया । वह प्रधानतया पण्डितों की ही भाषा रह गई । इसीलिये उसके लेखकों 
में वह प्रसादगुण नहीं है, जो गुप्त-युग के कवियों में पाया जाता है । इस काल की 
कविता में सहज-सौन्दर्य का स्थान अलंकार, इ्लेष आदि की भूषा ने ले लिया । 
यही कारण है, कि उसका पहले जेंसा सौन्दर्य इस काल में नहीं पाया जाता । 

इतिहास-सम्बन्धी कुछ ग्रन्थ भी इस युग में लिखे गये । बाणभट्ट द्वारा विर- 
चित हषषचरित का उल्लेख ऊपर दिया जा चुका हैं। कन्नौज के राजा यशोवर्मा 
(आठवीं सदी) के समय में वाकृपतिराज नामक कवि हुए, जिन्होंने गउड वहो' 
नामक एक ग्रन्थ लिखा । यह प्राकृत भाषा में है । राजा यशोवर्मा ने गौड़ (बंगाल ) 
देश पर आक्रमण कर उसकी विजय की थी। उसी का वृत्तान्त इस पुस्तक में दिया 
गया है । चालुक्यवंशी राजा विक्रमादित्य षष्ठ का वृत्तान्त कवि बिल्हण (बार- 
हवीं सदी) ने बड़े विस्तार के साथ 'विक्रमांक-देवचरित' नामक ग्रन्थ में लिखा 
है। इसी प्रकार पद्मगुप्त (ग्यारहवीं सदी) ने मालव देश के राजा सिन्धुराज का 
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चघरित नवसाहसांकचरित' में और बल्‍लाल ने राजा भोज का चरित भोज- 
प्रबन्ध में लिखा है। पर इन सबकी अपेक्षा ऐतिहासिक दृष्टि से अत्यधिक महत्त्व 
का ग्रन्थ राजतरंगिणी है, जिसे कल्हण ने लिखा था । कल्हण का काल बारहवीं 
सदी में है, और उसने राजतरंगिणी में काश्मीर का क्रमबद्ध इतिहास दिया 


हे । 
इसी प्रकार कवि जयानक ने पृथिवीराजविजय' लिखकर चौहानवंशी 


राजा पथिवीराज का और हेमचन्द्र ने कुमारपालचरितम्‌' लिखकर चालुक्य- 
राजा कुमारपाल (बारहवीं सदी) के नाम को अमर किया। इनके अतिरिक्त 
जो अनेक अन्य ऐतिहासिक काव्य इस युग में लिखे गये, उनमें सोमेश्वर की 
'कीतिकौमुदी, अरिसिह का 'सुकृतसंकीतेन', जयसिह सूरि का हम्मीर-मद- 
मर्दन', मेरुतृंग का प्रबन्धचिन्तामणि', राजशेखर का चतुर्विशति प्रबन्ध, 
नयचन्द्र सूरि का 'हम्मीर महाकाव्य', आनन्द भट्ट का बललालचरित' और चन्द्र 
प्रभ सूरि का प्रभावकचरित' उल्लेखनीय हें । ये सब काव्य कतिपय वीर पुरुषों 
के चरित्र को दृष्टि में रखकर लिखे गये हें, और इनसे जहां इन वीरों के सम्बन्ध 
में ऐतिहासिक ज्ञान प्राप्त करने में सहायता मिलती है, वहां साथ ही उनसे 
काव्य-रस का भी अच्छा स्वाद मिलता हूं । 

काव्य, नाटक, चम्पू और गद्य के अतिरिक्त इस युग में कथा-साहित्य भी 
लिखा गया । ग्यारहवीं सदी में क्षेमेन्द्र ने बृहत्कथामंजरी और सोमदेव ने 
कथासरित्सागर की रचना की । इसी प्रकार बेतालपंचविशति, सिहासन- 
द्वात्रिशिका और शुकसप्तति नामक कथा-प्रन्थों का निर्माण भी इसी युग में 
हुआ । 

साहित्य के विकास के साथ-साथ अलंकारशास्त्र विषयक अनेक ग्रन्थ भी 
इस काल में लिखे गये, जिनमें काव्य के विभिन्न रसों का सूक्ष्मता पूर्वक विवेचन 
किया गया। छठी सदी में आचाये मामह ने काव्यालंकार ग्रन्थ की रचना की । 
बाद में दण्डीवामन (आठवीं सदी), आनन्दवर्धन (नवों सदी), अभिनवगृप्त 
ग्रौर मम्मट आदि साहित्य-विवेचकों ने साहित्य-शास्त्र का और अभ्रधिक विकास 
किया । 

बड़े साहित्य-ग्रन्थों के साथ ही मुक्तक और गेय काव्य की भी अनेक महत्त्व- 
पूर्ण रचनायें इस यूग में हुई । भरत हरि के श्वृंगारशतक, वेराग्यशतक और नीति- 
हातक, कवि अ्रमरु का. अमरुकशतक भर जयदेव का गीतगोविन्द इसी युग 
की कृतियां हें । ये सब अपने ढंग के अनुपम काव्य हे । 
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अनेक महत्त्वपूर्ण व्याकरण-ग्रन्थ भी इस युग में लिखे गये । सातवीं सदी 
में पाणिनि की अ्रष्टाध्यायी पर काशिकावृत्ति लिखी गई, जो महाभाष्य के बाद 
पाणिनि-सूत्रों का सबसे महत्त्वपूर्ण व्याख्या-ग्रन्थ है। इसका लेखक जयादित्य 
था । भत्‌ हरि के वाक्यप्रदीप, महाभाष्यदीपिका और महाभाष्यत्रिपदी नामक 
व्याकरण-पग्रन्थ भी इसी यूग की क॒ति हैं । पाणिनीय व्याकरण की परम्परा से 
भिन्न एक अन्य संस्कृत व्याकरण इस समय लिखा गया, जो “कातन्त्र' कहाता 
है । इसका रचयिता छावंवर्मा था। भारत से बाहर अन्य देशों में इसका बहुत 
प्रचार हुआ । मध्य एशिया और बालि द्वीप में इसकी पुरानी प्रतियां उपलब्ध 
हुई हे । पक 

व्याकरण के अतिरिक्त कोश-विषयक अनेक ग्रन्थ भी इस यूग में लिखे 
गये । अमरकोश की रचना गुप्तकाल में हो चुकी थी। वह इतना लोकप्रिय 
हुआ, कि उस पर पचास के लगभग टीकायें इस यूग में लिखी गईं। 
इनमें ग्यारहवीं सदी में लिखित क्षीरस्वामी की टीका सबसे अधिक 
प्रसिद्ध है। झ्भिधानचिन्तामणि, अनेकार्थसंग्रह-वैजयन्ती, अभिधानरत्नमाला 
आदि भ्न्य अ्रनेक कोश ग्रन्थ भी इस काल में बने। कामशास्त्र, संगीत, राजनीति 
आदि विषयों पर भी अनेक पुस्तकें इस युग में लिखों गई, और संस्कृत का 
साहित्य-भण्डार निरन्तर अ्रधिक समृद्ध होता गया । 


(६) दर्शन-शास्त्र 

दर्शनशास्त्र के विकास की दृष्टि से मध्ययुग का महत्त्व बहुत अधिक हे । 
बोद्ध, जन और हिन्दू-तीनों प्रकार के दशनशास्त्रों का इस युग में चरम विकास 
हुआ १ चौथी सदी में अ्रसंग नामक बौद्ध विद्वान ने महायानोत्तरतंत्र, सूत्रालंकार 
श्रादि ग्रन्थ लिखकर 'क्षणिक विज्ञानवाद' मत का बड़ी योग्यता के साथ प्रतिपादन 
किया था । पांचवीं सदी में दिझनाग ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ प्रमाणसमुच्चय की 
रचना की । ये दोनों बौद्ध दाशनिक मध्ययुग से पहले हो चुके थे । पर इस काल 
में ध्मंकीति और शान्तरक्षित नामक दाशनिकों ने बौद्ध-दशंन को विकास की 
चरम सीमा पर पहुंचा दिया । धर्मकीति (सातवीं सदी) के ग्रन्थों में प्रमाण- 
वार्तिक और प्रमाणविनिश्चिय सर्वप्रधान हे । बौद्ध-संसार में ये ग्रन्थ. बहुत प्रसिद्ध 
हुए, और तिब्बती आदि अनेक भाषाओं में इनका अनुवाद किया गया। धर्मे- 
कीति अ्रसड़् द्वारा प्रतिपादित विज्ञानवाद' के अनुयायी थे, और उन्होंने इसी 
मत को कुछ अंशों में परिवर्तित व विकसित कर तक द्वारा उसका प्रतिपादन 
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किया । धमंकीति के बाद शान्तरक्षित, कमलशील और ज्ञानश्री जैसे बौद्ध- 
दाशंनिकों ने दर्शनशास्त्र का और अधिक विकास किया । यहां हमारे लिये यह 
सम्भव नहीं है, कि इन महान दाशनिकों के विचारों का संक्षिप्त रूप से भी निर्देश 
कर सकें | यद्यपि वज्रयान के विकास के कारण इस युग में बौद्ध-धमं का ह्वास हो 
रहा था, पर दाशंनिक क्षेत्र में अनेक बौद्ध-विद्वान्‌ शत्यन्त योग्यतापूर्वक अपने 
दाशनिक सिद्धान्तों के प्रतिपादन और विरोधी सिद्धान्तों के खण्डन में तत्पर 
थे । 
दार्शनिक दृष्टि से बौद्धदर्शन को चार प्रधान सम्प्रदायों में विभकत 
किया जा सकता हे--वैभाषिक, सौत्रान्तिक, योगाचार और माध्यमिक । इन 
चारों सम्प्रदायों का पक्षपोषण करते हुए जो विशाल साहित्य इस यूग में लिखा 
गया, वह संसार के दाशेनिक साहित्य में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है । 
बौद्धों के समान अनेक जन विद्वानों ने भी इस युग में अपने दाशनिक विचारों 
का प्रतिपादन किया । जेन-दशन का प्रारम्भ उमास्वाति और कुन्दकुन्दाचार्य 
मामक विद्वानों ने किया था, जो पहली सदी ई० प० में हुए थे। पर इसका 
विशेष रूप से विकास मध्य युग में ही हुआ । जन-दाशंनिकों में सिहसेन दिवाकर 
(पांचवी सदी ), समन्तभद्र (सातवीं सदी), हरिभद्र (आठवीं सदी), भट्ट 
अकलंक (आठवीं सदी), विद्यानन्द (नवीं सदी), हेमचन्द्र (ग्यारहवीं सदी) 
आर मल्लिसेण सूरी (तेरहवी सदी) के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हें । 
हिन्दू या आस्तिक दशेन के सिद्धान्तों का हम पिछले एक अध्याय में उल्लेख 
कर चुके है । इन आस्तिक दश्शनों पर भी अनेक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ इस युग में लिखे 
गये, जिनमे अपने मत के प्रतिपादन के साथ-साथ बौद्धों और जेनों का विशेषरूप 
से खण्डन भी किया गया । इसमें सन्देह नहीं, कि आस्तिक दर्शनों का विकास 
इस यू ग से पूव॑वर्ती काल में ही हो गया था, पर उनपर नये-नये और सुविस्तृत 
ग्रन्थ इसी काल में लिखे गये । बौद्ध-धर्म के विरुद्ध प्रतिक्रिया होकर जब सनातन 
व दिक धर्म का पुनरुत्थान हुआ, तो उसके विद्वानों के लिये यह भी झ्रावश्यक हो 
गया, कि वे बौद्ध-विचारधारा का खण्डन कर आस्तिक दर्शन का मण्डन करें । 
इसी लिये मध्य यग में दहंनशास्त्रों पर अनेक भत्यन्त उत्कष्ट ग्रन्थों की रचना 
हुई । 
मीमांसा-दर्शन के कर्ता जमिनि मुनि थे। उन्होंने मीमांसा-सूत्रों की रचना 
की थी । दूसरी सदी ई० प० के लगभग उपवर्ष भवदास और शवरस्वामी ने इन 
सूत्रों पर वृत्तियां लिखीं, जिनमें मीमांसा के सिद्धान्तों को बहुत विशदरूप दिया 
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गया । शवरस्वामी द्वारा लिखा हुआ शावरभाष्य (मीमांसासूत्रों पर) मीमांसा- 
दर्शन का शत्यन्त प्रामाणिक ग्रन्थ है । श्राठवीं सदी के पूर्वार्धे में कुमारिल भट्ट 
ने इस दर्शन को और अधिक विकसित किया, और बौद्ध-दशेन का खण्डन कर 
भीमांसा के सिद्धान्तों की सत्यता सिद्ध की । कुमारिल भट्ट के शिष्य मण्डनमिश्र 
थे, जिन्होंने विधिविवेक और भावनाविवेक नामक ग्रन्थों को लिखकर अपने 
गुरु की विचारसरणी को और अधिक विकसित किया । 

वेदान्तसूत्रों का निर्माण मह॒षि वादरायण ने किया था। जिस सिद्धान्त 
को महषि वादरायण ने सूत्र-रूप से लिखा था, मध्ययुग के दाशं॑निकों ने उसे 
बहुत अधिक विकसित किया । इसके लिये उन्होंने वेदान्तसूत्रों (ब्रह्मसृत्रों) 
पर विस्तृत भाष्य लिखे । वेदान्तदर्शन को विशद रूप से प्रतिपादित करनेवाले 
दाशं निकों में सर्वोच्च स्थान शंकराचार्य का है, जो आठवीं सदी के उत्तराध में 
उत्पन्न हुए थे । उनका जन्म केरल (मलाबार ) के एक ब्राह्मण-कुल में हुआ था । 
आचाये गोौड़पाद से शिक्षा प्राप्त कर उन्होंने वेदान्तदर्शन के प्रतिपादन और 
बोद्धद-मत के खण्डन में अपनी सब शक्ति को लगा दिया । इस उद्देश्य से उन्होंने 
कन्याकुमारी से बदरीनाथ तक पर्यटन किया, और स्थान-स्थान पर बौढ़ों से 
शास्त्रार्थ किये । यह संसार मिथ्या है, एकमात्र ब्रह्म ही सत्य सत्ता है, इस विचार 
को उन्होंने युक्तिपूर्वक प्रतिपादित किया । 

शंकराचाय ने जिस ढंग से वेदान्तसूत्रों की व्याख्या की थी, अन्य अनेक 
दाशं निकों ने उसे पसन्द नहीं किया । ब्रह्म के भ्रतिरिक्त जीव की सत्ता को न 
मानने से ईश्वर-भक्ति का कुछ अर्थ ही नहीं रह जाता। इसलिये वैष्णव आचार्यों 
ने वेदान्तसूत्रों की इस प्रकार व्याख्या की, जिससे ब्रह्म और जीव की पृथक 
सत्ता सिद्ध की गई । । 

इन दाशंनिकों में रामानुज (११४० ई०), मध्व (१२३८ ई० ), निम्बाके 
(१२५० ई०) और वल्लभाचार्य (१५०० ई०) के नाम विशेषरूप से उल्ले- 
खनीय हैं । रामानुज के अनुसार जीव और जगत्‌ ईइ्वर के ही दो प्रकार हें | 
इसीलिये उनका मत विशिष्टाह्ेत कहाता है । मध्वाचार्य के मत में ईश्वर और 
जीव दो प्‌ थक सत्तायें हे । उनके मत को व॑ंत' कहा जाता है। निम्बाक॑ जीव और 
ईश्वर को पारमाथिक दृष्टि से अभिन्न मानते हें, पर व्यावहारिक रूप से उनकी 
भिन्न सत्ता को स्वीकार करते हैं । इसीलिये उनके मत को द्वंताद्वत कहते हेँ। 

शंकराचार्य ने ब्राह्मसूत्र शांकरभाष्य लिखकर वेदान्तदर्शन का प्रतिपादन 
किया था । नवीं सदी में वाचस्पति ने इस भाष्य पर भामती टीका लिखी । वेदान्त 
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के अन्य उत्कृष्ट ग्रन्थों में श्रीहृषं (बारहवीं सदी) का खण्डनखाद्य, चित्सुखा- 
चाय (तेरहवीं सदी) की तत्त्वदीपिका, विद्यारण्यस्वामी (चौदहवीं सदी) की 
पञचदशी और मधुसूदन सरस्वती (सोलहवीं सदी) की अद्वेतसिद्धि अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण हे । ये सब ग्रन्थ मध्य युग में ही लिखे गये थे । 

महर्षि गौतम ने जिस न्यायशास्त्र का सूत्र-रूप से प्रतिपादन किया था, 
उसपर प्राचीन समय में वात्स्यायन ने भाष्य लिखा । वात्स्यायन को दूसरी 
सदी ई० प० के लगभग में हुआ माना जाता हैँ । पर मध्यकाल में इस दशेन का 
असाधारण रूप से विकास हुआ और अनेक दाशंनिकों ने इसपर उत्कृष्ट 
ग्रन्थों की रचना की । इन दाशंनिकों में उद्योतकर (छठी सदी ), वाचस्पति मिश्र 
(नवीं सदी ), जयन्तभट्ट (नवीं सदी) और उदयनाचायं (दसवीं सदी) के नाम 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हे । तेरहवीं सदी में गंगेश उपाध्याय नामक दाशेनिक 
ने न्‍्यायदर्शन के एक नये सम्प्रदाय का प्रवर्तन किया, जिसे नव्यन्याय' कहते 
हैं । मुस॒लिम युग में इस सम्प्रदाय का बहुत विकास हुआ, और इसको प्रतिपादित 
करने के लिये अनेक ग्रन्थों की रचना की गई । 

इसी प्रकार से सांख्ययोग और वेशेषिक दर्शनों पर भी अनेक ग्रन्थ मध्य- 
काल में लिखे गये, जिनमें वैशेषिक दर्शन के प्रसिद्ध आचार्य प्रशस्तपाद के 
पदार्थधमं-संग्रह पर लिखी हुई व्योम शिवाचार्य (आठवीं सदी), उदयनाचायें 
(दसवीं सदी) और श्रीधराचार्य (दसवीं सदी) की टीकायें, सांख्यदशन पर 
वाचस्पति मिश्र (नवीं सदी) द्वारा लिखी हुई तत्त्वकौमुदी और योगदर्शन 
पर भोज द्वारा लिखित भोजवृत्ति विशेषतया महत्त्वपूर्ण हें । 

इसमे सन्देह नहीं, कि दर्शनशास्त्र के क्षेत्र में मध्ययूग में बहुत उन्नति हुई । 
इस युग के भारतीय विचारकों ने प्राचीन काल में प्रादुर्भूत हुए दाशनिक सिद्धान्तों 
को विकसित कर एक ऐसा रूप प्रदान किया, जो संसार के दार्शनिक साहित्य में 
भ्रपना एक विशिष्ट स्थान रखता है । 


(७) वज्ञानिक उन्नति 
ग्प्त-युग में भारत के विभिन्न विद्वानों ने गणित, ज्योतिष श्रादि विज्ञानों 
की किस प्रकार उन्नति की थी, इसपर पिछले एक अध्याय में प्रकाश डाला 
जा चुका है| गृप्त-युग में वैज्ञानिक उन्नति की जो प्रक्रिया शुरू हुई थी, यदि वह 
मध्यकाल में भी जारी रहती, तो भारत विज्ञान के क्षेत्र में बहुत उन्नत हो जाता । 
पर संसार के अन्य देशों के समान भारत में भी यह युग हास और अ्रन्धकार का 
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था। फिर भी इस काल में भ्रनेक ऐसे विद्वान उत्पन्न हुए, जिन्होंने गणित ज्योतिष 
भर आयुववेद पर नये ग्रन्थों की रचना की । इस प्रकरण में हम इन्हीं का संक्षिप्त- 
रूप से उल्लेख करेंगे । 

सातवीं सदी के पूर्वार्ध में ब्रह्मगुप्त ने ब्रह्मस्फुट सिद्धान्त” लिखा, जो 
ज्योतिष का एक प्रामाणिक ग्रन्थ हे । बारहवों सदी में भास्कराचाय॑ ने 
'सिद्धान्तशिरोमणि' की रचना की, जिसके एक भाग में गणित और दूसरे भाग 
में ज्योतिष का प्रतिपादन हे। मध्यकाल में यूरोप के ज्योतिषी पृथिवी को चपटी 
मानते थे, पर भास्कराचाय॑ ने यह सिद्धान्त प्रतिपादित किया, कि पृथिवी चपटी 
न होकर गोल है| उसने आक्ंणशक्ति के सिद्धान्त का भी सुन्दर रीति से 
निरूपण किया । मध्ययुग में पाश्चात्य जाति के लोग इस सिद्धान्त से सर्वथा 
भ्रपरिचित थे। ज्योतिष का ज्ञान भारत से अरब में गया, ओर अरब लोगों से 
यूरोपियन लोगों ने उसे सीखा । बगदाद के अरब्र खलीफा हारूं रशीद ने भारत 
के अनेक ज्योतिषियों को अपनी राजधानी में निमन्त्रित किया था, और उनको 
सहायता से अनेक भारतीय ज्योतिष-प्रन्थों का अनुवाद अरबी भाषा में करवाया 
था । गणित-विज्ञान में भारतीय लोगों ने न केवल अंकगणित और दशमलव के 
सिद्धान्त का विकास किया, अपितु त्रिकोणमिति का भी विकास किया । गणित 
की सहायता से भारतीय ज्योतिषी ग्रहों और राशियों की गणना से भली 
भांति परिचित हो गये थे । 

धन्वन्तरि और चरक जसे प्राचीन आचार्यों ने आयुवेद-शास्त्र के जो ग्रन्थ 
प्राचीन युग में लिखे थे, उनका जिक्र पहले किया जा चुका हैं। मध्य युग में झ्ायुवेद 
पर अनेक नये ग्रन्थ लिखे गये । 5०० ईस्वी के लगभग अग्रष्टाज्रूहदय' की और 
माधवकण ने माधवनिदान' की रचना की । ये दोनों ग्रन्थ आयुर्वेद में बहुत 
ऊंचा स्थान रखते हें । माधवनिदान में विविध रोगों के निदान ( उत्पत्ति का 
कारण ) पर बहुत विशदरूप से विचार किया गया है । ग्यारहवीं सदी में चक्र- 
पाणिदत्त नाम के बंगाली वेद्य ने चरक और सुश्रुत के प्राचीन ग्रन्थों पर टीकायें 
लिखीं, और साथ ही चिकित्सासारसंग्रह' नामक नये ग्रन्थ की रचना की । 
बारहवीं सदी के अ्रन्त में शाज्भंधरसंहिता' लिखी गई, जिसमें विभिन्न विषों 
श्र रसों का वेज्ञानिक पद्धति से विवेचन किया गया है। ये सब ग्रन्थ श्रायुवेंद 
में बहुत ऊंचा स्थान रखते हैं, और इनके भ्रध्ययन से ज्ञात होता है, कि मध्यकाल' 
में चिकित्सा-शास्त्र ने बहुत उन्नति कर ली थी । इसी उन्नति का यह परिणाम था, 
कि बगदाद के खलीफा हारूं रशीद ने जब ज्योतिषियों को भारत से बुलाया था, 
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तब साथ ही श्रनेक वैद्यों को भी उसने अपने देश में निमन्त्रित किया था । इनकी 
सहायता से उसने अनेक वैद्यक ग्रम्थों का अरबी में अनुवाद कराया, और उनसे 
भारत के चिकित्सा-शास्त्र का ज्ञान अ्ररब लोगों ने प्राप्त किया । 

पशुझों की चिकित्सा के विषय पर भी अनेक ग्रन्थ इस युग में लिखें गये । 
इनमें पालकाय्य द्वारा विरचित गजचिकित्सा, गजायुवेंद, गजदर्पण, गजपरीक्षा 
झौर गजलक्षण; जयदत्तकत अ्रश्वचिकित्सा, नकुल का शालिहोत्र-शास्त्र और 
अदव-तन्त्र विशेषरूप से उल्लेखनीय हे । ये ग्रन्थ इस समय उपलब्ध नहीं होते, 
यद्यपि अन्य पुस्तकों में इनके उद्धरण दिये गये हे । सम्राट अशोक ने विविध 
देशों में अपनी धर्मंविजय की स्थापना के लिये जो चिकित्सालय स्थापित करवाये 
थे, उनमें न केवल मनुष्यों अपितु पशुओं की चिकित्सा की भी व्यवस्था थी । 
मध्ययुग के भारतीय चिकित्सक मनुष्यों और पशुओ्ों की चिकित्सा की प्राचीन 
विधियों का अध्ययन करने के साथ-साथ इन विषयों पर नई पुस्तकों की रचना 
में भी तत्पर रहे । 

गणित, ज्योतिष और आयुर्वेद के ग्रतिरिक्त वास्तुकला आदि पर भी अनेक 
ग्रन्थ इस युग में लिखे गये । इनमें राजा भोज द्वारा विरचित 'समराज्भणसूत्र- 
धार' और युक्तिकल्पतरु' विशेष महत्त्व रखते हें । 


(८) शिक्षा के केन्द्र 


बौद्ध-युग के भारत में शिक्षा का सर्वप्रधान केन्द्र तक्षशिला था, जिसके 
विषय में हम पिछले एक अध्याय में विशद रूप से लिख चुके हें । जब भारत की 
राजशवित का प्रधान केन्द्र मगध बन गया, तो काशी या वाराणसी शिक्षा का 
एक मुख्य केन्द्र बन गया । बौद्ध-धर्म के विस्तार के साथ-साथ भारत के बहुत-से 
नगरों में विहारों की स्थापना हुई, जिनमें बौद्ध-भिक्ष्‌ विद्या के अध्ययन और 
अ्रध्यापन में तत्पर रहते थे | मध्यकाल में नालन्दा, विक्रमशिला और उड़्यन्तपुर 
के महाविहारों ने विश्वविद्यालयों का रूप धारण कर लिया, जिनमें न केवल 
बौद्धों के धामिक और दाशनिक साहित्य का ही अध्यापन होता था, पर साथ 
ही गणित, ज्योतिष, आयुर्वेद आदि विज्ञानों का भी शिक्षण होता था| भारत के 
सब प्रदेशों से विद्यार्थी श्रपनी ज्ञानपिपासा को शान्त करने के लिये इन शिक्षा- 
केन्द्रों में आ्राया करते थे । केवल भारत के ही नहीं, श्रपितु चीन, तिब्बत श्रादि 
विदेशों के छात्र व विद्वान्‌ भी इन शिक्षा-केन्द्रों से आकृष्ट होकर इनमें श्राया 
करते थे । 
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सदरा का संगस-प्राचीन काल में सुदूर दक्षिण में मदुरा नगरी में भी एक विद्या- 
पीठ था, जिसका नाम संगम था । तक्षशिला के समान इसमें भी बहुत से संसार- 
प्रसिद्ध आचारय रहते थे। यहां प्राचीन तामिल साहित्य का विकास हुआ । संगम 
के आचाये केवल शिक्षा का काये ही नहीं करते थे, उत्कृष्ट साहित्य की रचना पर 
भी वे बहुत जोर देते थे । इसी कारण यहां उत्कृष्ट तामिल साहित्य की रचना हुई । 
इनमें तिरुबल्‍लुवर का कुरल' सबसे प्रसिद्ध हैं । यह विश्व-साहित्य में एक अनुपम 
रत्न गिना जाता है, और इसमें धर्म, अरथं, काम और मोक्ष-इन चार विभागों द्वारा 
मानव-जीवन के लिये उपयोगी सूक्तियों व उपदेशों का प्रतिपादन किया गया है । 
तामिल साहित्य में इस ग्रंथ का बहुत ऊंचा व सर्वश्रेष्ठ स्थान हैं। कुरल के अतिरिक्त 
'मणिमेखला' और शीलप्पतिकारम्‌' ग्रंथों का उल्लेख भी यहां आवश्यक है । 
ये दोनों तामिल भाषा के महाकाव्य हें, और इनकी रचना भी मदुरा के संगम में 
ही हुई । 
नालन्दा महाविहार--मगध में नालन्दा का महाविहार शिक्षा का बड़ा केन्द्र 
था। इसकी स्थापना गुप्तवंशी सम्राट कुमारगृप्त (राज्य-काल ४१५-५५ ई० 
पू०) ने की थी । कुमारगुप्त से पहले भी नालन्दा शिक्षा का केन्द्र था । वहां के 
बोद्ध-विहारों में विद्याभ्यास जारी रहता था । पर जब कुमारणुप्त ने वहां विद्या 
और शिक्षा को प्रोत्साहन देने के लिये एक महाविद्यालय का निर्माण किया, तब से 
नालन्दा की ख्याति बढ़ने लगी। कुमारगुप्त के बाद के अन्य गुप्तवंशी सम्राटों ने 
भी यहां बहुत सी इमारतें बनवाई, और नालन्दा के शिक्षकों और विद्यार्थियों 
के खर्च के लिये बहुत-सी जायदाद लगा दी । शीघ्र ही शिक्षा और ज्ञान के केन्द्र के 
रूप में नालन्दा की ख्याति दूर-दूर तक पहुंच गई, और देश-विदेश के हजारों 
विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त करने के लिये वहां आने लगे । अनेक चीनी विद्वान उसकी 
कीति सुनकर उसके प्रति आकृष्ट हुए। उन्होंने अपने देश लौटकर जो यात्रा- 
विवरण लिखे, आज उन्हीं से हमें नालन्दा के आचारयों और शिक्षापद्धति आदि के 
विषय में परिचय मिलता हैं। प्रसिद्ध चीनी यात्री ह्युएनत्सांग ने नालन्दा का 
विवरण लिखा है । उससे ज्ञात होता है, कि यहां के आ्राचार्यों श्लर विद्याथियों की 
पंख्या मिलाकर दस हजार से भी श्रधिक थी । नालन्दा के शिक्षक अपने ज्ञान 
प्रौर विद्वत्ता के लिये सर्वत्र प्रसिद्ध थे। कई शिक्षक तो ऐसे थे, कि उनकी ख्याति 
द्र-दूर तक फैली हुई थी। इन सबका चरित्र सबंथा उज्ज्वल और निर्दोष था। 
तदाचार के सब नियमों का वें पूर्ण तत्परता और सचाई सें पालन करते थे। भारत 
के सब प्रदेशों में उनका श्रादर था, और सर्वत्र उन॑फा अनुसरण किया जाता था । 
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इस महाविद्यालय के नियम बड़े कठोर थे और यहां के निवासियों के लिये यह 
अनिवाये था, कि वे उनका पालन करें। 

नालन्दा महाविहार में प्रवेश पाने के लिये यह आवश्यक था, कि पहले एक 
परीक्षा को उत्तीर्ण किया जाय । यह परीक्षा द्वार पण्डित' लेता था। महाविहार के 
प्रवेशद्वार को लांघने के लिये इस द्वारपण्डित की परीक्षा में उत्तीर्ण होना अनिवाय॑ 
था । यह परीक्षा बहुत कठिन होती थी । ह्युएनत्सांग के अनुसार २० व ३० 
फीसदी से अ्रधिक परीक्षार्थी इस परीक्षा को उत्तीर्ण नहीं कर सकते थे। 
ह्यएनत्सांग स्वयं बहुत समय तक नालन्दा रहा था। उसे इस शिक्षा-केन्द्र का भली 
भांति परिचय था। वह यहां के ज्ञानमय वातावरण और चरित्र की उच्चता द्वारा 
बहुत प्रभावित हुआ था । द्वारपण्डित को पराजित कर जो विद्यार्थी नालन्दा के 
महाविहार में प्रविष्ट होते थे, उन्हें वहां बहुत मेहनत करनी पड़ती थी । चीनी 
यात्री ह्यूएनत्सांग के अनुसार महाविहार में प्रविप्ट होकर भी बहुत-से विद्यार्थी 
वहां परास्त हो जाते थे। जो वहां भी विजय करके (परीक्षात्रों में उत्तीणं होकर ) 
फिर बाहर जाते थे, उनके ज्ञान और पाण्डित्य का सबंत्र आदर होता था । 

इत्सिग नाम का एक अन्य चीनी यात्री सातवीं सदी में भारत आया । उसने 
६७१ ई० में चीन से प्रस्थान किया और ६७३ ई० में वह ताम्रलिप्ति के बन्दरगाह 
पर पहुंचा । इत्सिग का मुख्य उद्देश्य भारत आकर बौद्ध-धर्म का उच्च ज्ञान प्राप्त 
करना और यहां से धर्म की प्रामाणिक पुस्तकों को एकत्र कर चीन ले जाना था। 
झत:ः उसका अधिकांश समय नालनन्‍्दा में ही व्यतीत हुआ । वहां उसने चार सो 
के लगभग ग्रन्थों का संग्रह किया, जिनके इलोकों की संख्या पांच लाख थी । इन 
पुस्तकों को वह अपने साथ चीन ले गया । इत्सिग के विवरण से भी यह प्रमाणित 
होता है, कि नालन्दा महाविहार में विद्यार्थियों की संख्या हजारों में थी । वहां 
प्रवेश पाने के लिये व्याकरण, हेतु-विद्या (न्याय) और अभिधमंकोश का ज्ञान 
ग्रावरयक था । महाविहार में शिक्षा के लिये प्रवेश पा चुकने पर विद्यार्थी जहां 
बौद्ध-धमं के विशाल साहित्य का अध्ययन करते थे, वहां साथ ही शब्द-विद्या, 
चिकित्सा-विद्या, सांख्यशास्त्र, तन्‍्त्र, वेद आदि की पढ़ाई की भी वहां व्यवस्था 
थी। 

महाविहार का ख्च चलाने के लिये राज्य की ओर से बहुत सी भू-सम्पत्ति 

प्रदान की गई थी । इत्सिग के भ्रनुसार दो सौ से भी भ्रधिक गांव ऐसे थे, जिनको 
नालन्दा महाविहार के खर्च के लिये दिया गया था | इनकी सब झामदनी इस 
शिक्षा-केन्द्र के खर्च के लिये काम झाती थी। विद्यार्थियों को भोजन के लिये प्रधा- 
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नतया चावल मिलता था, हा एनत्सांग ने लिखा है, कि जब तक वह नालन्दा में 
रहा, उसे प्रतिदिन महासाली चावलों का एक निश्चित परिमाण २० पूग 
ओर १२० जम्बीर मिलते रहे । साथ ही प्रतिमास तेल, घी और ग्रन्य खाद्य- 
पदार्थ भी निश्चित मात्रा में उसे दिये जाते रहे । 

नालन्दा का पुस्तकालय बड़ा विशाल था । इसकी तीन विशाल इमारतें 
थी, जिनके नाम थे--रत्नसागर, रत्नोदधि और रत्नारंजक । रत्नोदधि-भवन 
नौ मंजिल ऊंचा था। इसमें धमं-ग्रन्थों का संग्रह किया गया था। अन्य दोनों 
इमारतें भी इसी प्रकार विशाल व विस्तीण्ं थीं । 

ह्यूएनत्सांग और इत्सिग के अतिरिबत अन्य भी अनेक विदेशी विद्वान 
नालन्दा में उच्च शिक्षा के लिये आये । इनमें कुछ के नाम उल्लेखनीय हें। श्रमण 
हिएनचिन सातवीं सदी में नालन्दा आया और तीन साल वहां रहा । उसका 
भारतीय नाम प्रकाशमणी था । कोरिया का एक भिक्षु आर्यवर्मन बहुत दिनों तक 
नालन्दा रहा, और उसकी मृत्यु वहीं पर हुई। चेहांग नाम का एक अन्य चीनी 
भिक्ष्‌ सातवीं सदी में नालन्दा आया और आपउठ वर्ष तक वहां अध्ययन करता रहा । 
विदेशी विद्यारथियों की यह परम्परा बहुत समय तक जारी रही । नालन्दा की 
कीति सम्पूर्ण बौद्ध-संसार में विस्तृत थी और दूर-दूर से विद्वान लोग अपनी शिक्षा 
की पूि के लिये वहां आते रहते थे । 

आ्राठवीं सदी के शुरू में तिब्बत के राजा ने नालन्दा के एक प्रसिद्ध अ्राचार्ये 
दान्तरक्षित को इस उद्देश्य से अपने देश में निमन्त्रित किया, कि वह वहां बौद्ध- 
धर्म की अच्छी तरह स्थापना करे। तिब्बत पहुंचने पर शान्तरक्षित का बड़ो धूम- 
धाम के साथ स्वागत किया गया, और उसे आाचाये बोधिसत्व को उपाधि से विभू- 
षित किया गया । शान्तरक्षित के कुछ समय बाद कमलशील नामक एक अन्य 
आचाये को नालन्दा से बुलाया गया ओर इन दो भारतीय आचार्यों ने तिब्बत 
में धर्म की स्थापना की । बाद में अतिशा नाम के अन्य आचार्य को तिब्बत में धर्म- 
स्थापना के लिये झ्ामन्त्रित किया गया । यह मगध में ही विद्यमान विक्रमशिला 
महाविहार का प्रधान आ॥ाचायें था । 

नालन्दा महाविहार की स्थापना पांचवीं सदी ई० प० में हुई थी । ग्यारहवों 
सदी तक वह भारत का प्रधान शिक्षा-केन्द्र रहा । इस समय विक्रमशिला नाम के 
एक श्रन्य महाविहार की स्थापना हो गई थी, जिसे पालवंशी राजाओं का संरक्षण 
प्राप्त था । विक्रमशिला के विकास के कारण नालन्दा की कीति कुछ मन्द पड़ने 
लगी, और उसमें ह्वास के चिह्न प्रगट होने लगे, बाद में जब मुहम्मद बिन बर्त्यार 
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खिलजी ने बिहार पर आक्रमण किया, तो नालन्दा के इस प्राचीन महाविहार 
का अन्तिम रूप से विनाश हुआ । 

विक्रमशिला--नालन्दा के समस्रान विक्रमशिला का महाविहार भी मगध में 
ही था। इसकी स्थापना पालवंशी राजा धर्मपाल ने नवीं सदी में की थी । धर्मपाल 
बौद्ध-धर्म का अनुयायी था, और अपने को परम परमेश्वर-परम भट्टारक महा- 
राजाधिराज' की उपाधि से विभूषित करता था । धर्मपाल ने विक्रमशिला में एक 
महाविहार बनवाकर वहां अध्यापन के लिये १०८ आचार्यों की नियुक्ति की । 
इस नये शिक्षणालय को राजवंश की संरक्षा प्राप्त थी । इसके खचच के लिये अ्रतुल 
धनराशि राजा धर्मपाल व उसके उत्तराधिकारियों द्वारा दी गई | परिणाम यह 
हुआ, कि बहुत से विद्यार्थी इसमें शिक्षाग्रहण करने के लिये झान लगे । चार 
सदियों तक यह महाविहार कायम रहा, ओर इस बीच में इसने बड़े-बड़े विद्वान 
उत्पन्न किये । विक्रमशिला से जो विद्यार्थी शिक्षा पूर्ण करते थे, उन्हें पण्डित' 
की उपाधि प्रदान की जाती थी | यह उपाधि पालवंशी राजाओ्रों द्वारा उन्हें दी 
जाती थी । 

नालन्दा के समान विक्रमशिला में भी द्वारपण्डित होते थे। यहां द्वारपण्डितों 
की संरया छः थी । ऐसा प्रतीत होता है, कि विक्रमशिला के महाविहार में छः 
कालेज या विद्यालय थे, और इनमें से प्रत्येक का द्वारपण्डित पृ थक-पृथक होता 
था । तिब्बती लेखक तारानाथ ने लिखा है, कि विक्रमशिला के दक्षिणी द्वार का 
द्वारपण्डित प्रज्ञाकरमति था। इसी प्रकार, पूर्वी द्वार का रत्नाकर शान्ति, पश्चिमी 
द्वार का वागीरंवर कीति, उत्तरी द्वार का नारोपन्त, प्रथम केन्द्रीय द्वार का 
रत्न वज् और द्वितीय केन्द्रीय द्वार का द्वारपण्डित ज्ञानश्रीमित्र था। द्वार पंडित 
के पद पर बहुत ही उच्च कोटि के विद्वानों को नियत किया जाता था प्रत्येक 
कालेज में शिक्षकों की संख्या १०८ रखी जाती थी । इस प्रकार विक्रमशिला 
में शिक्षकों की कुल संख्या ६४८ थी । वहां कितने विद्यार्थी शिक्षा पाते थे, इसका 
उल्लेख किसी विदेशी यात्री ने नहीं किया । पर विक्रमशिला का जो सभाभवन 
था, उसमें ८००० व्यक्ति एक साथ बैठ सकते थे। इससे सूचित होता है, कि इसके 
विद्यार्थियों की संख्या भी हजारों में थी । महाविहार के बाहर एक धर्मशाला भी 
बनाई गई थी, ताकि विद्यार्थी प्रविष्ट होने से पहले उसमें निवास कर सके । 
महाविहार के चारों ओर एक प्राचीर थी, जैसी दुर्गो के चारों ओर होती 
थी । 

विक्रमशिला में बौद्ध-साहित्य, वैदिक साहित्य व अन्य ज्ञान-विज्ञान की 
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पढाई होती थी । पर यह महाविहार बौद्धों के वज्रयान सम्प्रदाय के गअ्रध्ययत 
का सबसे प्रामाणिक केन्द्र था । इस युग के भारत में तन्त्र-विद्या का बहुत प्रचार 
हो गया था। बौद्ध और पौराणिक--दोनों धर्मों में तान्त्रिक साधना को बहुत 
महत्त्व, दिया जाने लगा था। तन्‍त्रवाद जो इस युग के धर्म का बहुत महत्त्तयूर्ण 
भाग बन गया, उसका श्रेय प्रधानतथा इसी महाविहार को है । 

विक्रमशिला में शिक्षा पाये हुए विद्याथियों में से अनेक ने विद्धत्ता के क्षेत्र 
में बड़ी ख्याति प्राप्त की । इनमें रत्नवज, आचार्य रत्न कीति, ज्ञानश्रीमित्र, 
रत्नाकर शान्ति और दीपंकर अ्तिशा के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं । 
अतिशा को तिब्बत में बौद्ध-धर्म की पुनःस्थापना के लिये बुलाया गया था, और 
उसने वहां उस व्यवस्था को कायम किया था, जो लामाझ्रों की अ्रधीनता में अब 
तक विद्यमान है । रत्नकीति अतिशा का गुरु था, और ज्ञानश्रीमित्र श्रतिशा का 
उत्तराधिकारी था। अतिशा के तिब्बत चले जाने के बाद ज्ञानश्रीमित्र ही विक्रम- 
शिला महाविहार का प्रधान आचाये बना था । 

उडयन्तपुर-नालन्दा और विक्रमशिला के समान ही प्राचीन मगध में एक 
अन्य महाविहार था, जिसे उड्यन्तपुर कहते थे । इसकी स्थापना पालवंश के 
प्रवर्तक व प्रथम राजा गोपाल द्वारा हुई थी। यह महाविहार उस स्थान पर विद्य- 
मान था, जहां आजकल बिहार नामक नगरी हैँ । सम्भवत: उड्यन्तपुर के महा- 
विहार के कारण ही इस नगर का नाम बिहार पड़ा, और बाद में सारे प्रान्त का 
नाम ही बिहार हो गया । गोपाल द्वारा स्थापित होने के बाद उड्यन्तपुर का 
महा हार निरन्तर उन्नति करता गया । शुरू में नालन्दा की ख्याति के कारण 
इसकी बहुत प्रतिष्ठा नही हुई, और बाद में राजा धमंपाल द्वारा विक्रमशिला में 
श्रन्य महाविहार की स्थापना हो जाने के कारण उड्यन्तपुर का विहार विशेष 
प्रसिद्ध नहीं रहा । पर बारहवीं सदी में यह शिक्षा का अच्छा बड़ा केद्ध हो गया 
था, और इसमें भी हजारों आचाये व विद्यार्थी निवास करते थे । उडयन्तपुर के 
बिहार का उल्लेख इस काल के अनेक शिलालेखों में भी उपलब्ध होता है । 

११६९ ई० प० में जब मुहम्मद बिन बख्तियार खिलजी ने वर्तमान समय 
के बिहार प्रान्त पर श्राक्रमण किया, तो वहां का राजा पालवंशी गोविन्दपाल 
था। उसकी शक्ति बहुत कमजोर थी। मुहम्मद ने इस हमले में देखा, कि उड़यन्त- 
पुर का बिहार एक दुर्ग के समान है । उसने उसे घेर लिया और उसपर हमला 
किया । इस अवसर पर इस महाविहार के आचायों और विद्याथियों ने भी हास्त्र 
उठाये और डटकर मुहम्मद की सेनाओं का मुकाबला किया ! जब तक एक भी 
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आचार्य व विद्यार्थी जीवित रहा, उन्होंने उड्यन्तपुर पर अफगानों का अधिकार 
नहीं होने दिया । जब महाविहार के सब निवासी लड़ते-लड़ते मर गये, तब मुहम्मद 
का उसपर अधिकार हुआ । वहां के विशाल पुस्तकालय को म्‌ हम्मद ने अग्नि 
के भेंट कर दिया, और भारत के प्राचीन ज्ञान और विज्ञान का यह विशाल भण्डार 
बात की बात में नष्ट हो गया । विक्रमशिला के महाविहार का श्रन्त भी इस 
अफगान आक्रान्ता द्वारा हुआ था । 

मगध के इन महाविहारों के श्रतिरिक्त काशी, नवद्वीप, वललभी और धारा- 
नगरी भी मध्ययूग में शिक्षा के महत्त्वपूर्ण केन्द्र थे। इस यूग के अ्रनेक राजाओओं 
ने विद्या और ज्ञान के प्रोत्साहन और संवर्धन में असाधारण तत्परता प्रदर्शित 
की । इनमें परमारराजा भोज का नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय है । उसने अपनी 
राजधानी धारा नगरी में एक महाविद्यालय की स्थापना की थी, जिसके कारण 
विद्वानों और साहित्यिकों को बहुत प्रोत्साहन मिला था। पर भारत के इन श्रन्य 
शिक्षाकेन्द्रों ने वह ख्याति प्राप्त नहीं की, जो नालन्दा, विक्रशिला और उड- 
यन्तपुर ने प्राप्त की थी । 


(९) सामाजिक दशा 


भारत में जाति-भेद का विकास किन परिस्थितियों में और किस प्रकार 
हुआ, इस विषय पर हम पहले प्रकाश डाल चुके हे । मध्य यूग में जाति-भेद ने 
ऐसा रूप धारण कर लिया, कि विभिन्न जाति के लोगों में खान-पान और विवाह 
का सम्बन्ध होने में अभ्रनेक प्रकार की रुकावटें आने लगीं । पर यह स्थिति एक- 
दम व अ्रकस्मात्‌ उत्पन्न नहीं हो गई, इसका विकास धीरे-धीरे हुआ । वर्तमान 
समय में सवर्ण लोग शूद्रों के हाथ का बना भोजन खाना उचित नहीं समझते । 
पर प्राचीन समय में यह सिद्धान्त माना जाता था, कि शूद्र लोग भोजन बनावें, 
ग्रौर भ्रायं लोग उसका सेवन करें ।' मध्यकाल में भी शूद्रों के हाथ का भोजन 
करने में दोष नहीं समझा जःता था। व्यासस्मृति के अनुसार दास, ग्वाले, नाई 
आदि के साथ भोजन करन में कोई हानि नहीं है । पर यह विचार इस यूग में 
उत्पन्न हो गया था, कि शूद्र के साथ तभी भोजन-सम्बन्ध रखा जा सकता है, 
जब कि परम्परागत रूप से उससे मंत्री-सम्बन्ध हो । खान-पान के सदृश विवाह- 
सम्बन्ध के मामले में भी जातियों ने धीरे-धीरे संकीर्ण रूप धारण किया । प्राचीन 
समय में सवर्ण विवाह को श्रेष्ठ समझते हुए भी अभ्रनुलोम (उच्च वर्ण का अपने 
से निम्नंवर्ण की स्त्री के साथ विवाह) विवाह को धर्मानुमोदित स्वीकार किया 
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जाता था । कतिपय परिस्थितियों में प्रतिलोम विवाह भी विहित था। सातवीं 
सदी में महाकवि बाण ने पारशव नामक एक ब्राह्मण का उल्लेख किया है, जिसकी 
माता शूद्रा थी । पारशव के ब्राह्मण पिता ने शाद्र स्त्री से विवाह किया था, श्रौर 
उससे उत्पन्न पुत्र को ब्राह्मण ही माना गया था । बारहवीं सदी तक अनुलोम- 
विवाह असाधारण नहीं समझे जाते थे। उत्कीर्ण लेखों तक में उनका जिक्र आता 
है । ब्राह्मण कवि राजशेखर ने क्षत्रिय (चौहान) कन्या अवन्ति सुन्दरी से विवाह 
किया था । तेरहवीं सदी में 'स्मृतिचन्द्रिका' में इस प्रकार के विवाहों को कलि- 
काल के लिये निषिद्ध ठहराया, और बाद में हेमाद्रि, कमलाकर आदि ने यही बात 
प्रतिपादित की । परिणाम यह हुआ, कि धीरे-धीरे भारत में श्रन्य जाति में विवाह 
कर सकना सम्भव नहीं रह गया, और जाति-बन्धन बहुत्त श्रधिक दृढ़ हो गया । 
जाति-भेद के अत्यधिक कठोर हो जाने का ही यह परिणाम हुआ, कि जब 
मध्यकाल में तुक व अफगान झाक़ान्ताओं ने प्राचीन युग के यवनों, शकों व हणों 
के समान भारत में प्रवेश किया, तो भारत का समाज उन्हें ग्रात्मसात नहीं कर 
सका । जाति-भेद के कारण भारत में जो संकीर्ण मनोवृत्ति इस समय उत्पन्न हो गई 
थी, उसे अ्रलबरूनी (दसवीं सदी का अन्त) ने इस प्रकार प्रगट किया हं हिन्दुओं 
की कट्टरता का शिकार विदेशी जातियां होती हें। वे उन्हें म्लेचछ और अ्रपवित्र 
समझते है । वे उनके साथ खान-पान व विवाह का कोई सम्बन्ध नहीं रखते । 
उनका विचार है, कि ऐसा करने से हम भ्रष्ट हो जावेगें ।' प्राचीन समय में यवनों 
शकों, कुशाणों व हणों के लिये भारतीयों की यह मनोवृत्ति नहीं थी । पर जाति-भेद 
के विकास के कारण अभ्रब दसवीं सदी में तुर्कों के प्रति भारतीयों की मनो- 
वृत्ति बहुत बदल गई थी, और उनके लिये यह सम्भव नहीं रह गया था, कि वे 
उन्हें श्रपने समाज का अंग बना सकें । पर यह दशा भी सवेत्र एक समय में हो 
नहीं आरा गई थी । बारहवीं सदी के भ्रन्तिम चरण में जब शहाबुद्दीन गोरी ने गुजरात 
में हार खाई, तो उसकी मुसलिम सेना का बड़ा भाग कंद हो गया । गुजरात के 
हिन्दुओं ने इन्हें आत्मसात्‌ कर लिया । इसी प्रकार तेरहवीं सदी में जब अहोम 
जाति ने आसाम में प्रवेश किया, तो वह भी हिन्दू-समाज का अंग बन गई | पर 
इसमें सन्देह नहीं, कि मध्यकाल में हिन्दू-समाज में विदेशियों को आत्मसात्‌ 
करने की शक्ति निरन्तर क्षीण होती जाती थी, और धीरे-धीरे यह स्थिति आा 
गई थी, कि उनके लिये श्रपने समाज के भी पतित हुए अंग को अपने में मिला 
सकना सम्भव नहीं रहा था । 
मध्य युग में स्त्रियों की क्या स्थिति थी, इस सम्बन्ध में भी कतिपय बातों 
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का उल्लेख भ्रावश्यक है । हर्षवर्धन की बहन राज्यश्री सुशिक्षित महिला थी, 
और उसने दिवाकरमित्र नामक बौद्ध-पण्डित से धर्म को शिक्षा ली थी । प्रसिद्ध 
ज्योतिषी भास्कराचायं ( बारहवीं सदी ) ने अपनी पुत्री लीलावती को गणित 
का ज्ञान देने के लिये लीलावती' नामक पुस्तक लिखी, जो संस्कत में गणित- 
विषयक अनूपम पुस्तिका है । कवि राजशेखर की पत्नी अवन्तिसुन्दरी अच्छी 
विदृषी थी । उसने प्राकृत भाषा के एक कोश का भी निर्माण किवा था। मध्य 
युग में अनेक स्त्रियों ने संस्कत-काव्य की भी रचना की । इन्दुझेखा, विज्जिका, 
शीला, सुभद्रा, मदालसा आदि कितनी ही कवयित्रियों की रचनाओं का आभास 
हमें इस युग के श्रलंकार ग्रन्थों द्वारा मिल जाता है, यद्यपि इनकी रचनायें इस 
समय उपलब्ध नहीं है। स्त्रियों में शिक्षा का प्रचार होने पर भी समाज में उनकी 
स्थिति अब निरन्तर हीन होती जाती थी | विधवा-विवाह अ्रब ब्रा माना जाने 
लगा था, और सती-प्रथा का भी प्रारम्भ हो गया था। हर्ष की माता विधवा होने 
पर सती हो गई थी, और उसकी बहन राज्यश्री भी चितारोहण की तंयारी में 
थी, जब उसके भाई ने कतंव्य-ज्ञान कराके उसे सती होने से रोक लिया । भारत 
के समाज में स्त्रियों की जो हीन स्थिति बाद में हो गई, उसका प्रारम्भ इसी युग 
में हो गया था । 


जातिभेद के गुण और दोए-भारत में जाति-भेद का विकास विशेष ऐतिहासिक 
परिस्थितियों का परिणाम हैं । इसमें सन्देह नहीं, कि किसी समय में इससे बहुत 
लाभ हुआ । एकतन्त्र सम्राटों के शासनकाल में भी भारत में जाति, जनपद, 
श्रेणी और निगम श्रादि संगठनों के कारण जनता की आञन्तरिक स्वतन्त्रता और 
'स्वशासन' की परम्परा कायम रही । देश के राजसिहासन पर किस वंश या किस 
धर्म का राजा विद्यमान हैं, वह धर्मात्मा या दुरात्मा है, इस बात का असर प्राचीन 
काल में सर्वेसाधारण जनता पर विशेष नहीं पड़ता था। जनता का प्रत्यक्ष सम्बन्ध 
उन कानूनों व व्यवहारों से होता था, जिन्हें वे स्वयं अपनी श्रेणियों व निगमों में 
बनाते थे, या जो उनमें परम्परागत रूप में चले आते थे। प्राचीन भारत में शिल्पियों 
व व्यापारियों के संगठनों के समान ब्राह्मणों तक के संगठन (निगम) विद्यमान 
थे । इन संगठनों द्वारा उनकी स्वतन्त्रता पूर्णतया सुरक्षित थी । भारत में अरब तक 
जातियों व बिरादरियों की अपनी पंचायतें हें, उनका अपना चरित्र व व्यवहार 
हैँ । सामाजिक कानून भी उनके अपने-अपने हैं। क्रियात्मक दृष्टि से वे ऐसे संगठन 
थे, जो राजनीतिक क्षेत्र को छोड़कर अन्य सब दृष्टियों से अपनी स्वतन्त्रता व 
पृथक सत्ता रखते थे । 
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जाति-भेद द्वारा भारत में यह भी प्रवृत्ति थी, कि प्रत्येक शिल्प कुछ विशेष 
कुलों में ही सुरक्षित रहे । पुत्र अपने पिता से शिल्प का ज्ञात प्राप्त करता था । 


कुमा रावस्था के लोग अपनी ही जाति के किसी झाचाय॑ से अ्रन्तेवासी रूप में शिल्प 
की विशेष शिक्षा प्राप्त करते थे । इसका परिणाम यह था, कि उन कुलों में शिल्प 
का विद्ेष ज्ञान विकसित होता रहता था । प्राचीन भारत में विद्या, विज्ञान, 
व्यापार, शिल्प आदि सभी क्षेत्रों में जो इतनी अ्रधिक उन्नति हुई, उतका कुछ 
श्रेय इस जाति-भेद को भी दिया जा सकता है, क्योंकि इसके कारण विभिन्न जातियां 
विभिन्न क्षेत्र में ही विकास व उन्नति के लिये प्रयत्तशील रहती थों। किप्ती एक 
क्षेत्र में विशिष्टता प्राप्त कर सकना इस पद्धति द्वारा सम्भव हो जाता था । 

पर जाति-भेद के अनेक कुपरिणाम भी हुए । इससे भारतवाधियों में संकी- 
णंता की भावना विकसित हो गई | ब्राह्मण लोग अन्य जातियों के लोगों के सम्पक 
में आना अपनी प्रतिष्ठा के विरुद्ध समझने लगे । विद्या और ज्ञान ब्राह्मणों तक 
ही सीमित रह गये । इसका सबसे ब्रा परिणाम यह हुप्रा, कि सर्वेसाधारण 
शिल्पी व व्यवसायी लोग अशिक्षित रह गये। प्राचीन और मध्य कालों का भारतीय 
' शिल्पी पाइचात्य जगत्‌ के शिल्पी से किसी भी तरह कम नहीं था । पर आधुनिक 
यूग में जब यूरोप का शिल्पी नये ज्ञान और विज्ञान की सहायता से अपने शिल्प 
की उन्नति करने लगा, तो भारत का शिल्पी ग्रशिक्षित होने के कारण अपनी 
पुरानी दशा से आगे नहीं बढ सका ब्राह्मण के पास ज्ञान था, और शिल्पी के पास 
कला (हुनर) थी । पर इन दोनों में किसी प्रकार का सम्पक नहीं था । ब्राह्मण 
का ज्ञान अधिक-अ्रधिक गअ्क्रियात्मक होता गया, वह केवल सिद्धान्त की बातों 
में ही लगा रहा। क्रियात्मक जीवन से सम्बन्ध न होने के कारण भारत का ब्राह्मण 
अपने ज्ञान का कोई सांसारिक लाभ नहीं प्राप्त कर सका विद्या के प्रकाश के 
अभाव में यहां का शिल्पी भी उन्नति की दौड़ में पीछ रह गया । 

जाति-भेद का अन्य कुपरिणाम इस देश में यह हुआ, कि यहां की जनता 
में एकता की भावना उत्पन्न नहीं हुई | सब्र देशवासी एक हैं, एक राष्ट्र ब॒ एक 
समाज के अंग हैं, यह विचार यहां पनपने नहीं पाया। अ्रत्र तक भी भारत में 
राष्ट्रीय एकता की जो कमी है, उप्तका प्रधात उत्तरदायित्व इस जाति-भेद 
पर ही है । 

इसी जाति-भेद के कारण भारतीय जनता का बहुत बड़ा भाग पददलित दशा 
में रहा । ब्राह्मण और क्षत्रिय जैसे उच्च वर्णों के लोग संख्या में कम थे। बहुसंख्यक 
स्नला एन सॉजिजों नोणा सिसितलत शी स्िसें स्राव स्थोीगा लीजी:! ऋतिक पे. अपनाने 


९६८ भारत का प्राचीन इतिहास 


थे। इन लोगों में श्रपनी हीनता की भावना विकसित हो गई, झौर यह बात राष्ट्रीय 
दृष्टि से बहुत हानिकारक सिद्ध हुई । 


(१०) धर्म 


मौर्य-युग के बाद शुद्ध-काल में प्राचीन सनातन वेदिक धमं के पुनरुत्थान 
की जो प्रक्रिया प्रारम्भ हुई थी, गुप्त-सम्राटों के शासन-काल में उसे बहुत बल 
मिला था । समुद्रगुप्त और चन्द्रगुप्त द्वितीय विक्रमादित्य जेसे प्रतापी सम्राट 
परम भागवत' और परम वेष्णव' थे, और उनके समय में बौद्ध-धर्म का हास 
होकर वेष्णव और शेवधर्मों की बहुत उन्नति हुई । गुप्त-युग के बाद मध्यकाल में 
यह प्रक्रिया निरन्तर जारी रही, और तेरहवीं सदी तक यह अवस्था आ गई, 
कि बौद्ध-धर्म का भारत से लोप हो गया। किन परिस्थितियों में श्रौर किन कारणों 
से भारत में बौद्ध-धर्म का लोप हुआ, इस विषय पर पिछले एक अध्याय में विचार 
किया जा चुका है । 

भारत से बौद्ध-धर्म का अन्त मध्य युग के अ्रन्तिम-भाग ( तेरहवीं सदी 
का प्रारम्भ) में हुआ । यद्यपि गुप्त-युग में ही उसका ह्वास शूरू हो गया था, पर 
मध्यकाल में वह भारत के प्रमुख धर्मों में एक था। कन्नौज का प्रतापी राज! 
हषेवर्धन (सातवी सदी) बौद्ध-धर्म का अनूयायी था, और उसके संरक्षण”, 
बौद्ध-संघ ने बहुत उन्नति की थी। पर सातवीं सदी में भारत के विभिन्न धर्मों में 
समन्वय की प्रवृत्ति शुरू हो चुकी थी। यही कारण है, कि हर्ष जैसा बौद्ध राजा 
अन्य धर्मों के आचारयों को भी दान व पुण्य का उपयुक्त पात्र मानता था। हा एन- 
त्सांग के यात्राविवरण के अनुसार सातवीं सदी में पश्चिमी भारत के बौद्ध 
भिक्षु आलसी कतंव्यविमुख और पतित थे । यही कारण है, जो सातवीं सदी में 
भी भारतीय जनता के हृदय में बौद्ध भिक्षश्रों के प्रति वह श्रद्धा नहीं रह गई थी, 
जो फाइयान की यात्रा के समय में थी। वज्रयान के विकास के कारण बोद्ध 
भिक्षुओं में लोकहित-सम्पादन की वह भावना नहीं रही थी, जिसके कारण 
बौद्ध-धर्म देश-विदेश में सर्वत्र प्रसारित हुआ था। वज्ययान के अनुसार बुद्ध ब्रज्ज- 
गुरु थे, जिन्हें श्रलोकिक सिद्धियां प्राप्त थीं। उनके अनुयायियों का भी यह 
कर्तव्य है, कि वे अपने गुरु के समान अलौकिक सिद्धियों को प्राप्त करें, और उनकी 
प्रा. त के लिये गुह्य साधनाश्रों का प्रयोग करें । प्राणिमात्र के हित और मनुष्यों 
के कल्याण का जो उच्च आदर बुद्ध ने उपस्थित किया था, वह वज़यान के 
विकास के बाद बौद्धों की आंखों से ओझल हो गया था । पालवंशी राजाओं के 
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शासनकाल में उत्तरपूर्वी भारत में बौद्ध-धर्म ने अच्छी उन्नति की, पर इस युग में 
महात्मा बुद्ध के अनुयायियों में यह शक्ति नहीं रह गई थी, कि वे शंकर, रामा- 
नुज आदि के मुकाबले में अपने धर्म का प्रभाव जनता पर स्थिर रख सकें | इसी 
कारण भ्रब बौद्ध-धर्मं कतिपय ऐसे महाविहारों में ही केन्द्रित रह गया था, जिन्हें 
राजाश्रों की उदारता के कारण अपार धन-सम्पत्ति प्राप्त थी, और जिनमें हजारों 
भिक्ष्‌ निवास करते थे । जब ये महाविहार मुसलिम आक्रान्ताओं के कोप के 
भाजन बने, तो बौद्ध पण्डितों और भिक्षुश्रों के सम्मुख केवल यह मार्ग रह गया, 
कि वे नेपाल, तिब्बत आदि जाकर आश्रय प्राप्त करें । 

बेष्णव धर्म--भारत में भागवत व वैष्णव धर्म का उद्गम किस प्रकार हुआ, 
इस विषय पर पहले प्रकाश डाला जा चुका है। गुप्त-सम्राटों के शासन-काल में 
इस धर्म की बहुत उन्नति हुई । जिस प्रकार बौद्ध लोग गौतम बुद्ध को परम आदर्श 
पुरुष मानकर उसकी शरण ग्रहण करने का उपदेश करते थे, वेसे ही भागवत 
वेष्णव धर्म के अनुयायी वासुदेव कृष्ण को भगवान्‌ का भवतार मानकर उसकी 
जा करते थे। वासुदेव की पूजा तीसरी सदी ई० पूृ० तक प्रचलित हो चुकी थी । 
मंगस्थनीज ने इसका उल्लेख किया है । जब बैक्ट्रियन यवन भारत के सम्पर्क 
में आये, तो अनेक यवन राजाओं व राजपुरुषों ने वेप्णवत धर्म को अपनाकर 
देवों के देव वासुदेव' की प्रतिप्ठा में गरुड़ध्वजों की स्थापना कराई । गुप्तों के 
युग में वेष्णव धर्म भारत का प्रमुख धर्म बन गया । 

मध्य युग में जहां वेष्णव धर्म का और अधिक प्रसार हुआ, वहां साथ ही 
उसके मन्तव्यों मे भी अनेक परिवर्तन आये । यह धर्म भवितमार्ग का पोषक था । 
देश के कमंकाण्ड और भअनुष्ठानों की श्रपेक्षा इसमें भक्ति व उपासना को भ्रधिक 
महत्तव दिया जाता था शुद्भ-काल में ही इस प्रकार के मन्दिरों का निर्माण 
प्रारम्भ हो गया था, जिनमें वासुदेव कृष्ण की मूर्ति स्थापित की जाती थी । पर 
मध्य युग में भागवत धर्म की सीधी और सरल भक्ति आडम्बरयुक्त होने लगी। 
मन्दिरों में स्थापित मूर्तियों के साज-श्ंगार को बहुत महत्त्व दिया जाने 
लगा, श्रौर उपास्यदेव को संतुष्ट करने के लिये नाचने और गाने की प्रथा 
भी शुरू हुई | श्रब मन्दिरों में स्थापित मूर्तियां केवल उपलक्षण व प्रतीक 
मात्र ही नहीं रह गईं, अपितु उन्हें जीवित-जागृत देवता मानकर उनको 
स्नान, .भोग, साज- श्यंगार, वस्त्र आदि द्वारा संतुष्ट करने की प्रथाःकी भी 
प्रारम्भ हुआ । 

वेष्णव धर्म के विकास में दक्षिणी भारत के आचार्यों और सनन्‍्तों ने विशेष 
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रूप से कार्य किया। दक्षिणी भारत के इन सन्‍्तों को प्रालवार कहते थे । इन्होंने 
भक्तिरस को प्रवाहित करने के लिये बहुत से गीतों का निर्माण किया, जो जनता 
में बहुत लोकप्रिय हुए। दक्षिण के वेष्णबों की दृष्टि में इन गीतों का माहात्म्य 
वेदिक सूक्‍तों से किसी भी प्रकार कम नहीं हे । स्वसाधारण जनसमाज के लिये 
कठोर तपस्या और याज्ञिक अनुष्ठात की अपेक्षा भक्तिमार्ग का अनुसरण करना 
अधिक सुगम है । सर्वंगुणसम्पन्न उपास्य देव को भक्त द्वारा संतुष्ट कर अभि- 
लषित फल को प्राप्त कर लेने का विचार जनता को बहुत अपील करता है। 
इसी कारण आलवार सन्तों द्वारा प्रवाहित भक्तिधारा जनता में बहुत लोकप्रिय 
हो गई । 

पर वष्णव सन्‍्तों के भक्ति-आ्रान्दोलन को दो प्रबल विरोधियों का सामना 
करना पड़ा । कुमारिल भट्ट ने याज्ञिक कमंकाण्ड के पक्ष में बहुत प्रबलता के साथ 
आवाज उठाई, और यह प्रतिपादित करना शुरू किया, कि वैदिक ग्नुष्ठान ही 
स्वर्ग और मोक्ष की प्राप्ति के एकमात्र साधन हे । शंकराचार्य ने अ्रद्व॑तवाद के 
सिद्धान्त का प्रतिपादन कर यह सिद्ध किया, कि सत्य सत्ता केवल ब्रह्म हैं, जीव 
और प्रकृति की कोई पृथक्‌ व स्वतन्त्र सत्ता है ही नहीं । जगत्‌ मिथ्या है, और 
ब्रह्म सत्य है । यह ज्ञ,न ही मोक्ष की प्राप्ति का एकमात्र साधन है। जिस प्रकार 
हजारों साल पुराना घोर अंधकार दीपक के प्रकाश से क्षण भर में दूर हो जाता 
है, वसे ही सत्य ज्ञान द्वारा देर से चला आया भज्ञान क्षण भर में नष्ट हो जाता 
हैँ । जब ब्रह्म और जीव में अ्रभेद है, तो भक्ति का कोई लाभ नहीं । शंकराचाय॑ 
के अगाध पाण्डित्य और विलक्षण कत्‌ त्व के कारण वष्णवों के भक्ति-आन्दोलन 
को बहुत आधात लगा । इसीलिये दक्षिण-भारत में श्रनेक ऐसे आचार्यों का 
प्रादरर्भाव हुआ, जिन्होंने दाशेनिक रूप से जीव और ब्रह्म की पृथक सत्ता को 
सिद्ध कर वेष्णव धर्म का पक्षपोषण किया । इन आचार्यों का प्रयत्न था, कि 
भक्तिमार्ग और भागवत-धर्म को सुदृढ़ दाशनिक आधार पर स्थापित कर उसे 
पुष्ट करे । 

नाथमुनि नाम के वेष्णव आचार्य (ग्यारहवों सदी के प्रारम्भ में) ने 
जहां वेष्णव सिद्धान्तों की दाशनिक व्याख्या की, वहां साथ ही आलवार सनन्‍्तों 
के गीतों को एकत्र कर उन्हें रागबद्ध किया, और वेष्णव मन्दिरों में उनके 
गायन की व्यवस्था की। रामानुजाचार्य (बारहवीं सदी के प्रारम्भ में) ने 
विशिष्टाद्वत नाम के नये दाशनिक सिद्धान्त का प्रतिपादन किया, जिसके अनुसार 
जीव ब्रह्म का एक विशिष्ट रूप हैं, जो ब्रह्म से भिन्न है। अपने विशिष्ट रूप में 
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ब्रह्म से पथक होने के कारण जीवात्मा के लिये यह सम्भव है, कि वह भक्ति 
मार्ग का अनसरण कर सके । तेरहवीं सदी में मध्वाचार्य ने जीव को ब्रह्म से स्वेथा 
भिन्न मानते हुए द्वैतवाद का प्रतिपादन किया । नाथमुति, रामानुजाचार्य और 
मध्वाचार्य के प्रयत्नों के कारण वैष्णबों को वह दार्शनिक आधार प्राप्त हो गया, 
जिसकी उन्हें ग्रावश्यकता थी । जब जीव ब्रह्म से विशिष्ट' व भिन्न है, तो उसके 
लिये भवित के अतिरिक्त श्रन्य मार्ग ही क्या है । बारहवीं सदी के अन्त में निम्बा- 
कांचार्य ने कृष्ण के उस रूप का प्रतिपादन किया, जो गोपियों से घिरा रहता है, 
और जो अनेक प्रकार से लीला कर अपने भक्तों को संतुष्ट करता हैँ । यद्यपि 
निर्म्बाक स्वयं सुदूर दक्षिण के निवासी थे, पर उन्होंने वृन्दावन को अपना केन्द्र 
बनाया, और धीरे-धीरे उत्तरी भारत में बहुत-से नर-वारी उनके श्रनुयायी हो 
गये । बाद में चैतन्य के प्रयत्न से ब्रंगाल में इस मत ने बहुत जोर पकड़ा, और 
लोग रास-लीला करनेवाले गोपीवल्लभ कृष्ण की भक्ति को ही परमपद प्राप्त 
करने का सर्वोत्तम साधन मानने लगे । 


शेंब-धर्म-लकुलीश द्वारा शैब-धर्म का प्रारम्भ किस प्रकार हुआ था, इस 
विषय पर पिछले एक अध्याय में प्रकाश डाला जा चुका है । तीसरी सदी ई० पू० 
में यह धर्म भी उन्नति के मार्ग पर आरूढ़ हो चुका था, और दूसरी व पहली सदी 
ई० पृ० में विदेशी आाक्रान्ता भी इस धर्म के प्रभाव में आने शुरू हो गये थे। 
छठी सदी ई० प० तक दौव-धर्म का भारत में काफी प्रचार हो गया था, श्रोर 
कालिदास, भवभूति, सुबन्ध्‌ व बाणभट्ट जैसे कवि व साहित्यिक शिव के उपासकों 
में गिने जा सकते थे। भारत से बाहर कम्बुज आदि देशों में भी इस धर्म का बहुत 
प्रचार हुआ, और दक्षिण-पूर्वी एशिया के क्षेत्र के बृहत्तर भारत के अनेक देशों के 
लोग इसके अनुयायी हुए 

जिस प्रकार बौद्धों में वज्ययान सम्प्रदाय प्रबल हुआ, वंसे ही शवों में पाशु 
पत और कापालिक सम्प्रदायों ने जोर पकड़ा । वजद्जयान के समान शैव-पधर्म के ये 
दोनों सम्प्रदाय सिद्धियों में विश्वास रखते थे, और रिद्ध होने के लिये अनेक 
रहस्यमय व गद्य अनुध्ठानो का प्रतिपादन करते थे। सातवीं सदी में जब चीनी 
यात्री हा एन-त्सांग भारत-यात्रा के लिये आया, तो बिलोचिस्तान तक में पाशुपत 
सम्प्रदाय की सत्ता थी । काशी में माहेश्वर शिव की एक ताम्रमूर्ति प्रतिष्ठित थी, 
जो ऊंचाई में सौ फीट के लगभग थी । उस समय काशी पाशुपत-धर्म का मुख्य 
केन्द्र था, और वहां के बहुत-से मन्दिरों में पशुपति शिव की पूजा होती थी । 
वज्जयानी बौद्धों के समान पाशपत लोग भी यह मानते थे, कि साधक को जान- 


९७२ भारत का प्राचीन इतिहास 


बूझकर ब्रे सब काये करने चाहिये, जिन्हें लोग निन्दनीय समझते हैं, ताकि साधक 
कतंव्य और अकतंव्य के विवेक से ऊंचा उठ सके । 

कापालिक लोग सिद्धि प्राप्त करने के लिये और भी अधिक उम्र व अ्रद्भुत 
उपायों का अवलम्बन करते थे । वे नरमृण्ड से बने कपालपात्र में भोजन करना, 
दव की भस्म को शरीर पर रमाना, मदिरा का निरन्तर पान करना और उसी में 
प्रतिष्ठित महेश्वर की पूजा करना गुद्य सिद्धियों को प्राप्त करने का साधन 
मानते थे । 

पर शवों के सब सम्प्रदाय वज्भयानी बौद्धों के समान गुह्य साधनाश्रों के 
पक्षपाती नही थे | मध्ययग में काइ्मीर में शेब-धर्म का जो रूप प्रचलित था, वह 
बहुत उदात्त था। वहां के शैव तन्त्र-मन्त्र और गुद्य सिद्धियों को महत्त्व न देकर 
जप, प्राणायाम, धारणा, ध्यान और समाधि पर बल देते थे। पललव और चोल- 
राज्यों में भी शैव-धर्म के इसी उदात्त 'रूप का प्रचार था। बारहवीं सदी में शवों 
के एक अन्य सम्प्रदाय का प्रादुभ व हुआ, जिसे वीर शव या लिज्भायत कहते है । 
इसका प्रव्तक बासव था, जो कलचूरीराजा विज्जल का प्रधान मंत्री था । इस 
सम्प्रदाय के अनुयायी शिवलिड्भ और नन्‍दी की पूजा करते हैं, बालविवाह के 
विरोधी है, और विधवा-विवाह के समर्थक है । वेद की प्रामाणिकता को न 
मानते हुए ये वर्ण-भेद का भी विरोध करते हे । दक्षिणी भारत में इस सम्प्रदाय 
का बहुत प्रचार हुआ, और इसी के कारण वहां जेन-धर्म का ह्वास हुझा । 

शाकत-धर्म--वेष्णव और हाोव-धर्मों के समान शाक्त-धर्म का भी मध्ययुग 
में प्रचार हुआ । सृष्टि की सबसे अ्रभदुत और रहस्यमयी शक्ति वह है, जो उत्पादन 
या प्रजनन करती है। उसी आदिशवित की उपासना के लिये शाक्‍्त लोगों ने 
अनेक प्रकार की गुह्म साधनाझ्रों का प्रतिपादन किया, जिनमें बलि का विशेष 
स्थान हैं । शावत-सम्प्रदाय बौद्धों के वश्रयान के समान ही तन्‍त्र-मन्त्र और गुद्य 
क्रियाओं में विश्वास करता था, और शब्दजाल के आडम्बर से ऐसी क्ियाश्रों 
को पभ्रतिपादित करता था, जो नैतिकता के विरुद्ध समझे जाते हैं । 


(११) मध्ययूग की कला 


गप्त-वंश के शासन-काल तक के वास्तुकला-सम्बन्धी जो अ्रवशेष इस समय 
उपलब्ध हैं, उनका परिचय इस इतिहास में यथास्थान दिया जा चुका हैं । 
प्राचीन भारतीय कला के मूलतत्त्वों का निदर्शन करा चुकने के बाद भ्रब यह श्राव- 
इयक है, कि हम मध्ययुग की कला का भी संक्षिप्तरूप से उल्लेख करें। 
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_ राजस्थान में भी मध्ययुग के अनेक मन्दिर सुरक्षित दशा में विद्यमान है । 
इनमें सर्वोत्क्ृष्ट आबू पर्वत पर देलवाड़ा में स्थित दो जैन-मन्दिर हें, जिनमें से 
एक का निर्माण ग्यारह॒वीं सदी में विमलशाह नामक वेश्य ने कराया था। दूसरा 
मन्दिर तेरहवीं सदी में बना था। दोनों मन्दिर संगमरमर के है, ओर उनमें 
अलंकरणों का बाहुलेव हूँ । संगमरमर की बनी विलक्षण जालियां, प्रतिमायें, 
बेल-बूटे और नवकाशियां दशक को आश्चर्य में डाल देती हैं। जिस कला ने 
म्‌गलकाल में आगरा के ताजमहल का निर्माण किया था, उसका अत्यन्त उन्नत 
ओर परिष्कृत रूप इन मन्दिरों में दृष्टिगोचर होता है । 

बन्देलखण्ड के खजुराहो नामक स्थान पर विद्यमान मन्दिरसम्‌ हों का 
निर्माण दसवीं सदी में चन्देलराजाओं द्वारा हुआ था । इन मन्दिरों में सबसे 
सुन्दर व विशाल केडरियानाथ महादेव का मन्दिर है, जो ११६ फीट ऊंचा है । 
काइ्मीर का मातंण्ड-मन्दिर भी इसी युग की कृति है । यद्यपि अब वह भग्न दशा 
में है, पर उसके खण्डहर उसके प्राचीन वैभव व गोरव का आभास देने के लिये 
पर्याप्त हे । 

दक्षिणी भारत के मन्दिर--दक्षिणापथ और सुदूर दक्षिण के मव्यथुग के 
मन्दिर श्रधिक सुरक्षित दशा में हे । वहां बुतशिकन (मूतिभंजक) मुसलिम आक्ा- 
न्ताञ्रों का अधिक प्रकोप नहीं हुआ । पलल्‍लववंश के राजाशञ्रों ने सुद्र दक्षिण में 
अग्रनेक विशाल मन्दिरों का निर्माण कराया था। राजा महेद्धवर्मा ओर उसके 
पुत्र नरसिहवर्मा (सातवीं सदी) ने काञऊ्ची नगरी के सामने सम्‌द्र-तट पर 
विद्ञाल चट्टानों को कटवाकर जो विशाल मन्दिर बनवाये, वे 'रथ' कहाते है । 
इन्हें संसार की अ्रशभुत वस्तुओं में गिना जा सकता है, और इस प्रकार के रय- 
मन्दिरों में सप्तरथ मन्दिरसमूह सात पगोडा' के नाम से विश्व-विख्यात हूं । 
इन सप्तरथों के नाम धर्मराज रथ, भीमरथ आदि हैं । ये मन्दिर एक चट्टान को 
काटकर बनाये गये हे, और इनमें कहीं भी जोड़ नहीं है । इनमें जो मूर्तियां हैं, वे 
भी बहुत विशाल हैं, व एक ही चट्टान को काटकर बनाई गई हैं। रथ-मन्दिरों 
के समान ये मूर्तियां भी बड़ी आइचर्यजनक हें । गंगा को पृथिवी पर अवतरित 
करनेवाले भगीरथ की मूर्ति €८ फीट लम्बी व ४३ फीट चौड़ी चट्टान से काट- 
कर बनाई गई हैँ । परिश्रम व साधना के कारण कंकालमात्र अवशिष्ट भगीरथ 
गंगा को स्वर्ग से भूतल पर लाने के लिये तप कर रहे हे, संसार उनकी इस तपस्या 
से चमत्कृत हे । मामल्लपुरम्‌ में विद्यमान रथ-मन्दिर और मूर्तियां पल्‍लवराजाश्रों 
की अमर कीति हैं । 
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सातवीं सदी में पलल्‍लवराजाओों ने काञ्ची के सम्मुख मामल्लपुरम्‌ में जिस 
वास्तुकला का अत्यन्त उत्कृष्टरूप प्रारम्भ किया था, दक्षिणी भारत के अन्य 
शिल्पियों ने उसका अभ्रनुसरण किया । आठवीं सदी में एल्लोरा के गुहामन्दिरों ने 
अत्यन्त उज्ज्वल व उन्नत रूप ग्रहण किया । यद्यपि एल्लोरा के गुहामन्दिरों का 
निर्माण गुप्तकाल में शुरू हो चुका था, पर उनका सबसे उत्कृष्ट रूप मध्ययूग 
में आठवी सदी में प्रगट हुआ राष्ट्रकूटराजा कृष्ण ने इस युग में कैलाश के विशाल 
गृहामन्दिर का निर्माण कराया, जो उंचाई में १९० फीट है । यह एक ही चट्टान 
को काटकर बनाया गया है, और इसमें कहीं भी कोई जोड़ नहीं है । मन्दिर में 
कई मंजिलें हे, जो सब एक ही पहाड़ी चट्टान को काटकर बनाई गई हे । इस 
मन्दिर की दीवारों पर बहुत-सी पौराणिक गाथायें भी उत्कीणं हैं, जो वस्तुतः 
अदभुत हे । 

एलिफेन्टा टापू (बम्बई से छः मील दूर समुद्र में) के गृहामन्दिर भी इसी 
यूग की कति हूं । यहां भी विशाल चट्टानों को तराश-तराशकर मन्दिरों और 
मूर्तियों का निर्माण किया गया हैं । न केवल भारत में अ्रपितु दक्षिण-पूर्वी एशिया 
के बृहत्तर भारत में भी इस युग में विशाल मन्दिरों और मूर्तियों का निर्माण 
हुआ, जिनका उल्लेख हम इस इतिहास में यथास्थान कर चुके हे । 

सुदूर दक्षिण में चोलराजाओओ्रों ने भी दसवों सदी में भ्रनेक विशाल मन्दिरों 
का निर्माण कराया. था । इनमें सर्वश्रेष्ठ राजराज द्वारा बनवाया हुआ शिव- 
मन्दिर है, जो तंजोर में अरब भी विद्यमान हैं । इसका विमान या शिखर १४ मंजिल 
का है, और ऊंचाई में १६० फीट है। दसवीं सदी में ही गंग राजा के मंत्री चामुण्ड- 
राय ने श्रवणबेलगोला की पहाड़ी पर (मेसूर-राज्य में) गोम्मटेश्वर की 
प्रसिद्ध जेन-मूर्ति का निर्माण कराया, जो श्रपनी विशालता के कारण श्रद्वितीय 
है । मैसूर के होयसालवंशी राजाओं ने भी वास्तुकला के अनेक चमत्कार प्रद- 
शित किये, जिनमें द्वारसमुद्र का होयसालेश्वर मन्दिर सबसे प्रसिद्ध है । 


सहायक ग्रन्थ 
कणपरायविक्का ;. जला एावाब्य पस्रांड0ए भापे एफं- 
]29707. 
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